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b. Ebî Hâlid el-Cezzâr el-Kayrevânî 
(ö. 369/979) 

Hekim, eczacı ve tarihçi. 

Bir hekim ailesinin çocuğu olarak Kay- 
revan’da dünyaya geldi; bazı modern kay¬ 
naklar onun 285’te (898) doğduğunu söy¬ 
lemektedir (Abdülvehhâb b. Mansûr, II, 
321). Batı literatüründe adına Aburafar, 
Ybnezizar ve Abincali gibi farklı şekiller¬ 
de rastlanır. İlk tıp eğitimini göz hekimi 
(kehhâl) olan babası İbrâhim b. Ebû Hâlid 
ile eserlerinde adını sıkça andığı amcası 
Ebû Bekir’den aldı; daha sonra Ağlebîler 
döneminin önde gelen hekimlerinden İs- 
hak b. Süleyman el-İsrâîlî ve Ziyâd b. Hal- 
fûn’un talebesi oldu. Bütün ömrünü İfrî- 
kıye’de geçiren İbnü’l-Cezzâr, hastalarını 
evinde kabul eder, boş vakitlerini fakir ve 
düşkünlere ayırırdı. Yoksullardan para al¬ 
maz, ayrıca onlara kendi yetiştirmesi olan 
Reşîk adlı bir eczacı vasıtasıyla hazırladığı 
ilâçları bedava dağıtırdı. Bu konuda Tıb- 
bü'l-fukarâ’ adlı bir de kitap kaleme al¬ 
mıştır (aş. bk.). İbnü’l-Cezzâr düğün, bay¬ 
ram ve cenaze törenlerine katılmakla bir¬ 
likte genellikle münzevi yaşamayı tercih 
etmiş, hayatı boyunca özellikle devlet 
büyüklerinden uzak durmuştur. Yazları 
Akdeniz kıyısındaki bir tekkede inzivaya 
çekilirdi. Bütün kaynaklar onu gözü tok, 
dindar ve son derece merhametli bir he¬ 
kim olarak tanıtmaktadır. İbnü’l-Cezzâr’ın 
seksenini geçkin bir yaşta Kayrevan’da 
öldüğü konusunda görüş birliği varsa da 
verilen tarihler birbirinden çok farklı olup 
(369 1979], 395 11005), 400 ] 1010]) ge¬ 
nellikle İbn İzârî’nin verdiği ilk tarih ka¬ 
bul görmektedir. Arkasında kırktan fazla 
eser, zengin bir kütüphane ve 24.000 di¬ 
nar bırakmıştır. 

İbnü’l-Cezzâr’ın çağdaşı ve meslektaşı 
İbn Cülcül onun tıp ve diğer ilimlerdeki 
bilgisinin genişliğinden, ahlâkının mü¬ 
kemmelliğinden söz eder ve özellikle tıp 
alanındaki eserlerinin çok başarılı oldu¬ 
ğunu vurgular {TabakâtU’l-etıbba’, s. 88- 
89). İbnü’l-Cezzâr’m tarih alanındaki ilgi¬ 


ni si. Fâtımî Devleti ve İslâm’ın Afrika’daki 
macerası konularında yoğunlaşmış ve bu 
alanda yazdığı üç eserin özellikle ikisi, da¬ 
ha sonraki siyaset ve kültür tarihçilerine 
kaynaklık etmiştir. İbnü’l-Cezzâr’ın coğ¬ 
rafya ile de meşgul olduğu bilinmektedir. 

Eserleri. İbnü’l-Cezzâr’a ait eser sayısı¬ 
nı İbn Ebû Usaybia yirmi yedi olarak tes- 
bit etmiş, sonraki birçok biyografi yazarı 
da bunları aynen veya kısmen farklı şekil¬ 
lerde nakletmiştir. Çağdaş araştırmacı¬ 
lardan Haşan Hüsnî Abdülvahhâb’ın tes- 
bitine göre bu sayı otuz yedi, Muhammed 
Habîb el-Hîle’ye göre ise kırk dörttür; Fu¬ 
at Sezgin on üç eserini tanıttıktan sonra 
İbn Ebû Usaybia’nın verdiği listeyi aktar¬ 
maktadır. Çalışmalarının başlıcaiarı şun¬ 
lardır; 1. Kitâbü'l-İ'timûd fi'l-edviye- 
ti'l-müfrede. Basit ilâçları konu alan ki¬ 
tap ilk defa Stephanus de Caesaraugusta 
tarafından Liber fiduciae de simplici- 
bus medicinis adıyla Latince'ye çevril¬ 
miştir. Daha sonra İbrânîce ve Grekçe’¬ 
ye de çevrilen eseri Afrikalı Konstantin 
(Constantinus Africanus) kısa ve bozuk bir 
tercümesini yaparak Liber de gradibus 


adıyla kendisine mal etmiş ve bu kitap 
Batı’da, Moritz Steinschneider’in 1866 
yılında bunun el-İ c timâd’m muhtasar bir 
tercümesinden ibaret olduğunu ortaya 
koymasına kadar böylece tanınmıştır, el- 
Vtimâd’m birçok yazma nüshası mevcut¬ 
sa da (Sezgin, III, 304-305) bunlardan ço¬ 
ğu eksiktir. Fuat Sezgin, dört bölümden 
oluşan eserin Süleymaniye Kütüphane- 
si’nde bulunan (Ayasofya, nr. 3564) nüs¬ 
hasının tıpkıbasımını yayımlamıştır (bk. 
bibi ). 278 ilâcın Arapça, Farsça, Süryânî- 
ce ve Berberice adlarının verildiği eser sa¬ 
hasındaki ilk müstakil çalışmalardan biri 
olmakla birlikte müellifin basit ilâçlarla 
ilgili Doğu İslâm dünyası kaynaklarından 
habersiz olduğu ve daha çok Dioskorides 
ile Galen’in kitaplarından faydalandığı an¬ 
laşılmaktadır (geniş bilgi için bk. İbrâhim 
b. Murâd, s. 25-153). 2. Zâdü'l-müsâfir 
ve kütü'l-hâzıı. Yolcunun yanında bulun¬ 
durup gerektiğinde başvurması için kale¬ 
me alınan eser Doğu'da ve Batı’da büyük 
bir üne sahiptir. İbnü’l-Cezzâr’ın öğrencisi 
Ebû Hafs Ömer b. Berîk tarafından Endü¬ 
lüs’e götürülerek orada Latince’ye çev- 


Ebû Ca'fer Ibnü'l-Cezzâr'ın Kitâbü’l-i‘timâd fi'l-edviyeti'l-müfrede adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Ayasof- 
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Ebû Ca'fer İbnü'l-Cezzâr'ın Zâdü’l-müsâfir ve kütü’l-hâ2ırad\\ eserinin ilk iki sayfası 
(İzmir Millî Ktp., nr. 26636/470/50) 


rilmiştir. Ancak asıl ünlü olan tercüme 
Afrikalı Konstantin’e aittir ve Viaticum 
peregrinantis adıyla iki defa yayımlan¬ 
mıştır. Ayrıca XI. yüzyılda Grekçe’ye, 1124 
ve 1259’da da İbrânîce’ye çevrilmiştir. Ye¬ 
di bölümden oluşan ve birçok nüshası bu¬ 
lunan eserin bir nüshası da İzmir'de Millî 
Kütüphane’dedir (Sezgin, III, 305-306). 
Eserin Dresden nüshası (MS Ea 209) Fu¬ 
at Sezgin tarafından faksimile olarak neş¬ 
redilmiştir (Frankfurt 1996). Tahkikli neş¬ 
rini ilk defa Fransız şarkiyatçısı Gustave 
Duget gerçekleştirmişi JA, seri V, 111853}, 
s. 289-353), daha sonra Muhammed Sü- 
veysî ve Râzî el-Câzî tarafından yeni bir 
neşri yapılmıştır (Tunus 1986), 3. Kitâb 
Siyâsetü'ş-şıbyân ve tedbîruhüm. Yir¬ 
mi iki babdan oluşan eser çocuğun do¬ 
ğumu, bakımı, hastalıkları ve tedavi yön¬ 
temleri hakkında olup Muhammed Ha- 
bîb el-Hîle tarafından yayımlanmıştır (Tu¬ 
nus 1968; Beyrut 1984), Eserin pedagojik 
muhtevasına dair Ali İdrîs bir inceleme 
yapmıştır (Min A‘lâmi’t-terbeuiyyeti’1- 
‘Arabiyye et-İslâmiyye, 11, 65-86). 4. Tıb- 
bü'l-fukarâ 0 ve'l-mesâkîn. İbnü’l-Cez- 
zâr'm, yaşantılarını ve psikolojilerini ya¬ 
kından bildiği fakir ve düşkün kimselerin 
hangi yöntemle tedavi edilmeleri gerek¬ 
tiğini konu alan bir risâlesidir. Bursa Eski 
Yazma ve Basma Eserler Kütüphanesin¬ 
de bir nüshası bulunmaktadır (Haraççı- 


oğlu, nr. 1126/1, vr. 1 a -48 b ); ayrıca çeşitli 
ülke kütüphanelerinde sekiz nüshası da¬ 
ha vardır (Sezgin, ili, 306). Eser S. Catahier 
tarafından neşredilmiştir (Paris 1984). 
S. Kitâbü Ebdâli'l- C akâkir. Escurial Li- 


brary’de (nr. 1896/5) bulunan eserin Dâ- 
rü’l-kütübi’l-Mısriyye nüshasının başlığı 
Bedelü î- l akâkir şeklindedir (a.g.e, a.y.). 
6. Tıbbü'l-meşâyih vehıfzu şıhhatihim. 
Yaşlıların tedavilerini ve sağlıklarını ko¬ 
ruma yöntemlerini içeren bir risâledir 
(a.g.e., a.y.). 7. Kitûbü'l-Havûş. İbn Ebû 
Usaybia’nm verdiği bilgilerden Latince ve 
İbrânîce’ye çevrildiği, hükümdarlarla seç¬ 
kinlerin tedavi usulleri hakkında olduğu 
öğrenilmektedir (a.g.e., a.y.). 8. Müdû- 
vâtü'n-nisyûn ve turuku takviyeti’z-zâ- 
kire. Melankoli hastalığına yakalanmış bir 
hükümdar için yazıldığı anlaşılmaktadır. 
Aslı ve Afrikalı Konstantin tarafından Li- 
ber de oblivione adıyla yapılmış Latince 
tercümesiyle günümüze kadar gelen eser 
esasen unutkanlık ve hâfıza kaybının te¬ 
davisini konu almaktadır (Brockelmann, 
GAL, I, 275; Suppl, 1, 424). Eserin mo¬ 
dern edisyonu, İbn al-Gazzâr’s Risâla 
fi'n-nisyân and Constantine's Liberde 
oblivione. Constantine the Af rican and 
Ali ibn al-Abbâs al-Mağüsi: the Pan- 
tegni and related texts (nşr. C. Burnett- 
D. Jacquart, Leiden 1994) başlığını taşıyan 
toplu neşirde yer almaktadır. 9. Kitâbü'l- 
Buğye (Kitâb fi’l-eduiyeti’l-mürekkebe). 
Birleşik ilâçlar hakkındadır (Sezgin, III, 
306). 10. Kitâb fi'l-külâ ve'l-haşâ. Müel¬ 
lif, böbrek ve böbrek taşlarını konu alan 
esere Kitâb Siyâsetti'ş-şıbyân ve ted¬ 
bîruhüm’de işaret etmektedir. Bodleian 
Library’de (nr. 579) kayıtlı olan bu kitapla 


Ebû Ca'fer İbnü'l-Cezzâr'ın Zâdü’tmüsâ/îr ve kütü ’l-hıâztr adlı eserinin Afrikalı Konstantin tarafından Viaticum pere¬ 
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birlikte yine müellife ait Kitâb fi'l-mâlî- 
hulyâ da bulunmaktadır. 11. Kitâbü'l- 
Mi‘de (Kitâb fı’l-mfde ve emrâzihâ ue 
müdâuâtihâ). Ünlü hekim Zehrâvî’nin ya¬ 
rarlandığı anlaşılan eser Selmân Katâye 
tarafından neşredilmiştir (Bağdad 1980). 

İbnü’l-Cezzâr’ın siyaset ve kültür tari¬ 
hiyle ilgili olarak yazdığı bazı eserlerin bu¬ 
güne ulaşıp ulaşmadığı bilinmemektedir. 
Çok sayıda tabakat ve tarih müellifinin is¬ 
tifade ettiği bu eserlerin, konusunda bi¬ 
rinci elden çalışmalar olduğu anlaşılmak¬ 
tadır. Bunlardan Ahbârü'd-devle Fâ- 
tımî hânedanı ve devleti hakkındadır. İ. 
Nicholson’un İngilizce’ye An Account 
of the Establishment of the Fatemite 
Dynasty in Af rica adıyla çevirip yayım¬ 
ladığı (Tübingen-Bristol 1840) Fâtımîler’e 
dair baş tarafı eksik ve yazarı meçhul bir 
metnin bu eserden alınma parçalar ihti¬ 
va ettiği düşünülmektedir (Haşan Hüsnî 
Abdülvehhâb, I, 318). Ayrıca Makrîzî de 
İttFâzü'l-hunefâ’mda bu eserden fay¬ 
dalanmıştır (Micheau,XLJIJ/3 11996), s. 
401). 

On cildi aşkın biyografik bir eser olan 
et-Ta c rîf bi~şahîhi't-târîh başta Yâküt 
( Mu < cemü’l-üdebâ : ‘, 11, 136-137), KSdî İyâz 
(Tertîbü’l-Medârik, 1, 339-340; II, 487) ve 
İbn Hallikân ( Vefeyât, I, 238; IV, 62) olmak 
üzere çeşitli müelliflerce istifade edilmiş 
bir kaynaktır. Kitâbü Meğâzî İfrîkıyye 
Araplar’ın Tunus’u fethiyle ilgilidir. Ebû 
Ubeyd el-Bekrî’nin bu eseri gördüğü bi¬ 
linmektedir ( el-Mesâlik, II, 700). Kitâbü 
Tabakâti'l-kudât ise Endülüslü vezir ve 
müellif Yahya b. Ahmed es-Serrâc’ın fay¬ 
dalandığı bir kaynaktır ( el-Hulelü’s-sün- 
düsiyye, I, 706-707). İbnü’l-Cezzâr’ın Ki¬ 
tâbü Acâ'ibi'l-büldân adlı bir eserin¬ 
den İbnü’l-Baytâr (II, 167) ve Kitâbü Tuh- 
feti'l-mülûk ve'r-reğâ’ib fi'l-ber ve’l- 
bahr mine'l-'acâ’ib ve'l-gara’ib adlı 
eserin müellifi İbn Zünbül aktarmalarda 
bulunmuştur (Fagnan, s. 121-129). 

Kitâbü'l-'Uyûn ve'l-hadâ’ik fiahbâ- 
ri'l-hakâ'ik adlı anonim bir tarih eseri¬ 
nin (nşr. Ömeres-Saîdî, Dımaşk 1972) te¬ 
mel kaynaklarını da İbnü’l-Cezzâr’ın tarihe 
dair günümüze ulaşmayan eserleri teşkil 
etmektedir ( eKCIyûn, neşredenin girişi, s. 
XXXIII-XXXIV). Ayrıca Endülüslü müellif¬ 
lerden coğrafya bilgini Ebû Ubeyd el-Bek- 
rî ve tarihçi İbn Hayyân, bunların yanı sı¬ 
ra Kayrevanlı iki tabakat yazarı olan Ebû 
Bekir el-Mâlikî ile İbn Nâcî de onun kayıp 
eserlerinden istifade edenler arasında¬ 
dır. Bu eserlerin Safedî’ye de kaynak oluş¬ 
turduğu anlaşılmaktadır (a.g.e., neşrede¬ 
nin girişi, s. XXXIV). 
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3, Leiden 1996, s. 385-405; H. R. İdris, “ibn al- 
Djazzâr”, El 2 (İng.), III, 754; “İbn Cezzâr”, DMBİ, 
III, 227-229. [Ti 
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Ebü’l-Hasen Nûrüddîn 
b. Alî b. Muhammed el-Mısrî 
(ö. 984/1576’dan sonra) 

Çok yönlü âlim ve tarihçi. 

Hayatı hakkında herhangi bir bilgi yok¬ 
tur. el-Kavlü ’l-celî fî ahbâri Mışr adlı 
eserinde hayırlı faaliyetlerini anlattığı Ali 
Paşa’nın, o dönemde Mısır valiliği yapan 
üç Ali Paşa’dan (Semiz Ali Paşa: 1549- 
1554; Hadim Ali Paşa: 1558-1559; Sûfî Ali 
Paşa: 1563-1565) hangisi olduğu tesbit 
edilememekte, ancak onun âdil, muslih 
ve hayır sever kişiliğiyle tanınan Hâdim Ali 
Paşa’dan (Ahmed Hüseyin, III, 827) bah¬ 
settiği sanılmaktadır. Tahşînü'l-menâ- 
z il adlı risâlesini hayatının son dönem¬ 
lerinde Kahire’de meydana gelen 984 
(1576) depremi vesilesiyle yazdığı göz 
önünde tutularakX. (XVI.) yüzyılın son¬ 


larında öldüğü söylenebilir. Eserlerinde 
İmam Şâfiî için “el-imâmü’!-a‘zam” (Kau- 
lü’l-cell, vr. 115 a -127 a ; Mustaphâ Anwar 
Tâhir, XII 11974), s. 145, 148), kendisi için 
de “halîfetü Şâfiî”, “şeyhü’ş-şüyûh” ve 
“şeyhu meşâyihi’ş-şüyûh" denilmesin¬ 
den (İbnü'l-Cezzâr, vr. 114 a ) Şâfiîmezhe¬ 
bine mensup ve o dönemin önemli bir 
tasavvuf şeyhi olduğu anlaşılmaktadır. 

Eserleri. 1. Tahşînü'l-menâzil min 
hevli'z-zelâzil. Kahire depreminden son¬ 
ra yapılan tartışmalar üzerine depremin 
sebebiyle ilgili fetva şeklinde telif edilmiş 
bir risâledir. Ancak daha ziyade kozmik 
olaylarla toplumlarm ahlâkî durumları 
arasında bir bağlantı bulunup bulunma¬ 
dığı, bulunuyorsa bunun nasıl açıklanabi¬ 
leceği hususunu araştırdığı için esas iti¬ 
bariyle ahlâkî bir çalışmadır. Deprem, ve¬ 
ba ve kuraklık gibi âfetlerin çeşitli yerler¬ 
de ve farklı şekillerde ortaya çıkan birer 
İlâhî uyarı olduğu, bunların insanların 
kendilerine çekidüzen vermelerini sağ¬ 
lamak açısından önem taşıdığı görüşü¬ 
nü savunur (Mustaphâ Anwar Tâhir, XII 
|1974], s. 145, 154) ve Kahire’deki depre¬ 
min de gayri ahlâkî fiillerin yaygınlaşma¬ 
sı neticesinde meydana geldiğini vurgu¬ 
lar (a.g.e., XII [1974], s. 146, 151). Depre¬ 
min nasıl vuku bulduğuna ve yeryüzü¬ 
nün yapısına dair bazı yorumları naklet¬ 
mesi açısından da önemli olan eseri Mus¬ 
tafa Enver Tâhir tahkik ederek yayımla¬ 
mıştır (bk. bibi.). 2. Tahkiku'l-ferec ve'l- 
emân ve'l-ferah li-ehli'l-îmân bi-dev- 
leti’s-Sultân Selim b. Süleyman Hân 
[Keşfü’z-zunûn, I, 378). 3. Tahkiku âmâ- 
li'r-râcîn fî enne vâlideyi Mustafâ şal- 
lâllâhü ‘aleyhi ve sellem bi-fazli’Uâhi 
te c âlâ fi'd-dâreyni mine'n-nâcîn. Hz. 
Peygamber’in anne ve babasının fazilet 
ve mânevî derecelerini konu alan bir risâ¬ 
ledir [a.g.e., I, 377). 4. KamSı’l-vâşîn fî 
zemmi'l-berrâşîn. Süleymaniye Kütüp- 
hanesi’nde (Mehmed Ağa Camii, nr. 149) 
bir nüshası bulunan risâle, afyon vb. bazı 
maddelerden imal edilen bir macunun 
yapılışı ve kullanılmasının dinî hükmüyle 
ilgili olup Abdurrahman Eyyûb ve Mus¬ 
tafa Enver Tâhir tarafından bir girişle 
birlikte yayımlanmıştır (Cahiers d’etudes 
arabes et islamiques, IV (Paris 1977), s. 
52-70). S. es-Sırrü’l-Muştafavî fi’t-tıb- 
bi'n-nebevî (Brockelmann, GAL Suppl., 
II, 481). 6. el-Kavlü'l-celî fî ahbâri Mışr 
(Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2848/3, 
vr. 106-127). Mısır Valisi Ali Paşa’nın bu ül¬ 
keyi, muattal arazi ve caddelerini nasıl 
imar ve ihya ettiğini anlatmaktadır. Bir 
giriş ve üç bölümden oluşan eserin bi- 
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rinci bölümünde Ali Paşa'nın kişisel özel¬ 
likleri, ikinci bölümünde onun yaptığı ha¬ 
yırlı işler, üçüncü bölümünde ise Mı¬ 
sır’da bulunan bazı eski eserler zikredile¬ 
rek oraya uğramış olan peygamberler ve 
diğer önemli şahsiyetler hakkında bilgi 
verilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Cezzâr, Kam‘u.’l-uâşîn fi zemmi’l-ber- 
râşln, Süleymaniye Ktp., Mehmed Ağa Camii, 
nr. 149, vr. 114*; a.mlf., el-Kaulû’l-celî fi ahbâ- 
ri Mışr, Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2848/ 
3; Keşfu’z-zımûn, I, 377, 378; Brockelmann, 
CAL, 11, 466; Suppl., II, 481; Ahmed Hüseyin. 
Meusû'atü târihi Mışr, Kahire, ts. (Dârü'ş-şa'b), 
111, 827; Kehhâle, Mu’cemû'l-mü^ellifin, VII, 
188; Âdil el-Bekrî, "Mahtûtât'Arabiyye 'ani'l- 
muhaddarât ve't-tedhîn”, MMLADm., XLVI1I/1 
(1392/1973), s. 174-175; Mustaphâ Anwar Tâ- 
hir, “Traite de la fortifıcation des demeures 
contre l'horreur des seismes (Tahsin al-Manâ- 
zil min Hawl al-Zalâzil d'Abu'l-Hasan Ali Ibn al- 
Ğazzar)”, Alsl., XII (1974), s. 131-159. 

S Tahsİn Görgün 

r İBNÜ’İ-CİÂBÎ n 

Ebû Bekr İbnü’l-Ciâbî Muhammed 
b. Ömer b. Muhammed 
et-Temîmî el-Bağdâdî 
(ö. 355/966} 

Hadis hafızı. ^ 

Safer 284’te (Mart 897) muhtemelen 
Bağdat'ta doğdu. Mısır, Halep, Şam gibi 
yerleri dolaşarak Muhammed b. Nasr el- 
Mervezî, Ca’fer b. Muhammed el-Firyâbî, 
İbn Nâciye ve İbnü’l-Bâgandî’den ilim öğ¬ 
rendi. Hocaları arasında kendisini Şiîlik 
konusunda etkilediği söylenen İbn Ukde’- 
nin önemli bir yeri vardır. 349'da (960) 
İsfahan’a giderek hadis okuttu ve 350 
(961) yılı başlarında Bağdat’ın ileri gelen 
âlimleri arasında yerini aldı. Dârekutnî, 
İbn Şâhin, Ebû Abdullah İbn Mende, Hâ¬ 
kim en-Nîsâbûrî ve Ebû Nuaym el-İsfa- 
hânî onun talebelerinden bazılarıdır. 

Hadislerin senedleriyle ve lafzan rivayet 
edilmesine önem veren İbnü’l-Ciâbî'nin 
Rakka’ya giderken 200.000 hadisin kayıt¬ 
lı olduğunu söylediği kitaplarını bir kişiye 
emanet bıraktığı anlaşılmakta, dönüşte 
kitapları alması için gönderdiği hizmet¬ 
çisinin onların kaybolduğu haberini getir¬ 
mesi üzerine bu hadislerin tamamının ez¬ 
berinde bulunduğunu söyleyerek (Hatîb, 
III, 28) bu kaybı fazla önemsemediği gö¬ 
rülmektedir. Onun 400.000 hadisi kusur¬ 
suz şekilde. 600.000 hadisi de başkalarıy¬ 
la müzakere yapabilecek seviyede bildiği¬ 
ni belirtmesi (a.g.e., a y.) ve öğrencileri- 


Ebü'l-Hasan 
İbnü'l-Cezzâr'ın 
el-Kaulü’l-celî 
fi ahbâri Mışr 
adlı eserinin 
unvan sayfası ile 
ilk sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, 
nr. 2848/3) 
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ne hadiS yazdırırken önünde kitap bulun¬ 
durmaması hâfızasmın son derece güçlü 
olduğunu göstermektedir. İbnü’l-Ciâbî 
müsned hadisler yanında maktu ve mür- 
sel olanları da bilen, rivayetlerdeki gizli 
kusurlar konusunda söz sahibi sayılan, ri- 
câl bilgisine başvurulan bir âlim olup kı¬ 
sa bir süre Musul kadılığı görevinde bu¬ 
lunmuşsa da başarılı olamamıştır. Ömrü¬ 
nün sonlarına doğru rivayetlerini karıştır¬ 
dığı, kendine has bir Şiîlik anlayışını be¬ 
nimsediği, içki içtiği ve ibadetlerini ih¬ 
mal ettiği ileri sürülen İbnü’l-Ciâbî Re- 
ceb 355te (Temmuz 966) Bağdat’ta vefat 
etti. 

Değişik konularda pek çok eser telif 
ettiği söylenen İbnü’l-Ciâbî bunların ölü¬ 
münden sonra yakılmasını vasiyet etmiş, 
başkalarından ödünç aldığı çok sayıdaki 
kitapla birlikte de eserleri vefatı anında 
yakılmıştır. Onun kaynaklarda zikredilen 
eserleri şunlardır: Müsnedü ‘Ömer b. 

!Alî b. Ebî Tâlib, et-Tefsîrü'1-mervî‘an 
Mâlik b. Enes, Tesmıyetü men rava’l- 
hadîş ve ğayrahû mine'l-‘ulûm ve men 
kânet lehû şmâ‘atün ve mezhebün 
ve nihle, Kitâbü men haddese (rauâ) 
‘ani'n-nebî şallalldhü ‘aleyhi ve sel- 
lem hüve ve ebûh (bu kitabı İbn Hacer 
el-lşâbe' de kaynak olarak kullanmıştır |bk. 
I, 237; 11, 320J ), Men ravâ hadîse Gadir 
Hum, Zikru men ravâ mu’âhâte'n-ne- 
biyyi li-emîri'l-mü’minîn ‘aleyhime's- 
selâm, İhtilâfü Übeyve İbn Mes‘ûd ti 
leyleti'l-Kadr ve turuku zâtik, eş-Şfa 
min aşhâbi'l-hadîş ve tabakâtihim, 
Men rava'l-hadîş min Benî Hâşim ve 
mevâlîhim, Ahbâru Âli Ebî Tâlib, Ah- 
bâru ‘Aliyyi'bn Hüseyin ‘aleyhime's- 
selâm, Kitâbü Mevâli'l-eşrâf ve taba- 
kâtihim, Ahbâru Bağdâd ve tabakâtü 
aşhâbi'l-hadîş bihâ. 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü'n-Nedîm, el-Fihrist (Teceddüd), s. 247; 
Ahmed b. Ali en-Necâşî, Ricâlü'n-Necâşî (nşr. 
M. Cevâd en-Nâînî), Beyrut 1408/1988, II, 319- 
320; Ebû Ca'fer et-Tûsî, el-Fihrist, Beyrut 1403/ 
1983, s. 182; Hatîb, Târifıu Bağdâd, III, 26-31; 
Sem'ânî. el-Erısâb, III, 263-264; İbnü’l-Cevzî, el- 
Muntazam, VII, 36-38; Zehebî, AHâmü'n-nü- 
belâ y , XVI, 88-92; a.mlf., Tezkiretüi-huffâz, III, 
925-929; a.mlf., Mizânü’l-i'tidâl, III, 670-671; 
a.mlf., Târîhu’l-lslâm: sene 351-380, s. 126- 
131; İbn Kesir, el-Bidâye, XI, 261-262; İbn Ha¬ 
cer, Lisânüi-Mîzân, V, 322-324; a.mlf., el-İşâbe, 
I, 237; 11, 320; İbnüT-İmâd, Şezerât, III, 17; He- 
diyyetü’l-'ârifin, II, 45-46; Kettânî, er-Risâle- 
tü’l-müstetrafe (Özbek), s. 114, 167, 258, 423; 
Ahmed Pâketçî, “İbn Ci'âbî”, DMBİ, III, 238- 

s Abdullah Aydinli 

r İBNÜ’l-CÜNDÎ 

(cSAtşdl |JJİ) 

Ebû Bekr Seyfüddîn Abdullah 
b. Aydoğdu b. Abdillâh eş-Şemsî 
(ö. 769/1368) 

^ Kıraat âlimi. ^ 

699 (1300) yılında Dımaşk’ta doğdu. 
Zehebî bu tarihi 698 olarak vermiştir. Kı¬ 
raat tahsiline, 715 yılı Ramazan ayında 
(Aralık 1315) Mekke'de Ebû Muhammed 
Abdullah b. Abdülhak ed-Dilâsî’den İbn 
Kesîr kıraatini okuyarak başladı. Şemsed- 
din İbnü’s-Serrâc'dan İbn Kesîr kıraatini 
beş, kırâat-i seb’adan diğerlerini birer de¬ 
fa okuduktan sonra bunlara Ya’küb el- 
Hadramî, Hasan-ı Basrî, İbn Muhaysın ve 
Ebû Ca’fer el-Kârî’nin kıraatlerini ekle¬ 
yerek cem’ metoduyla kıraat öğrenimini 
sürdürdü. Takıyyüddin Muhammed b. 
Ahmed es-Sâiğ'den yedi kıraatin her bi¬ 
rini onar defa okuduktan sonra daha ön¬ 
ce tahsil ettiği on bir kıraate A’meş ve Ha¬ 
lef b. Hişâm’ın kıraatlerini ilâve etti. Ca‘- 
berî’nin Nüzhetü'l-berere ti kırâ’âti'l- 
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e’immeti'l-'aşeıe siyle Ebû Ca’fer, Ya‘- 
küb el-Hadramî ve Halef b. Hişâm’ın kı¬ 
raatlerinin ele alındığı Nehcü'd-dimâşe 
fî kıra’âti'l-e’immeti'ş-şelâşe adlı ese¬ 
rini Haremü’l-Halîl'de kendisinden, Ebû 
Hayyân el-Endelüsî’nin c İkdü'l-le’âlî'siy- 
le Göy etü’l-matlûb ve İbnü’l-Vecîh'in el- 
Kiiâye adlı eserlerini de müelliflerinden 
okudu. Bu hocalarından ayrıca Dânî’nin 
et-Teysîr, İbnü'l-Fahhâm’ın et-Tecrîd, 
Muhammed b. Hüseyin el-Kalânisî’nin el- 
İrşâd adlı eserleri başta olmak üzere kı¬ 
raate dair belli başlı kaynakları, Bedred- 
din İbn Cemâa ve Zeynüddin Abdurrah- 
man b. Teîs es-Sebtî’den eş-Şâtıbiyye'yi 
okudu, Zehebî, İbnü’l-Cündî’nin Dımaşk’a 
gelip kendisinden ders aldığını kaydeder. 
Tahsilini tamamladıktan sonra Mısır’ın 
kıraat âlimleri arasında yerini alan İbnü'l- 
Cündî’den Ebü’l-Abbas Ahmed b. Saîd ez- 
Zeylaî, İbnü’l-Kâsıh, Osman b. Abdurrah- 
man ed-Darîr gibi âlimler kıraat dersle¬ 
ri almıştır. Hadis ve nahiv alanlarında da 
kendini yetiştirmiş olan ve kaynaklarda 
Hanefî, sika, güzel ahlâklı bir âlim olarak 
tanıtılan İbnüT-Cündî 769 yılı Şevval ayı¬ 
nın sonlarına doğru (Haziran 1368) Kahi- 
re’de vefat etti. 

Eserleri. 1. Kitâbü'l-Bustânü’l-hüdât 
fi'htilâfi'l-e’immeti ve'r-ruvât. Kırâat-i 
aşereye Hasan-ı Basrî, A’meş ve Halef b. 
Hişâm’ın kıraatlerinin ilâvesiyle meydana 
getirilen eserin bir nüshası Süleymaniye 
Kütüphanesi’nde (Lâleli, nr. 23) bulun¬ 
maktadır (diğer nüshaları için bk. el-Fih- 
risü’ş-şâmil: Mahtûtâtü’l-kırâ’ât, 1, 288). 

2. el-Cevherü'n-nadîd fî şerhi'l-Kaşîd. 
Kasım b. Fîrrûh eş-Şâtıbî'nin Hırzü'l-emâ- L 
nî (eş-Şâtıbiyye) adlı kasidesinin şerhidir. 

Telifi Zilhicce 751’de (Şubat 1351) tamam¬ 
lanan eserin girişinde kıraatin uyulması 
gereken bir sünnet olduğu, Hz. Peygam¬ 
berden güvenilir yoldan nakledilmeyen, 
re’y veya kıyasa dayanan kıraatlerin kabul 
edilemeyeceği, bazı nahivcilerin kendi re'y 
ve kıyaslarına uymayan sahih kıraatlerle 
ilgili itirazlarına itibar edilmemesi ve sa¬ 
hih kıraatlerin dil kurallarını belirlemede 
esas teşkil etmesi gerektiği belirtilmiş; 
Kur’an’ın mushaflardan değil şifahî ola¬ 
rak alınmasının lüzumu üzerinde durul¬ 
muş; mütevâtir kıraatin şartları, şâz kıra¬ 
atlerle Kur'an okumanın hükmü, el-ah- 
rufü’s-seb’a vb. konular işlenmiştir. Her 
sûrenin başında onun Mekkî-Medenî olu¬ 
şu, âyet sayısı ve fâsılası hakkında da bil¬ 
gi verilmiştir. Ortalarından bir kısmı eksik 
olan şerhin dört ciltlik bir nüshası Süley¬ 
maniye Kütüphanesi’nde (Ayasofya, nr. 
51-54) kayıtlıdır (diğer nüshaları için bk. 
el-Fihrisü’ş-şâmil: Mahtûtâtü'l-kırâ’ât, 1, 


289-290). 3. Kitâbü't-Tahdîd fî îzâhi't- 
Tesdîd. İbnü'l-CündTnin daha önce yazdığı 
et-Tesdîd fi't-tecvîd adlı eserin şerhidir. 
et-Tesdîd' in metninin sâd (^), şerh kıs¬ 
mının sîn ( ) harfiyle ayrıldığı şerhin 

Süleymaniye Kütüphanesi’nde (Ayasofya, 
nr. 54, vr. 179-213) ve Dârü’l-kütübi’z-Zâ- 
hiriyye’de (nr. 5529) nüshaları mevcuttur. 
Kaynaklarda ayrıca İbnü’l-Cündî’nin nah¬ 
ve dair ez-Zühde ve el-Katre adında iki 
kitabının bulunduğu zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü'l-Cündî, Büstânü’l-hüdât fi’htilâft’l- 
e’imme ue'r-ruvât, Süleymaniye Ktp., Lâleli, 
nr. 23, vr. l b -3 b ; a.mlf., el-Ceuherü’n-nadîd fî 
şerhi’l-Kaşîd, Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 
51, vr. 8*-9*; nr. 54, vr. 178*; a.mlf., Kitâbü’t- 
Tahdîd fî îzâhi’t-Tesdîd, Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 54, vr. 179 b ; Zehebî, Ma‘rifetü’l- 
fcurrâ* (Altıkulaç), III, 1513; İbnü'l-Cezerî, Gâye- 
tü’n-Nihâye, I, 180-181, 506, 555; a.mlf., en- 
Neşr, I, 97; İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâmirıe, 1, 
441-442; Keşfü’z-zunûn, 1, 244, 648; II, 953, 
1352; Brockelmann, GALSuppl., 1, 726,11, 138; 
Hediyyetüi-‘ârifîn,\, 466; Kehhâle, Mu’cemü’l- 
mü’ellifîn, III, 59; Ali Şevvâh İshak, MıAcemü 
muşannefâti’l-Kur’ânii-Kerim, Riyad 1404/ 
1984, IV, 31; el-Fihrisü'ş-şâmil: el-Kur'ân ue 
î ulûmüh , et-Tecvîd, Amman 1985, 1, 101; el- 
Fihrisü’ş-şâmil: Mahtûtâtü’l-kırâ’ât, Amman 
1987,1,288-299. rr] 

İM Mustafa Altundağ 

F İBNÜ’l-CÜNEYD n 

) 

Ebû Alî Muhammed b. Ahmed 
b. el-Cüneyd el-İskâfî 
(ö. 381/991) 

Şiî Usûliyyûn ekolünün öncülerinden, 
fıkıh ve kelâm âlimi. 

J 

Bağdat ile Vâsıt arasındaki İskâfta 
dünyaya geldi. Kâtib lakabıyla da anılır. 
Hadis dinlediği ilk hocalarından olan Hu- 
meyd b. Ziyâd’ın ölüm tarihi (310/922) 


dikkate alınarak III. (IX.) yüzyılın sonların¬ 
da veya IV. (X.) yüzyılın başında doğduğu 
söylenebilir. Humeyd b. Ziyâd’dan başka 
Abdülvâhid b. Abdullah el-Mevsılî, Ahmed 
b. Muhammed el-Âsımî, Muhammed b. 
Ali b. Ma’mer el-Kûfî gibi hocalardan ha¬ 
dis öğrendi. Fıkıh konusundaki hocala¬ 
rı bilinmemektedir. Küleynî ve Şeyh Sa- 
dûk’un çağdaşı olup dördüncü sefir Ali b. 
Muhammed’le tanışmış olan İbnü’l-Cü- 
neyd Şeyh Müfîd, Hüseyin b. Ubeydullah 
el-Gadâirî ve Ebû Abdullah İbn Abdûn’un 
hocasıdır. Ahmed b. Ali en-Necâşî ve Şey- 
hüttâife Ebû Ca’fer et-Tûsî gibi âlimler de 
hocaları vasıtasıyla onun öğrencileri ola¬ 
rak kabul edilmektedir. Nîşâbur’a seyaha¬ 
ti (340/95 1) ve orada yaklaşık bir yıl kal¬ 
ması dışında Irak’ta ve özellikle Bağdat’¬ 
ta yaşadığı bilinen İbnü’l-Cüneyd Rey’de 
vefat etti. 

İbnü’l-Cüneyd daha çok fakih olarak 
tanınır. Şîa’da fıkıh usulünün gelişimi be¬ 
lirli dönemlere ayrılacak olursa onun ya¬ 
şamış olduğu devir bunun hazırlık safha¬ 
sını oluşturur; çünkü gaybet öncesi Şîa’¬ 
da bu ilme ihtiyaç duyulmamıştır. Her ne 
kadar Şiî ulemâsı, gaybet öncesi dönem¬ 
de imamların ashabından bir kısmının 
usulle ilgili bazı risâleler telif ettiğini söy¬ 
lüyorsa da bunu delillendirmek oldukça 
güçtür. Ancak “büyük gaybef’in başlama¬ 
sıyla birlikte fıkıh usulüne dair eserlerin 
kaleme alındığı, İsnâaşeriyye bünyesinde, 
fıkhı sadece rivayet metinlerini nakleden 
bir ilim olmaktan çıkarıp usule ilişkin bazı 
prensipler ortaya koyan ilk şahıslardan 
birinin de İbnü’l-Cüneyd olduğu bilinmek¬ 
tedir. Bununla beraber onun daha sonra¬ 
ki Usûlî ulemâ gibi sistematik bir metot 
ortaya koymaktan ziyade eklektik bir yol 
takip ettiği dikkati çeker. 


İbnü'l-Cündî'nin 
Kitabü 7 - 
Bustân 
adlı eserinin 
ilk ve son sayfalan 
(Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, nr. 23) 
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İBNÜ'I-CÜNEYD 


İmâmiyye Şîası’nda aklî tefekkür ve is- 
tidlâ! metodunun öncülerinden biri ka¬ 
bul edilen İbnü'l-Cüneyd çağdaşı İbn Ebû 
Akil'le birlikte “Kadîmeyn" diye anılmak¬ 
tadır. İbnü’l-Cüneyd’in fakih ve usulcü ol¬ 
masına karşılık İbn Ebû Akil daha çok ke¬ 
lâma olarak şöhret bulmuştur. Bazı Şiî 
âlimleri, İsnâaşeriyye’de ictihad kapısını 
açan ilk kişinin İbn Ebû Akil olduğunu söy¬ 
lerken bazıları da İbnü’l-Cüneyd olduğu¬ 
nu ileri sürer. İbn Ebû Atöl usul alanında 
hiçbir eser kaleme almamışken İbnü’l-Cü¬ 
neyd’in bu sahada pek çok eser vermesi 
ve daha sonraki Şiî ulemâsının bunlar hak- 
kındaki değerlendirmeleri göz önünde 
bulundurulursa ikinci görüş daha ağır 
basar. İbnü’l-Cüneyd, eserlerinden hiçbiri 
bugün mevcut olmamakla birlikte fıkıh 
usulü alanında eser yazan ilk Şiî âlimi sa¬ 
yılmaktadır. İbnü’l-Cüneyd ve İbn Ebû 
Akil, daha sonra Şeyh Müfîd, Şerif el- 
Murtazâ ve Ebû Ca’fer et-Tûsî ile birlikte 
şekillenip ana hatlarıyla ortaya çıkan Usûlî 
düşüncenin ilk temsilcileri olup bu sebep¬ 
le ilk dönem Ahbâriler’inin şiddetli tenkit¬ 
lerine mâruz kalmışlardır. İbnü’l-Cüneyd, 
usul ve fürû konusunda Ehl-i sünnet’in 
kitaplarını inceleyerek bu doğrultuda te¬ 
liflerde bulunduğu, bunun sonucu olarak 
kıyas ve re’y ile amel ettiği için yalnız Ah- 
bâriler’ce değil Usûlî ulemâ tarafından da 
ağır bir şekilde eleştirilmiştir. Bundan do¬ 
layı sonraki Usûlîler takip ettiği rasyonel 
metot hariç bir süre bu âlimin görüşlerine 
fazla itibar etmemiştir. İbn Ebû Akil Usû¬ 
lî ulemâdan bir hayli rağbet görmüşken 
onun böyle bir rağbetten mahrum kalma¬ 
sında Hanefî fıkhıyla amel ettiğine dair 
rivayetin de payı vardır. Sonuçta Ahbârî- 
ler, Usûlî olduğunu ileri sürerek İbnü’l- 
Cüneyd’i eleştirirken Usûlîler de kıyas ve 
re’y ile amel edip Ehl-i sünnet’i taklit et¬ 
miş olması sebebiyle onun görüşlerini be¬ 
nimsediklerini açıkça söylemekten çekin¬ 
mişlerdir. Tâlebesi Şeyh Müfîd de hocası¬ 
nın fıkhî istidadını takdir etmekle birlik¬ 
te bu yüzden onu ağır bir şekilde eleştir¬ 
miş ve onun için müstakil risâleler kale¬ 
me almıştır. Bunlardan biri en-Nakz'alû 
İbni'l-Cüneyd fî ictihâdihî bi'r-re’y, bir 
diğeri Nakzu Risâleti İbni'l-Cüneyd ilâ 
ehli Mışr’dır. Şeyh Müfîd, el-Mesâ’ilü's- 
Sereviyye ve el-Mesa'ilü'ş-Şûğâniyye 
adlı eserlerinde de hocasının fıkhî meto¬ 
dunun yanlış olduğunu belirttikten son¬ 
ra onun muhaliflerinin metodunu takip 
ederek kıyas ve re’y ile amel ettiğini ve 
imamlardan nakledilenlerle kendi şahsî 
görüşünü birbirine karıştırdığını ileri sür¬ 
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müştür. Ayrıca haber-i vâhid lehindeki tu¬ 
tumundan dolayı da hocasını eleştirmiş¬ 
tir. Hatta sıhhati kesin olmayan hadisler¬ 
le amel etmesi sebebiyle bazı Şiî ulemâsı 
İbnü’l-Cüneyd’i ashâbü’l-hadîs (Ahbârîler) 
ekolüne nisbet etmiştir. Halbuki İbnü’l- 
Cüneyd fıkıhta muhaddislerden tamamen 
farklı bir metot takip etmiş ve nassın zâ- 
hiriyle yetinmeyip aklî istidlâl metotla¬ 
rından da faydalanmıştır. Şeyh Müfîd ve 
diğer Usûlî ulemânın kendisine yönelttik¬ 
leri tenkitler, o dönemde müstakil bir Şiî 
fıkhı ve usulünün mevcut olmayıp Şiî ule¬ 
mâsının Sünnî fıkhına muhtaç olduğunu 
göstermesi bakımından önemlidir. 

İbnü’l-Cüneyd’in görüşlerine ilk defa 
İbn İdrîs el-Hillî (ö. 598/1202) atıfta bulun¬ 
muş, daha sonra gelen İbnü’l-Mutahhar 
el-Hillî de eserlerinde onun düşünceleri¬ 
ne yer vermiştir. Şehîd-i Evvel, Fâzıl Mik- 
dâd ve Cemâleddin İbn Fehd el-Hillî onun 
görüşlerine büyük değer vermişlerdir. 
Şehîd-i Sânî, İbnü’l-Cüneyd’in ilk dönem 
ulemâsı arasında ender simalardan biri 
olduğunu ifade etmiştir. Daha sonraki 
Usûlî ulemâ, İbn Ebû Akil ile birlikte onu 
düşünce sistemlerinin öncüleri olarak ka¬ 
bul etmeye başlamış, fikirlerinin geliş¬ 
mesinde onların görüşlerinden büyük öl¬ 
çüde faydalanmışlardır. 

Eserleri. Kaynaklarda İbnü’l-Cüneyd’in 
velûd bir müellif olduğu belirtilerek bir¬ 
çok eserinin adı zikredilir; bunların başlı- 
caları şunlardır: Tehzîbü'ş-Şfa li-ahkâ- 
mi'ş-şerFa (Şîa kaynaklan bundan öv¬ 
güyle söz eder ve eseri İbnü’l-Cüneyd’in 
en önemli kitabı olarak nitelendirir. Şeyh 
Ebû Ca’fer et-Tûsî, eserin yaklaşık yirmi 
ciltten ibaret olduğunu ve fukaha metodu¬ 
na göre çeşitli konulan kapsadığını belir¬ 
tir \el-Fihrist, s. I64|. Çeşitli rivayetlerden 
bu eserin fürû-i fıkhın bütün konularını 
kapsayan, ayrıca usul ve hilâfiyâta yer ve¬ 
ren hacimli bir kitap olduğu anlaşılmakta¬ 
dır [KaysÂl-i Kays, III, 1931), el-Muhta- 
şarü’l-Ahmedî fî fıkhi'l-Muhammedî 
(önceki eserin özeti mahiyetindedir). Ah- 
kâmü'ş-şalât, Ahkâmü't-talâk, el-İrti- 
ya‘ fî tahrîmi'l-fukkâİzâletü'r-rân 'an 
kulûbi'l-ihvân, İstihrâcü'l-muıâd min 
muhtelefi'l-hitâb, el-İstiniâı ile ’l-cihâd, 
el-İstîfûAhkâmü'l-erş, el-İsıû, el-Es- 
fâr, el-İşârât ilâ mâ yünkiıuhü'l- c avâm, 
İşkâlü cümleti'l-mevârîş, İzhâru mâ 
seterehû ehlü'l-Hnâd mine'r-rivâyeti 
c an e'immeti'l-Htıeti fî emıi'l-ictihâd, 
el-İfhâm li-uşûli'l-ahkâm, el-Ülfe fi'l- 
kelâm, Elfey mes'ele, Emşâlii '1-KuFûn, 


el-înâs bi-e’immeti'n-nâs, el-Beşâre 
ve'n-nezâre, Tebşıratü'l- C ârif ve nak- 
dü'z-zûyif (bu eser, İsnâaşeriyye fıkhı ve 
bu mezhebin hak olduğuna dair delillerin 
yanı sıra ahkâm hususunda müellifin yö¬ 
neltmiş olduğu tenkitleri içermektedir), et- 
Tahrîr ve't-takrîr, et-Terâkiilâ a c le'l- 
merâki, Tenbîhü's-sâhîbi’l-Hlmi'l-ilâhî, 
Hadâ’iku'l-Kuds, Kudsü't-tûr ve yen- 
bû c u'n-nûr fî ma c na'ş-şalât 'ale'n-ne- 
bî, Sebîlü'l-felâh li-ehli’n-necâh, el- 
Fesh c alâ men ecâze’n-nesh (müellifin 
200’e yakın eserinin bir listesi ve bunların 
muhtevaları için bk. a.g.e., III, 193-207). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Şeyh Müfîd, el-Mesa‘ilü’s-Sereviyye, Kum 
1979, s. 56-57, 222-224; a.mlf., el-Mesâ’ilü’ş- 
şâğâniyye, Necef, ts., s. 17-22; a.mlf., el-Fe- 
vâ’idü’r-razaviyye, Kum 1947, s. 386; Ahmed 
b. Ali en-Necâşî, Ricâlü’n-Necâşî, Tahran 1919, 
s. 38, 299-302, 312; Ebû Ca'fer et-Tûsî, el-Fih- 
rist, Beyrut 1403/1983, s. 164; İbn Şehrâşûb, 
Me'âlimü’Fulemâ’ (nşr. Muhammed SâdıkÂl-i 
Bahrülulûm), Beyrut, ts. (nşr. Dârü’l-edvâ), s. 78; 
İbn İdrîs el-Hillî. Kitâbü’s-Serâ’ir, Kum 1970, s. 
99, 102, 397-398; Hür el-Âmilî, el-Emelü’l-âmll 
(nşr. Ahmed el-Hüseynî), Bağdad 1965, II, 236; 
Abdullah Efendi el-İsfahânî, Riyâzü’l-hılemâ ’ ue 
hiyâZü’i-fuzalâ’ (nşr. Ahmed el-Hüseynî), Kum 
1981, V, 19-23; Muhammed b. Süleyman Tünü- 
kâbünî, #ışaşü7- t ti/emâ > (nşr. Ali Refîî), Kum 
1991, s. 149-151; Hânsârî, Ravzâtü’l-cennât 
(nşr. Esedullah İsmâiliyyân),Kum 1390-92/1970- 
72, VI, 145-153; Ebû Ali el-Mâzenderânî el-Hâirî, 
Müntehe’Tmakâl, Tahran 1300, s. 256; Haşan 
b. Abdullah el-Mâmekânî, Tenklhu’l-makât,Ne¬ 
cef 1932, s. 67; Âgâ Büzürg-i Tahrânî, ez-Zerfa 
ilâ teşânîft’ş-Şfa, Necef 1936, IV, 51; V, 236- 
238; XIX, 69; XX, 177; A‘yânü’ş-Şî‘a, IX, 101; 
Muhammed Bâkır es-Sadr. el-Me'âlimü ’l-cedi- 
de li’t-uşCll, Necef 1975, s. 55, 78-79; Hüseyin 
b. Şihâbüddin el-Kerekî el-Âmilî, Hidâyetü’l-eb- 
râr ilâ tarîki’l-eîmmeti’l-athâr (nşr. Mirzâ Rauf 
Cemâleddin), Necef 1977, s. 233; Ali Hüseyin el- 
Câbirî, el-Fikrü’s-selefi Hnde’ş-Şfati’i-lmâmiy- 
ye, Beyrut 1977, s. 209-210; Kays Âl-i Kays. el- 
Irâniyyûn, III, 188-209; Hüseyin Müderrisi Ta- 
bâtabâî. Mukaddime’î ber Fıkh-i ŞTa (trc. Mu¬ 
hammed Âsaf), Meşhed 1989, s. 40-44; Abbas 
el-Kummî, el-Künâ ve’l-elkâb, Tahran 1989, I, 
190-191, 194; II, 22, 26; Tebrîzî, Reyhânetü’l- 
edeb, I, 121-122; Seyyid Haşan es-Sadr, Te'si- 
sü’ş-Şî'a li-fünûni’l-İslâm, Bağdad 1951, s. 
302-303; Abdulaziz Abdulhussein Sachedina, 
The Just Ruler in Shi’ite İslam, Oxford 1988, 
s. 10, 71; Martin McDermott, The Theology of 
Al-Shaikh Al-Mufıd, Beymt 1986, s. 306; Maz¬ 
lum Uyar, İmâmiyyeŞVası’nda Ahbârîlik (dok¬ 
tora tezi, 1996), Dokuz Eylül Üniversitesi İlâhi- 
yat Fakültesi, s. 106-109; Muhammed Kâzım 
İmâm, “Devre-yiÂgâz-iFıkh”, Hizâre-yi Şeyh 
Tûsî (nşr. Ali Devvânî),Tahran 1983, s. 381-385; 
Ebü’l-Kâsım Gürcî, “Nigâhî ber Tâhavvül-i llm-i 
Üşül”, Makâlât ve Berresîhâ, X1I1-XV1, Tahran 
1302, s. 54-55; Ahmed Fâketçî, “İbn Cüneyd”, 
DMBİ, III, 258-262; VVilferd Madelung. “Ebn al- 
Jonayd”, Elr., VIII, 31-32. r-, 

İMİ Mazlum Uyar 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İBNÜ'd-DÂYE 


İBNÜ’d-DÂYE 

(HjIjJI jjjl) 

III (IX) ve IV. (X.) yüzyıllarda yaşayan 
baba-oöul iki âlim. 

L_ s _I 

Ebü’l-Hasan (Ebû Ya‘küb) Yûsuf b. İbrâ- 
hîm el-Hâsib el-Bağdâdî (ö. 265/879). 180 
(796) yılında Bağdat'ta doğdu; Abbâsî hâ- 
nedanına yakın bir aileye mensuptur. An¬ 
nesi önce Mehdî’nin oğlu İbrâhim’in, son¬ 
ra da kendisiyle aynı yıl doğan Halife Mu‘- 
tasım-Billâh’ın sütannesi olduğu için İb- 
nü’d-Dâye künyesiyle tanınmıştır (Yâküt, 
V, 154-155). İyi birtahsil gördü; bilhassa 
“Hâsib” lakabıyla anılacak derecede ma¬ 
tematik öğrendi. Ayrıca Bağdat'ın meş¬ 
hur tabiplerinden Cibrâîl b. Buhtîşû' ve 
Ahmed b. Hârûn’dan tıp okudu. Tahsilini 
bitirince Dîvânü’l-harâc’da çalışmaya baş¬ 
ladı. Bir süre sonra Halife Mehdî’nin oğlu 
İbrâhim’in özel kâtibi oldu ve onun ölü¬ 
müne (224/839) kadar yanından ayrılma¬ 
dı; bu arada onun kısa süren halifeliğini 
ve maceralı geçen hayatını anlatan bir de 
kitap yazdı. İbrâhim’in ölümünün ardın¬ 
dan Dımaşk’a gidip îsâ b. Hakem adında 
bir Nestûrî hekiminin yanında kısa bir sü¬ 
re kaldı ve Mısır’a geçti (225/840). Onun 
hesap işlerinden iyi anladığını öğrenen 
Ahmed b. Tolun kendisini devletin malî 
işlerini yönetmekle görevlendirdi. Fakat 
daha sonra eskiden Abbâsîler’in Dîvânü’l- 
harâc'mda çalışmış olduğunu işiterek on¬ 
ların adına casusluk yapmasından kuş¬ 
kulanmaya başladı ve bir ara evinde göz 
hapsine aldırdı (a.g.e., V, 156-157). Ah¬ 
med b. Tolun’un İbnü’d-Dâye’ye karşı 
duyduğu güvensizlik, aracıların ricasıyla 
onu göz hapsinden çıkardıktan sonra da 
devam etmiş ve ölümünden hemen son¬ 
ra iki oğlunu tutuklatıp kitap ve evrakına 
el koydurmuştur. Ancak evrakı arasında 
bulunan bir defterin yardım olarak dağıt¬ 
tığı mal ve paranın tutanaklarından iba¬ 
ret olduğunu görünce kendisine rahmet 
dileyerek oğullarını serbest bırakmıştır 
(a.g.e., V, 158). Kaynaklarda İbnü'd-Dâye’- 
nin tıp, matematik ve astronomi alanla¬ 
rında birçok eser kaleme aldığı zikredili- 
yorsa da bunların bir kısmı oğlu Ebû Ca‘- 
fer’inkilerle karıştırılmıştır. Ona ait çalış¬ 
malar şunlardır: Ahbâru Ebî Nüvâs ve'l- 
muhtâr min şi c rih, Ahbâru İbrâhîm b. 
el-Mehdî, Ahbârü'i-etıbbâ 3 (Ahbârü’l- 
mütetabbibin), Kitâbü't-Tabîh. 

Ebû Ca’fer Ahmed b. Yûsuf b. İbrâhîm 
el-Mısrî (ö. 340/951 [?]). Hayatı hakkında 
bilgi azdır. Babasının Mısır’a geldiği yıl 


(225/840) Kahire’de dünyaya geldiği tah¬ 
min edilmektedir; bazı araştırmacılara 
göre ise doğum tarihi 23S-245 (849-859) 
yılları arasındadır ( Kitâbü’l-Mükâfe’e, neş- 
redenin girişi, s. 7). Aynı şekilde ölüm ta¬ 
rihi de kesin şekilde bilinmemekte, Yâküt 
onun vefatının 330-340 (942-951) yılla¬ 
rı arasında olduğunu belirttikten sonra, 
“340’ta öldüğünü tahmin ediyorum” de¬ 
mektedir \MıT cemü'l-ildebâ', V, 159). Ka- 
hire'de babasının gözetiminde öğrenim 
gören ve zamanını matematik, astrono¬ 
mi, edebiyat ve tarih ilimleriyle uğraşa¬ 
rak geçiren Ebû Ca’fer onun ölümünden 
sonra da kendisine kalan büyük miras 
sayesinde refah içinde yaşamış ve eser¬ 
lerini kaleme almıştır. İlk dönem İslâm 
ilimler tarihinde bir matematikçi olarak 
Sâbit b. Kurre, Ebü’l-Vefâ, İbn Irâk ve Hu- 
cendî ile mukayese edilmektedir. Latin¬ 
ce'ye çevrilen kitaplarıyla Ortaçağ Avrupa 
matematikçilerinden Leonardo Fibonacci, 
Jordanus de Nemore ve Thomas Brad- 
vvardine’yi etkilemiştir. 

Eserleri. 1. Risale ii'n-rıisbe ve't-te- 
nâsüb. Öklid’in Elementler’ inin beşinci 
bölümünü temel alan çalışma, matema¬ 
tikteki oran ve orantı üzerine yazılmış en 
önemli eserlerden biridir. İbnü’d-Dâye’- 
nin, bu çalışmasıyla Öklid’in oran ve oran¬ 
tı tanımlarını genişleterek esaslı bir şe¬ 
kilde geliştirdiği görülür. Kitaptaki sekiz 
farklı duruma göre yapılmış son derece 
net açıklama ve yorumlar sayesinde, ara¬ 
larındaki orantı bağıntıları bilinen bazı de¬ 
ğerlerden yola çıkarak bilinmeyen mik¬ 
tarları hesaplamak mümkün olmaktadır. 
Müellif, Öklid'den başka Batlamyus’un 
ei-Mecistî'sinden yararlandığını ifade 
etmekte, ayrıca iyice incelediği anlaşılan 
Archimedes, Hero, Eflâtun, Empedokles 
ve Apollonius’a da göndermelerde bulun¬ 
maktadır. İbnü’d-Dâye’den etkilenen İtal¬ 
yan matematikçilerinden Leonardo Fibo¬ 
nacci, Liber abacci adlı eserinde kitap¬ 
taki orantıyla ilgili yöntemleri nakletmiş 
ve bunları vergi problemlerinin çözümün¬ 
de kullanmıştır. Aynı tür bazı izler, Jor¬ 
danus de Nemore’nin Arithmetica in 
decem libris demonstrata'smda da gö¬ 
rülür. Thomas Bradvvardine, İbnü’d-Dâ- 
ye’yi bu kitabında sürekli ve süreksiz 
orantılara getirdiği ayırım sebebiyle ma¬ 
tematikte otorite kabul eder. Pacioli de 
onu Ökiid, Boethius, Jordanus de Nem¬ 
ore ve Bradvvardine gibi bilginlerle ay¬ 
nı sınıfa koyar ve bu eserini bilime çok 
önemli bir katkı olarak görür. Novaralı 
Campanus’un tesbitine göre ise eserde 


bir mantık hatası vardır ve bir yerde pos- 
tula sayılan bir önerme daha sonra baş¬ 
ka bir yerde teorem gibi ispatlanmıştır. 
Ancak kaynaklarda belirtildiğine göre bu 
durum kitabın kıymetini azaltacak bir za¬ 
af değildir. Risale fi'n-nisbe ve't-tenâ- 
süb Gerard de Cremone tarafından Latin¬ 
ce’ye çevrilmiş ve bu çeviri fazla sayıda 
çoğaltılmıştır. Batı kütüphanelerinde ese¬ 
rin onu aşkın nüshasının bulunması Orta¬ 
çağ Avrupası’nda ne kadar geniş ilgi uyan¬ 
dırdığını göstermektedir (bulundukları 
yerler için bk. Suter, s. 42-43; Sezgin, V, 
289-290). 2. Risâle ü'l-Kusiyyi’l-müte- 
şâbihe. Birbirine benzeyen eğrileri konu 
alan eser yine Gerard tarafından Latin¬ 
ce’ye çevrilmiş ve bu çeviri de Arapça as¬ 
lı gibi günümüze ulaşmıştır (Sezgin, V, 
290). 3. Şerhu Kitabi'ş-Şemere. Bat- 
lamyus’a nisbet edilen Kitâbü'ş-Şeme- 
re’nin (Centiloquium) şerhidir. Bazı araş¬ 
tırmacılar metnin de İbnü’d-Dâye’ye ait 
olduğunu belirtmekte, metin ve şerhin 
Arapça aslı ve Nasîrüddîn-i Tûsî’nin Fars¬ 
ça tercüme ve şerhine ait yazmalarla çe¬ 
şitli Batı dillerindeki tercümelere ait çok 
sayıda yazma ve neşir bulunmaktadır 
(Lemay, II, 99-107). 4. Risâle fi'l-ustur- 
lâb (Suter, s. 42). S. Kitâbü'l-Mükâfe’e 
ve hüsnü'l- c ukbâ. İyi ve kötü davranış¬ 
ların karşılığı ile hayırlı sona dair yetmiş 
bir hikâye ihtiva eder. Irak, Suriye ve Mı¬ 
sır bölgesindeki sosyal ve ekonomik ha¬ 
yata ışık tutan bu hikâyeler aynı zaman¬ 
da Tolunoğullan’nın yönetim tarzı hak¬ 
kında da bilgi verir. Emîn Abdülazîz (Ka¬ 
hire 1332), Mahmûd Muhammed Şâkir 
(Kahire 1359) ve Ahmed Emîn - Ali el-Câ- 
rim (Kahire 1941) tarafından üç ayrı tah- 
kikli neşri yapılmıştır. 3. Sîretü Ahmed 
b. Tolûn. Abdullah b. Muhammed el-Be- 
levTnin Sîretü Ahmed b. Tolûn adlı ese¬ 
rinde iktibaslarda bulunduğu, İbn Saîd el- 
Mağribî’nin el-Muğrib' de özetlediği ve 
İbn Tağrîberdî’nin kaynakları arasında yer 
alan eser el-Muğrib' deki bilgiler esas 
alınmak suretiyle Kari Vollers tarafından 
Almanca tercümesiyle birlikte neşredil¬ 
miştir (Berlin 1894; Weimar 1895). 

İbnü’d-Dâye’nin kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Sîretü Ebü'l- 
Ceyş Tlumâreveyh, Sîretü Hârûn b. 
Ebü'l-Ceyş, Kitâbü Muhtaşari'l-man- 
tık (Vezir İbnü’l-Cerrâh Ali b. îsâ için ya¬ 
zılmıştır), Risâle li't-tabâT (Yâküt, V, 159- 
160). Bunlardan başka ona Kitâbü't-Ta¬ 
bîh adlı bir eser daha nisbet ediliyorsa da 
söz konusu kitabın babası Yûsuf tarafın¬ 
dan İbrâhim b. Mehdî için yazıldığı anla¬ 
şılmaktadır [EP{ İng.|, III, 745). 
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İBNÜ'd-DÂYE 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü'd-Dâye, el-Mükâfe’e (nşr. Mahmûd M. Şa¬ 
kır), Kahire 1359/1940, neşredenin girişi, s. 7; 
Yâküt, Mu‘cemüi-üdebâ’,V, 154-160; İbnü'l- 
Kıftî, İhbârüi-hılemâ’ (Lippert), s. 78; İbn Ebû 
Usaybia, ‘Uyûnüi-enbâ’, s. 475; Keşfü’z-zunûrı, 
I, 667; Suter, Die Mathematiker, s. 42-43; Ah- 
med îsâ, Mu‘cemü’l-etıbbâ’, Beyrut 1361/1942, 
s. 127-130; Brockelmann, GAL Suppl., I, 229; 
Sarton, Introduction, s. 598; Kadri Hâfız Tû- 
kân, Türâşü’l-‘Arabi'l-‘ilmî fl’r-riyâziyyât ue'l- 
felek, Kahire, ts. (Dârü'l-kalem), s. 213; Sezgin, 
GAS, V, 288-290; M. Ullmann, Die liatur und 
Geheimıvissenschaften im İslam, Leiden 1972, 
s. 227-228; Richard Lemay, “Origin and Suc- 
cess of the Kitâb Thamara of Abu Ja'far Ah- 
mad ibn Yusuf ibn İbrahim”, Proceedirıgs of 
the First International Symposium for the 
History of Arab'ıc Science, Halep 1976, 11, 91- 
107; Muhammed Kürd Ali, Künûzü’l-ecdâd, 
Dımaşk 1404/1984, s. 13-19; Francesco Gab- 
rieli, “Kitâb al-Mukâfa’a di ibn ad-Dâya", RSO, 
sy. 52 (1978), s. 27-38; F. Rosenthal, “ibn al- 
Dâye", El 2 (îng.), 111, 745-746; Ebü'l-Hasan Diyâ- 
net - Saîdullah Karabeglü, “İbn Dâye”, DMBİ, 
111, 486-488; Sâmî Şelhûb, “İbn Dâye”, Mev- 
sû‘atü’l-hadâreti’l-lslâmiyye, Amman 1993, s. 
257-259. |—ı 

lal Sadettin Ökten 

r İBNÜ’d-DEBBÂG, Ebü’l-Kâsım ' 

( ^AGaİI ) 

Ebü’l-Kâsım Halef 
b. el-Kâsım b. Sehl (Sehlûn) 
el-Ezdî el-Endelüsî 
(ö. 393/1003) 

Hadis hâfızı. ^ 

325’te (937) Kurtuba'da doğdu. Baba¬ 
sının tabaklıkla uğraşması sebebiyle İb- 
nü’d-Debbâğ diye anıldı. İlk öğrenimini 
memleketinde yaptıktan sonra 345’te 
(956) tahsil için seyahate çıktı. On beş yıl 
kadar süren bu yolculuğu sırasında Mısır, 
Şam ve Hicaz bölgelerini dolaşarak pek 
çok âlimden istifade etti. Muhammed b. 
Yûsuf el-Kindî, İbnü’s-Seken, Hamza el- 
Kinânî, İbn Eşte ve Âcurrî, İbnü’d-Deb- 
bâğ’ın sayıları 300’ü bulduğu söylenen 
hocalarından bazılarıdır. Hadis ilimleri ya¬ 
nında kıraatle de meşgul olan İbnü’d-Deb- 
bâğ, Kitâbü's-Setfa'nm müellifi İbn Mü- 
câhid’in talebesi Ebû Bekir Ahmed b. Sâ- 
lih el-Bağdâdî’den kıraat okudu. Memle¬ 
ketine döndükten sonra Kurtuba’da ha¬ 
dis okutmaya başlayan İbnü’d-Debbâğ’m 
talebeleri arasında kendisinden çok mik¬ 
tarda hadis yazan İbn Abdülber en-Ne- 
merî ile Ebû Amr ed-Dânî ve İbnü’l-Fara- 
dî zikredilebilir. Güvenilir bir hadis hâfızı 
olan, ricâl ve hadislerde görülebilecek il¬ 
letler konusunda uzman kabul edilen İb- 
nü’d-Debbâğ 17 Rebîülâhir393’te (23 Şu¬ 
bat 1003) vefat etti; İbn Tağrîberdî ise 
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onu 395 (1005) yılı vefeyâtı içinde zikret¬ 
miştir. 

İbnü'd-Debbâğ'm kaynaklarda adı ge¬ 
çen eserleri şunlardır: Müsnedü hadîsi 
(ehâdîşi) Mâlik b. Enes; Müsnedü ha¬ 
dîsi Şu c be b. el-Haccâc, Esmâ’ü’l-ma‘- 
rûfîn bi'l-künâ mine'ş-şahâbe ve't-tâ- 
bi c în ve sâ’iri'l-muhaddişîn, Kitâbü'l- 
Ha’ifîn; Akzıyetü (Kazaya) Şüreyh, Züh¬ 
dü Bişr b. el-Hâriş, Kitûbü'z-Zühd. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Faradî, Târihu ‘ utemâ’i’l-Endelüs (nşr. 
İbrahim el-Ebyârî), Kahire-Beyrut 1989,1, 250- 
251; Humeydî, Cezvetü'l-muktebis (nşr. İbrâhim 
el-Ebyârî), Kahire - Beyrut 1989,!, 326-329; Dab- 
bî, Buğyetû'l-mültemis (Ebyârî), I, 357-359; İbn 
Abdülhâdî, ‘Ulemâ’ui-hadîş, III, 224-225; Ze- 
hebî, Tezkiretü’l-huffâz, III, 1025-1026; a.mlf., 
A'lâmü’n-nübelâ’, XVII, 113-114, 241; a.mlf., 
Târîhu'l-İslâm: sene 381-400, s. 285; İbn Fer- 
hûn, ed-Dibâcü’l-müzheb, I, 114-115; İbnü'l- 
Cezerî, Gâyetü’n-Nihâye, I, 272; İbn Tağrîberdî, 
en-Nücûmü’z-zâhire, IV, 21 l;Süyûtî, Tabakâ- 
tü’l-huffâz (Ömer), s. 406; Makkarî, Nefhu't-tîb, 
II, 105; Bedrân, Tehzîbü Târihi Dımaşk, V, 173. 

H Nuri Topaloğlu 

r İBNÜ’d-DEBBÂG, Ebü’l-Velîd ' 

(^Iİİah ) 

Ebü’l-Velîd Yûsuf b. Abdilazîz 

b. Yûsuf el-Lahmî el-Ündî el-Endelüsî 
(ö. 546/1151) 

^ Hadis hâfızı ve tarihçi. ^ 

Endülüs’te Belensiye’nin (Valencia) köy¬ 
lerinden Ünde’de(Onda) doğdu ve daha 
sonra Mürsiye’ye (Murcia) yerleşti. İbn Ab¬ 
dülhâdî ve Zehebî, doğum yılını İbn Beş- 
küvâl’den naklen 481 (1088) olarak gös¬ 
terirken bizzat İbn Beşküvâl bu tarihin 
482 (1089) olduğunu belirtmektedir. Ebû 
Ali es-Sadefî onun en çok istifade ettiği 
hocasıdır. Kendisinden İmam Mâlik’in el- 
Muvaffa 5 adlı eserini, Şahîh-i Buhârî 
ve Şahîh-i Müslim’i, Tırmizî’nin el-Câ- 
mi l u'ş-şahîh’ inin büyük bir kısmını, Ebû 
Dâvûd’unes-Sünen’ini, İbn Şeybe ile Bez- 
zâr’ın ef-MüsnecTlerini, Dârekutnî’nin 
es-Sünen ve ei-'İiel’ini, İbnKâni’in el- 
Mu c cemü'ş-şahâbe’s\n\ okudu. Ayrıca 
Ebü’l-Velîd İbn Rüşd ile Ebû Bekir İbnü’I- 
Arabî de onun faydalandığı hocaları ara¬ 
sında yer alır. İbnü’d-Debbâğ’m en tanın¬ 
mış talebesi ise İbn Beşküvâl’dir. 

Mürsiye’de hatiplik, Dâniye’de (Denia) 
kadılık görevlerinde bulunan İbnü’d-Deb- 
bâğ hadis yazmaya önem veren, hadisle¬ 
rin senedlerini ve râvileri iyi bilen bir âlim 
olup İbn Beşküvâl onu çeşitli hadis ilimle¬ 
rinde döneminin önde gelen otoritesi ola¬ 
rak tanıtmış, Endülüslü hadis imamlarının 


sonuncusu kabul edilmiştir. Mâlikî mezhe¬ 
bine mensup olan İbnü’d-Debbâğ’m isa¬ 
betli hükümler vermesi sebebiyle çevre¬ 
sinde daima aranan bir kişi olduğu belir¬ 
tilmiştir. İbnü’d-Debbâğ Dâniye’de vefat 
etti ve Mürsiye’ye götürülerek orada def¬ 
nedildi. 

Eserleri. İbnü’d-Debbâğ’m kaynaklar¬ 
da adı geçen eserleri şunlardır: Tabakö- 
tü’l-huffâz min ehli'l-hddîş (bazı sırala¬ 
ma hataları sebebiyle eleştirildiği söyle¬ 
nen eserin İbn Şihâbez-Zührî’den |ö. 124/ 
742] Silefî’ye |ö. 576/1180] kadar gelen ha- 
disçilerin isimlerini ihtiva ettiği belirtil¬ 
mektedir [İbn Abdülhâdî, IV, 87]; Taöa/câ- 
tü’l-muhaddişin ve’l-fukaha’ adıyla kay¬ 
dedilen eser de muhtemelen bu kitaptır 
| el-Kâmûsü’l-lslâmî, 11, 345]); Kitûbü'l- 
Gavâmiz ve'l-mübhemât (İbn Hayr, s. 
219); Mu c cemü şüyûhi'l-Kadî eş-Şadefî 
(Ebû Ali es-Sadefî'nin kendilerinden fay¬ 
dalandığı şeyhlerine dair bir mu'cemdir 
[İbnü'z-Zübeyr, VII, 208]); Fehrese; İhti¬ 
şam îzâhi'l-işkâl (Abdülganî el-Ezdî'nin, 
hadis râvilerinin isimlerinde görülen prob¬ 
lemlerle ilgili olarak kaleme aldığı Izâhu’l- 
ış/câ/’in özetidir {a.g.e., VII, 208]). Hediy- 
yetü’l- c ârifînüe (II, 552) müellifin Reş- 
hatü'n-naşîh mine'l-hadîşi'ş-şahîh ad¬ 
lı bir eserinden bahsedilmekteyse de bu 
kitap Debbâğzâde Mehmed Efendi’nin- 
dir (DİA, IX, 63). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Hayr, Fehrese, s. 219, 436; İbn Beşküvâl, 
eş-Şı/a (nşr. İbrâhim el-Ebyârî), Kahire - Beyrut 
1410/1989, III, 978-979; Dabbî, Buğyetü’l-müt- 
temis (nşr. ibrâhim el-Ebyârî), Kahire-Beyrut 
1410/1989, II, 662; Yâküt, Mu‘cemüi-büldân, 

I, 264; İbnü'z-Zübeyr, Şı(afü’ş-Şı/a(nşr. E. Levi- 
Provençal), Rabat 1937, VII, 207-209; İbn Ab¬ 
dülhâdî. ‘Ulemâ’ü’l-hadîş, IV, 86-88; Zehebî, 
Tezkiretü'l-huffâz, IV, 1310-1312; a.mlf., A‘lâ- 
mü’n-nübelâ’, XX, 220-221; a.mlf., Târihu’l-İs- 
lâm: sene541-550, s. 263;Süyûtî, Tabakâtü’l- 
huffâz (Ömer), s. 470-471; Hediyyetüi-‘ârifin, 

II, 552; el-Kâmûsü'l-İslâmî, II, 345; Mehmet İp- 
şirli, “Debbâğzâde Mehmed Efendi", DİA, IX, 

ffl Nurİ Topaloğlu 

İBNÜ’d-DEHHÂN 

^|) 

Ebû Muhammed Nâsıhuddîn 
Saîd b. el-Mübârek b. Alî 
b. Abdillâh en-Nahvî el-Bağdâdî 
(ö. 569/1174) 

Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

494’te (1101) Bağdat'ın Nehritâbık ma¬ 
hallesinde doğdu. Şair sahâbî Kâ'b b. Amr 
el-Ensârî’nin soyundandır. Bağdat’ta lü¬ 
gat, dil ve edebiyat dersleri aldıktan son- 
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İBNÜ'd-DELÂT 


ra İsfahan'a giderek bazı âlimlerden ha¬ 
dis dinledi ve kütüphanelerdeki birçok 
edebî eseri istinsah etti. Ardından Bağ¬ 
dat'a döndü ve bir süre daha burada kal¬ 
dı. İleri yaşlarında Ebû Gâlib Ahmed b. 
Bennâ, Ebü’l-Kâsım Hibetullah b. Mu- 
hammed b. Husayn ve bazı âlimlerden 
hadis dinledi. Kendisi de dil ve edebiyat 
dersleri verdi ve Ebû Ali el-Fârisî'nin ei- 
îzâh fi'n-nahv adlı eserini okuttu. 

İbnü'd-Dehhân 544 (1149) yılında Mu¬ 
sul üzerinden Dımaşk’a gitmek üzere 
Bağdat’tan ayrıldı. Musul’a uğradığında 
Vezir Cemâleddîn-i İsfahânî ile görüştü. 
Vezirin kendisine yakın ilgi göstermesi 
üzerine onun himayesine girdi. Vezir on¬ 
dan ders vermesini ve kitap yazmasını is¬ 
teyerek Dımaşk’a gitmesine engel oldu. 
Yirmi dört yıldan fazla kaldığı Musul'da 
zamanını ders verip eser yazarak geçirdi 
(Safedî, Nektü’l-himyân, s. 158). Hayatı¬ 
nın sonlarına doğru kütüphanesini Mu¬ 
sul’a naklettirirken Bağdat’ta meydana 
gelen sel baskınında kitaplarının çoğu te¬ 
lef oldu. Kendisine ulaşanlar ise kokmuş 
ve harap olmuştu. Eserleri bu durumdan 
kurtarmak ve kötü kokuyu gidermek için 
tavsiye edilen ladin reçinesi buharını faz¬ 
la miktarda kullanınca gözlerini kaybetti. 
Musul’da vefat etti. Hayatının son yılla¬ 
rında dünyaya gelen tek oğlu Ebû Zeke- 
riyyâ Yahyâ b. Saîd de kendisi gibi edip 
ve şairdi. 

Dil ve edebiyat alanında otorite sayılan 
Mevhûb b. Ahmed el-Cevâlîki, İbnü’ş-Şe- 
cerî ve İbnü’l-Haşşâb gibi âlimlerle çağ¬ 
daş olan İbnü’d-Dehhân’ın İlmî yönden 
bunlardan üstün sayıldığı ve zamanının 
Sîbeveyhi’si olarak kabul edildiği belirtil¬ 
mektedir (meselâ bk. Yâküt, XI, 220; İbn 
Hallikân, 11, 383). Ünlü hattat Yâküt el- 
Mevsılî ile hadis âlimi Mecdüddin İbnü’l- 
Esîr el-Cezerî ondan dil ve edebiyat ders¬ 
leri almıştır (Yâküt, XIX, 312; İbn Halli¬ 
kân, VI, 119). Aynı zamanda şair olan İb- 
nü’d-Dehhân'm bir divanının bulunduğun¬ 
dan bahsedilmekte, bazı kıta ve beyitleri 
kaynaklarda yer almaktadır (Kitâbü’l-Fu- 
şûl |nşr. Nâciye Muhammedi, neşredenin 
girişi, s. 19-21). 

Eserleri. 1. el-Ezdâd ü'l-İuğa, Arap di¬ 
lindeki karşıt anlamlı kelimelere dair bu 
risâle Muhammed Haşan Âl-i Yâsîn tara¬ 
fından neşredilmiştir (Nefâ’isüi-mahtû- 
tât içerisinde, Necef 1371/1952, s. 1-21; 
Bağdad 1963, s. 85-108; ayrıca müstakil 
olarak Bağdad 1372/1953). 2. Kitûbü'l- 
Fuşûl fi'n-nahv (fi’MArabiyye). Esere 
Mecdüddin Îbnü’l-Esîr el-Bedf fî Hlmi'l- 
Arabiyye adlı bir şerh yazmıştır (şerhin 
farklı bir ismi için bk. İbn Hallikân, IV, 141). 


Nâciye Muhammed Abdürrâzık Ades, 
eseri Kitâbü'l-Fuşûl fi'l- c Arabiyye adıy¬ 
la yüksek lisans tezi olarak tahkik edip ya¬ 
yımlamış (Amman 1401/1981), kitap ay¬ 
rıca Fâiz Fâris tarafından neşredilmiştir 
(Beyrut 1409/1988). 3. el-Fuşûl fi'l-kavâ¬ 
fî. Arap şiirinde kafiyeyle ilgili çeşitli me¬ 
selelerin incelendiği bir risâle olup İbnü’d- 
Dehhân’ın hayatı ve eserlerine dair bir 
mukaddime ve çeşitli notlarla birlikte Sa¬ 
lih b. Hüseyin el-Âid tarafından yayımlan¬ 
mıştır (Mecelletü Câmbati'l-lmâm Muham¬ 
med b. Su‘ûd el-İslâmiyye, XVI (Riyad 
1417/1996], s. 193-270). 4. el-Ğurre fî 
şerhi'l-Lüm'a. İbn Cinnî’nin nahve dair 
el-Lüma c inin şerhi olan eserin bazı kü¬ 
tüphanelerde yazma nüshaları mevcut¬ 
tur (Kahire el-Hizânetü't-Teymûriyye, Na¬ 
hiv, nr. 171; Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed Pa¬ 
şa, nr. 1495; Süleymaniye Ktp., Kılıç Ali Pa¬ 
şa, nr. 949). S. Şerhu ebniyeti Sîbeveyhi. 
Sîbeveyhi’nin el-Kitâb ’mda geçen mor¬ 
folojik yapı ve kalıpların izahına dair olan 
eseri Haşan Şâzelî Ferhûd neşretmiştir 
(Riyad 1987). 6. Kitâbü Şerhi'd-Dürûs 
fi'n-nahv (Bastü’n-nüfûs fî şerhi’d-Dürûs). 
Müellifin günümüze ulaşmayan eserinin 
şerhi olup İbrâhim Muhammed Ahmed 
el-İdkâvî tarafından yayımlanmıştır (Ka¬ 
hire 1 4 1 1 / 1991 ). 7. ed-Dürûs fî c ilmeyiî- 
‘arûz ve'I-kavâfî (Süleymaniye Ktp., Bağ¬ 
datlı Vehbi Efendi, nr. 2031; Gotha, Landes 
Bibliothek, nr. 358/1). 8. Şerhu'l-îzâh. 
Ebû Ali el-Fârisî’ye ait eserin şerhi olup 
eş-Şâmil adıyla da anılır (İbnü l-Kıftî, II, 
50; Yâküt, XI, 221). 9. el-Kaşîde fî c avî- 
şi'l-Frâb. İbn Habbâz el-Mevsılî’nin bu 
kasideye yazdığı el-Feıîde fî şerhi’l-Ka- 
şîdeti’Uetî enşe’ehâ Sa^îd İbnü'l- Mü¬ 
barek (İbnü’d-Dehhân en-Nahvî) fî c avî- 
şi'l-Frâb adlı şerhi Abdurrahman b. Sü¬ 
leyman el-Useyman yayımlamıştır (Ka¬ 
hire 1410/1990). 10. Bâbü'l-hicâ\ İmlâ 
esaslarına dair olan eseri Fâiz Fâris neş¬ 
retmiştir (İrbid 1406/1986). ff.el-Muh- 
taşar fi'l-kavâfî (yazma nüshası için bk. 
C. Zeydân, Âdâb, III, 41). 12. er-Risâle- 
tü's-Sa c diyye fi'l-me’âhizi'i-Kindiyye 
mine'l-meAni't-Tâîyye (el-Me’âhizü’l- 
Kindiyye). Mütenebbî'nin Ebû Temmâm 
ve BuhtürFnin şiirlerinden yaptığı intiha¬ 
le dair olan eser üzerine Ziyâeddin İbnü’l- 
Esîr tarafından el-İstidrâk adıyla yazılan 
reddiyenin yazma nüshası Köprülü Kü- 
tüphanesi’ndedir (nr. 1204). 

İbnü’d-Dehhân’ın kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır: ed-Dürûs 
fi'n-nahv, Tefsîrü'l-Kur’ân, Tefsîrü’l- 
Fâtiha, Tefsîrü'l-İhlâş, İzâletü'l-mırcf 
fi’l-ğayn ve'r-rû', Dîvânü resâ'il, Zeh- 
rü'r-riyâz, Kitâbü 1 r-Riyâza, Şerhu bey¬ 


tin li-Şâlih b. Ruzzîk, el-Gunyetü fi'd- 
Dâd ve’z-zâKitâb fi'l-künâ, Kitâbü'l- 
Kânûn fi'l-luğa, el-Ma c küd fi'l-makşûr 
ve'l-memdûd, en-Nüket vel-işârât c alâ 
elsineti'l-hayvûnât, Takvîmü'n-nazar. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü'd-Dehhân, Kitâbü’l-Fuşûl fıi-'Arabiyye 
(nşr. Nâciye Muhammed Abdürrâzık Ades), Am¬ 
man 1401/1981, neşredenin girişi, s. 1-44; a.e. 
(nşr. Fâiz Fâris), Beyrut 1409/1988, neşredenin 
girişi, s. 13-31; İbnü’l-Kıftî, İnbâhü’r-ruoât, II, 
47-51; Yâküt, Mu c cemü‘l-üdeba‘, XI, 219-223; 
XIX, 312; İbn Hallikân, Vefeyât, II, 382-385; İV, 
141; VI, 119; Zehebî, A'lâmü’n-nübelâ’ , XX, 
581-582; Safedî, Nektü’l-himyân (nşr. Ahmed 
Zekî Bek), Kahire 1329/1911, s. 158-159; a.mlf., 
el-Vâfi, XV, 250 vd.; Delcî, el-Felâke ve’l-meflû- 
kûn, Kahire 1322, s. 126-127; Süyûtî, Buğye- 
tüî-uu c ât, I, 587; Dâvûdî, Tabakâtüî-müfessi- 
rtn, I, 190-191; Keşfü’ş-zunûn, I, 72, 116,212, 
438, 752, 872; II, 960, 1156, 1212, 1265, 1438, 
1563, 1630, 1977; Hânsâri, Ravzâtü’l-cennât 
(nşr. Esedullah İsmâiliyyân), Kum 1391, IV, 54- 
56; Brockelmann, GAL, I, 281; Suppl., I, 494; 
Fuâd Seyyid, Fihrisü’l-mahtûtâti’l-muşaüuere, 
Kahire 1954,1, 386,389, 392, 393, 401; C. Zey¬ 
dân, Âdâb, 111, 41; Ömer Ferruh, Târîhu’l-edeb, 
III, 348-349; Ramazan Şeşen v.dğr., Fihrisü 
mahtûtâti Mektebeti Köprülü, İstanbul 1406/ 
1986, II, 166-167; a.mlf., Salâhaddîrı Eyyûbi 
ue Deulet, İstanbul 1987, s. 348; M. Sadi Çöğen- 
li - Kenan Demirayak, Arap Edebiyatında Kay¬ 
naklar, Erzurum 1995, s. 166-167; Sâlih b. Hü¬ 
seyin el-Âid, “el-Fuşûl fi'l-kavâfî”, Mecelletü 
Câmbatiî-İmâm Muhammed b. Su'ûd el-İslâ- 
miyye, sy. 16, Riyad 1417/1996, s. 193-270. 

S Süleyman Tülücü 

T . .. ~1 

IBNU’d-DELAI 

(^yojı^ı) 

Ebü’l-Abbâs Ahmed b. Ömer 
b. Enes b. Dilhâs el-Uzrî ed-Delâî 
(ö. 478/1085) 

Hadis hafızı ve coğrafyacı. 

4 Zilkade393’te (4 Eylül 1003) Endülüs’¬ 
te Meriye (Almeria) yakınlarındaki Delâye 
(Dalias) köyünde doğdu. Fetihten sonra 
İber yarımadasına göç eden Yemenli Arap 
kabilelerinden Uzre’ye mensuptur. Baba¬ 
sının dedesine nisbetle İbn Dilhâs olarak 
da anılmaktadır. 407’de (1016-17) anne 
ve babasıyla birlikte Mekke’ye gitmek 
üzere yola çıktı ve ertesi yılın ramazan 
ayında oraya ulaştı. Mekke'de sekiz yıl ka¬ 
larak Ebû Zer el-Herevî’den Buhârî’nin ve 
Ebü'l-Abbas Ahmed b. Haşan b. Bündâr 
er-Râzî’den Müslim'in el-Câmfu'ş-şa- 
M/ı’lerini dinledi. Ebü’l-Kâsım Mühelleb 
b. Ebû Sufre’den, ayrıca bir kısmı Mekke- 
li. diğerleri hac için gelen pek çok âlim¬ 
den hadis ve fıkıh dersleri aldı. 416’da 
(1025) Endülüs’e dönen İbnü’d-Delâî, Me¬ 
riye Camii’nde ders vermeye başladı. Ara- 
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İBNÜ'd-DELÂÎ 


larında aynı zamanda kendilerinden ha¬ 
dis dinlediği İbn Rüşd, İbn Hazm ve İbn 
Abdülber en-Nemerî iie Ebû Ubeyd el- 
Bekrî, Muhammed b. Fütûh el-Humeydî, 
Ebû Ali es-Sadefî, Ebû Ali el-Gassânî'nin 
bulunduğu çok sayıda tanınmış kişi onun 
talebeleri arasında yer aldı. 

Mâlikî mezhebine mensup olan İbnü’d- 
Delâî güvenilir bir muhaddis, önemli bir 
coğrafya âlimidir. İber yarımadasının çe¬ 
şitli bölgelerine seyahatlerde bulunarak 
bu yerler hakkında bilgi toplamış, kendisi¬ 
ne bu yolculuğunda coğrafyacı Ebû Ubeyd 
el-Bekrî kılavuzluk yapmıştır. Yâküt el- 
Hamevî ve Muhammed b. Muhammed 
el-İdrîsî gibi coğrafyacılar ondan faydalan¬ 
mış, Zekeriyyâ b. Muhammed el-Kazvînî 
d eÂşârü'l-bilâd ve ahbârü'l-Hbâd adlı 
eserinde (meselâ bk. s. 216, 240 vd.) İs¬ 
panya ve Batı Avrupa ile ilgili coğrafî bilgi 
verirken onu esas almıştır (Krachkovsky, 
I, 274). Eserlerinde, çalkantılı mülûkü’t- 
tavâif dönemi (1031-1090) İspanya’sının 
coğrafî yapısı ile tarihî ve kültürel hare¬ 
ketliliğine ışık tuttuğu kabul edilen İb- 
nü’d-Delâî 19 Şâban 478'de (10 Aralık 
1085) Meriye'de vefat etti ve Havz Kab- 
ristanı’na defnedildi. 

Eserleri. 1. İltizâzu (Iktizazu) ebkâr 
evâ’ilü'l-ahbâr. Hadis kitaplarından der¬ 
lenmiş olup Hz. Peygamber henüz hayat¬ 
ta iken fıkhî hükümlere esas teşkil eden 
hadislerden meydana gelmiş bir çalışma¬ 
dır (İbn Hayr, s. 473; Abdülvâhid Zennûn 
Tâhâ, s. 150). 2. Terşfu'l-ahbâr ve ten- 
vFu’l-âşâr ve'l-büstân tîğaıâ’ibi'l-bül- 
dân ve'l-mesâlik ilâ cemfi'l-memâlik. 
Ahmed b. Muhammed er-Râzî’nin baş¬ 
lattığı, Endülüslü âlimlerin sürdürdüğü 
tarihî ve coğrafî bilgilerin iç içe verilmesi 
geleneğine [a.g.e., s. 159) uygun olarak 
kaleme alınan bu tarihî coğrafya eserin¬ 
de önce kısaca coğrafî bilgiler verilmiş, 
ardından genişçe tarihî mâlumat kayde¬ 
dilmiş, olaylar kronolojik sıraya göre sı¬ 
ralanmıştır. Eserin o dönem için önemli 
sayılabilecek bir özelliği de esas alınan 
hicri tarihlerin gerekli görülen yerlerde 
milâdî karşılıklarının verilmesidir (a.g.e., 
s. 161 ). İbnü’d-Delâî bu çalışmasında da¬ 
ha çok müşâhedelerine dayanmış olmak¬ 
la birlikte önceki müelliflerin eserlerine de 
başvurmuş, özellikle İslâm öncesi İspan¬ 
ya tarihine dair konularda Ahmed b. Mu¬ 
hammed er-Râzî’den istifade etmiştir. 
Endülüs’le ilgili araştırmalar için önemli 
kaynaklar arasında sayılan eserin bir bö¬ 
lümü Abdülazîz el-Ehvânî’nin tahkikiyle 
yayımlanmıştır (Madrid 1965). 3. Nizû- 
mü'l-meıcân ii'l-mesâlik ve'l-memâ- 


lik. Genel coğrafyaya dair bir risâledir. 
İbnü’d-Delâî’nin bunlardan başka De- 
ld’ilü'n-nübüvve (A l lâmü'n-nübüvue) ile 
Fehrese adlı eserlerinden de söz edilmiş¬ 
tir (İbn Hayr, s. 430). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Humeydî, Cezvetü’l-muktebis (nşr. İbrahim 
el-Ebyârî), Kahire 1410/1989,1, 213-217; Sem- 
'ânî, el-Ensâb, V, 389; İbn Hayr, Fehrese, s. 222, 
430, 473; İbn Beşküvâl, eş-Şıla (nşr. İbrahim el- 
Ebyârî), Kahire-Beyrut 1410/1989,1, 115-117; 
Dabbî, Buğyetü'l-mültemis (Ebyârî), 1, 242-244; 
İbnü'l-Esîr, el-Lübâb, 1, 522; Kazvînî, Âşârü’l-bi- 
lâd, Beyrut, ts. (Dâru Sâdır), bk. İndeks;Zehebî, 
AHâmü’n-nübelâ’, XVIII, 567-568; a.mlf., Târî- 
hu’l-lslâm: sene 471-480, s. 216-217; Safedî, 
el-Vâfi, VII, 259-260; el-Hulelü’s-sündüsiyye, I, 
380-382, 404; Mahlûf, Şeceretü’n-nûr, 1, 121; I. 
Krachkovsky, Tânh.u'1-edebi'l-coğrâftyyi’HAra- 
bî (trc. Selâhaddin Osman Hâşim), Kahire 1963, 
I, 273-274; Hüseyin Mûnis, Tânhu’l-coğrâfiyye 
ue'l-coğrâftyytn fi’l-Endelüs, Madrid 1967, s. 
81-96; Abdülvehhâb b. Mansûr, A‘lâmü’l-Mağ- 
ribl'l-‘Arabl, Rabat 1403/1983, III, 163-164; Ab¬ 
dülvâhid Zennûn Tâhâ, Dirâsât fi't-târîhi'l-Ende- 
lüsl, Bağdad 1987, s. 147-166; Manuel Sânchez 
Martinez, “Razı, fuente de al- e Udri para la Es- 
pana preislamica", Cuadernos de la Historla del 
İslam, III, Granada 1971, s. 7-23; a.mlf., “La çora 
de llbîra (Granada y Almeria) en los Siglos X y 
XI, segun al-TJdri (1003-85)”, a.e., VII (1975- 
76). s. 5-78; Ali Refîî, “İbn Delâyî”, DMBİ, III, 
511-513. m 

lifti Thomas B. Irving 

r İBNÜ’d-DEMÂMÎNÎ ! 

(^gtaıUAİl ^1) 

Ebû Abdillâh Bedrüddîn Muhammed 
b. Ebî Bekr b. Ömer 

el-Mahzûmî el-İskenderî ed-Demâmînî 
(ö. 827/1424) 

^ Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

763’te (1362) İskenderiye’de doğdu. İb- 
nü’d-Demâmînî veya Demâmîn diye tanı¬ 
nır. İskenderiye’de akrabası Bahâ İbnü’d- 
Demâmînî, Abdülvehhâb el-Karavî, Kahi- 
re’de Sirâcüddin İbnü’l-Mülakkın, Mecd 
İsmâil el-Hanefî ve Kemâleddin ed-Demî- 
rî, Mekke’de Kadı Ebü’l-Fazl en-Nüveyrî 
gibi âlimlerden tahsil gördü. Memleketin¬ 
de zamanının ileri gelen ilim adamları ile 
ve bilhassa İbn Haldûn’la uzun süre bera¬ 
ber bulundu. Nâsır et-Tinnîsî, İbn Arafe, 
Cemâl İbrâhim el-Emyûtî, Celâleddin Ab- 
durrahman b. Ömer el-Bulklnî gibi âlim¬ 
lerden de istifade etti. İskenderiye’de bir¬ 
çok medresede ders veren İbnü’d-Demâ- 
mînî, Kadı Ahmed İbnü’t-Tinnîsî’nin nâ- 
ibliğini yaptı. Daha sonra onunla beraber 
gittiği Kahire’de de bir süre aynı göreve 
devam etti. Ezher’de Arap dili ve edebi¬ 
yatı dersleri verdi. 800 (1398) yılında Dı- 
maşk’a geldi ve oradan hacca gitti. Hac 


dönüşü Kahire’deki nâiblik görevini bıra¬ 
karak İskenderiye’ye döndü. Şehrin bü¬ 
yük bir camisinde imam -hatiplik yapmaya 
başladı. Ayrıca ticaretle de meşgul oldu. 
Borca girerek büyük bir dokuma tezgâhı 
kurdu. Tezgâhla birlikte evi yanınca eko¬ 
nomik durumu iyice sarsıldı. Alacaklıların¬ 
dan kaçıp Mısır’ın Saîd bölgesine gittiyse 
de yakalanıp Kahire’ye getirildi. Bu sırada 
Kahire’de bulunan edip ve şair İbn Hicce 
el-Hamevî ile sır kâtibi Nâsırüddin İbnü’l- 
Bârizî’nin yardımları sayesinde borçların¬ 
dan kurtuldu ve eski itibarına kavuştu. 
Memlûk Sultanı el-Melikü’l-Müeyyed el- 
Mahmûdî tarafından Mısır’da Mâlikî ka¬ 
dısı olarak tayin edildi. Bazı ciddi suçlama¬ 
lara mâruz kalması üzerine görevinden 
ayrılarak tekrar hacca gitti (819/1416). 
Ertesi yıl Yemen’e geçip Zebîd Camii’nde 
bir yıl kadar ders okuttu. Fakat burada 
daha fazla kalma imkânı bulamayıp Hin¬ 
distan’a geçti. Hindistan’da verdiği ders¬ 
ler ve çalışmalarıyla kısa sürede kendini 
kabul ettirdi. Ancak buradaki hayatı da 
uzun sürmeyen İbnü’d-Demâmînî827 Şâ- 
banında (Temmuz 1424) Hindistan’ın Gül- 
berge şehrinde vefat etti. Bazı kaynak¬ 
larda zehirlenerek öldürüldüğü kaydedil¬ 
mektedir (Sehâvî, Vll, 185; Ahmed Bâbâ 
et-Tinbüktî, s. 489). İbnü’d-Demâmînî dil, 
edebiyat âlimi ve şair olmasının yanı sıra 
fıkıh, tefsir ve hadis alanlarında da söz 
sahibiydi. 

Eserleri. 1. el-'Uyûnü'l-ğömize ‘alû 
habâya’r-Râmize (Şerhu’l-Hazreciyye, 
Şerhu ‘ Arûzi’l-Hazrecî). Ebû Muhammed 
Abdullah b. Osman el-Hazrecî’nin el-Haz- 
reciyye ve er-Râmize adlarıyla anılan 
aruza dair kasidesinin şerhidir. Bazı kay¬ 
naklarda iki ayrı kitap olarak gösterilen 
eserde Ebû Abdullah Muhammed b. Ah¬ 
med el-Gırnâtî’nin er-Râmize üzerine 
yazdığı şerhi esas alan müellif, hocalarının 
aruza dair görüşleriyle kendi görüşlerini 
mezcetmiştir. İlk olarak kenarında Şeyhü¬ 
lislâm Ebû Yahyâ Zekeriyyâ el-Ensârî’nin 
Fethu Rabbi'l-beriyye bi-şerhi’l-Kaşî- 
deti'l-Hazreciyye adlı eseriyle birlikte 
eI-’’Uyûnü'1-iâhiretü'l-ğâmize c alâ ha- 
bâya'r-Râmize ismiyle basılan eserin 
(Kahire 1303) İlmî neşri el-'Uyûnü'l-ğâ- 
mize ‘alâ habâya'r-Râmize adıyla Has- 
sânî Haşan Abdullah tarafından gerçek¬ 
leştirilmiştir (Kahire 1383/1973, 1415/ 
1994) 2. Tuhfetü'l-ğarîb bi-şerhi Muğ- 
ni’l-lebîb. İbn Hişâm en-Nahvî'nin i’rab 
ve edatlarla ilgili Muğni’l-lebîb adlı ese¬ 
rinin şerhidir. Bu eser Mısır’da ( 1305), Ta- 
kıyyüddin eş-ŞümünnTnin Kitâbü’l-Mun- 
şıf mine'l-kelâm ‘alâ Muğnî İbn Hişâm 
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İBNÜ'd-DEVÂDÂRÎ 
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Ibnü'd-Demâmînî'nin el-Fethu’r-Rabbânî fi’r-red ‘ale’t-Binbânt adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Resid 
Efendi, nr. 318/2) 


adlı eserinin hâşiyesinde yayımlanmıştır. 
İbnü’d-Demâmînî’nin aynı eser üzerine 
bir şerhi daha vardır. Hindistan’da kale¬ 
me aldığı şerhe el-Hindiyye, Yemen’de 
yazdığına el-Yemerıiyye adı verilmiştir. 
Eserin “Kıfa min Uıhfeti’l-ğarîb” adını ta¬ 
şıyan bir bölümü Beyazıt Devlet Kütüp¬ 
hanesinde bulunmaktadır (Veliyyüddin 
Efendi, nr. 3002). 3. Ta c lîku’i-ferâ 7 d c alâ 
Teshîli'l-fevâ’id. İbn Mâlik et-Tâî’nin 
nahve dair eserinin şerhidir. 820 (1417) 
yılı civarında Hindistan’da öğrencilerin is¬ 
teği üzerine yazılan şerh, Gucerât Sultanı 
I. Muzaffer’in oğlu I. Ahmed’e ithaf edil¬ 
miştir. İbnü’d-Demâmînî et-Teshîl üze¬ 
rine iki şerh daha yazmıştır. Bunlardan 
biri noksandır; diğeri tamam olup Mısır’¬ 
da kaleme alınmıştır (Keşfü’z-zunûn, I, 
406). Ta'lîku’l-ferâ’id’in çeşitli yazmaları 
mevcuttur (Süleymaniye Ktp., Cârullah 
Efendi, nr. 1890;Nuruosmaniye Ktp., nr. 
4561). 4. el-Menhelü'ş-şâfî (eş-şâfî) fî 
şerhi'l-Vâfî. Muhammed b. Osman el- 
Belhî’nin el-Vâfî fi'n-nahv adlı eserinin 
şerhi olup Gucerât Sultanı I. Ahmed’e it¬ 
haf edilmiştir (Atıf Efendi Ktp., nr. 2573; 
Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 1170). S. Lemha- 
tü'l-Bedr. Kısa makâme türünde bir eser¬ 
dir (Süleymaniye Ktp., Cârullah Efendi, nr. 
720). 6. c Aynü'l-Hayât. Hocası Demîrî’nin 
Hayâtü'l-hayevân'mın muhtasarıdır. İb¬ 
nü’d-Demâmînî, eserdeki uzun kısımla¬ 
rı özetleyerek ve gerekli ilâveleri yaparak 
meydana getirdiği ihtisarını 823 Şâba- 
nında (Ağustos 1420) tamamlayıp I. Ah¬ 
med’e ithaf etmiştir. Eserin bir nüshası 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesinde ka¬ 
yıtlıdır (AY, nr. 1681 ). 7. Nüzûlü’l-ğayş fî 
şerhi Lâmiyyeti'l- c Acem. Şenferâ’nın 
Lâmiyyetü'l-Amb adlı kasidesine karşı 
Tuğrâî tarafından kaleme alman Lâmiy- 
yetü'l-Acem üzerine Selâhaddin es-Sa- 
fedî’nin yazdığı şerhe reddiye olup 794’- 
te (1392) Kahire’de telif edilmiştir (Süley¬ 
maniye Ktp., Lâleli, nr. 1949; Reîsülküttâb 
Mustafa Efendi, nr. 932). 8. el-Meşâbîh 
Ale’l-Câmfi'ş-şahîh. Buhârî’nin el-Câ- 
miSı'ş-şahîh'ine yapılan şerhlerden biri 
olup Gucerât Sultanı I. Ahmed adına ka¬ 
leme alınmıştır. Eski nüshalarından biri¬ 
nin sonunda ise eserin Yemen’in Zebîd 
şehrinde tamamlandığı yazılıdır (Keşfü’z- 
zunûn, I, 549). Şerhin İstanbul kütüpha¬ 
nelerinde çeşitli nüshaları vardır ( meselâ 
bk. Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 192; Süleyma¬ 
niye Ktp., Fâtih, nr. 945, Lâleli, nr. 533). 9. 
Risâle latife fî bafzi mehâsini Dımaşk 
(Süleymaniye Ktp., Cârullah Efendi, nr. 
1720). 10. Kitâbü'l-Kavâfî. Aruza dair 
olan eseri Muhammed b. Osman el-Be!hî 
şerhetmiştir. 11. Cevâhirü'l-buhûr. Yi¬ 


ne aruzla ilgili olup Muhammed b. İbrâ- 
him b. Lü’lü’ ez-Zerkeşî (ö. 882/1477) tara¬ 
fından şerhedilmiştir. 12. Şemsü'l-Mağ- 
rib fi'l-murkış ve'l-mutrib. Edebî mek¬ 
tup örneklerinden oluşur. 13. el-Fethu'r- 
Rabbûnî fi'r-red ' ale'l-Binbârtî. Hindis¬ 
tan âlimlerinden BinbânFnin, müellifin el- 
Meşâbîh adlı eseriyle Teshîlül-fevâ’id 
şerhine yöneltmiş olduğu eleştirilere red¬ 
diyedir (eserlerinin yazma nüshaları için 
bk. GAL, 11, 33 ■,Suppl., 11,21). İbnü’d-De¬ 
mâmînî’nin kaynaklarda adı geçen diğer 
eserleri de şunlardır: İzhârii't-ta < lîli']- 
muğlak li-vücûbi hazfı c âmili'1-meFû- 
li'l-mutlak, Mddinü'l-cevâhir, el-Kevâ- 
kibü'I-bedriyye, Şerhu'l-Maşdari'l-ce- 
vâhir, Mücelled fi'l-krâb, Makâtfu'ş- 
şürb (hamriyyâta dair şiirler). 
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İBNÜ’d-DEVÂDÂRÎ 

(ıSjhlşJJt ^1) 

Seyfüddîn Ebû Bekr b. Abdillâh 
b. Aybek ed-Devâdâri 
(ö. 736/1336’dan sonra) 

^ Memlûk tarihçisi. ^ 

Kahire’de doğdu. Hayatı hakkında bili¬ 
nenler eserlerinde anlattıklarından iba¬ 
rettir. Mehmed Fuad Köprülü onun Sel¬ 
çuklu hânedanından geldiğini söyler. Ken- 
zü'd-dürer 'm kendi hattıyla olan nüsha¬ 
sına ait cüzlerin unvan sayfalarında adını 
Ebû Bekir b. Abdullah b. Aybek Sâhibü 
Sarhad şeklinde vermektedir. Dedesi Sar- 
had hâkimi İzzeddin Aybek Mîkâil. Eyyû- 
bîler’den el-Melikü’l-Muazzam’ın memlü- 
kü idi ve askerlik yanında ilimle de ilgile¬ 
nirdi. Müellifin Dürerü't-tîcân adlı ese¬ 
rinde Şarkiye eyaletinin (merkezi Bilbîs) 
emîri olduğunu söylediği babası Cemâled- 
din Abdullah b. Aybek’in “Devâdârî" nis- 
besiyle tanınması, önceleri Sultan Bay- 
bars’ın devâdârî ve sır kâtibi Emîr Seyfed- 
din Balaban er-Rûmî ez-Zâhirî’nin hizme¬ 
tinde bulunmasından dolayıdır. İbnü’d- 
Devâdârî, son görevi Memlûk sınır kalele¬ 
rini teftiş olan babasıyla, onun Ürdün’de¬ 
ki Zerkâ vadisinde atından düşüp öldüğü 
13 Receb713 (3 Kasım 1313) tarihine ka¬ 
dar birlikte dolaştı. Uzun yıllar önemli bir 
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devlet adamı olan babasının yanından ay¬ 
rılmaması sebebiyle birçok tarihî olaya 
tanıklık etmiş, ayrıca pek çok büyük şah¬ 
siyetle tanışarak onların fikirlerinden fay¬ 
dalanmıştır. Öte yandan kitabının mukad¬ 
dimesinde adını sıkça anmasından ve do¬ 
kuzuncu cüzünü ona tahsis etmesinden 
Sultan Kalavun’la da arasının iyi olduğu 
anlaşılmaktadır. Buna rağmen babasının 
ölümünden sonra herhangi bir resmî gö¬ 
reve tâlip olmamış veya yapılan teklifleri 
kabul etmemiştir. Çünkü eserinde, muh¬ 
temelen ilim ve edebiyata düşkün olma¬ 
sından dolayı devlet memurluğundan fe¬ 
ragat ederek yönünü faziletli âlimlerden 
yana çevirdiğini, böylece onlardan topla¬ 
dığı şifa incileriyle kalbinin devasını bul¬ 
duğunu söylemektedir. 

İbnü’d-DevâdârîKenzü'd-dürer’in mu¬ 
kaddimesinde edebiyatla uğraştığını. Do¬ 
ğulu ve Batılı birçok âlimin sohbetine ka¬ 
tılıp onlardan ve bazı mutasavvıflardan 
ahbâr rivayet ettiğini söylemekte, fakat 
faydalandığı kişilerin adını vermemekte¬ 
dir. Nâdir kitaplardan sık sık alıntılar yap¬ 
ması çok okuyan ve araştıran bir kimse 
olduğunu gösterir. Yazdıklarından onun 
daha ziyade edebiyat, tarih ve ahbârla 
uğraştığı ve eserinin altıncı cüzündeki se- 
niyyelerden şiiri çok sevdiği anlaşılmakta, 
ara sıra bazı şiirler hakkında tenkitlerde 
bulunduğu da görülmektedir. Kenzü'd- 
dürer 'in tamamının incelenmesi onun 
kendi asrından önceki zamanlara ait cüz¬ 
lerde bir derleyici, yaşayıp gördüğü hadi¬ 
seleri anlattığı cüzlerde ise müellif oldu¬ 
ğunu ortaya koymaktadır. Kitaplarında 
halk diline de yer vermiştir ve cümlelerin¬ 
de rekâket vardır; yer yer nahiv hataları¬ 
na rastlanır. Onun Birzâlî, İbn Kesîr, Ze- 
hebî, Safedî, İbnü’l-Cezerî, Kutbüddin 
Mûsâ b. Muhammed el-Yûnînî, İbn Şâkir 
el-Kütübî ve Tâceddin es-Sübkî gibi VIII. 
(XIV.) yüzyıl tarihçileriyle karşılaştırıldığın¬ 
da üslûp ve ibare yönünden onların çok 
aşağısında olduğu görülmektedir. 

Eserleri. 1. Kenzü'd-dürer ve câ- 
mihı'l-ğurer. İbnü’d-Devâdârî’nin baba¬ 
sıyla birlikte dolaştığı dönemde, 709'da 
(1309) başlayıp 736’da (1335-36) tamam¬ 
ladığı eser genel bir tarih olup dokuz cüz¬ 
dür. Kitaptan ilk defa Ahmed Zeki Bey, 
M. Fuad Köprülü, Cari Brockelmann ve 
Claude Cahen bahsetmişlerdir (bk. bibi.). 
Bağdatlı İsmâil Paşa ise müellifini verme¬ 
den eserin yalnızca adını kaydetmiş ve bir 
nüshasının Süleymaniye Kütüphanesi'n- 
de bulunduğunu söylemekle yetinmiştir 
(hâhu’l-meknûn, II, 385). Yaratılıştan 735 
(1334-35) yılına kadar gelen eserin her 
cüzüne bir özel, bir de genel isim veren 


İbnü’d-Devâdârî bu işi kendisinden önce 
kimsenin yapmadığını söyler. İlk isimler 
yedi felekten biriyle, İkinciler ise o cüzün 
konusuyla ilgilidir. Kitabın genel adı Ken¬ 
zü'd-dürer olduğundan İkinciler daima 
“dürre’Midir; çünkü "kenz”in (hazine) ta¬ 
mamı “dürre”lerden (inci) ibarettir. İb- 
nü’d-Devâdârî’nin bu tarihi yazmaktan 
amacı nâdir rivayetlerle ve güldürücü, 
hoş, ince nükteli methiye ve hikâyelerle 
okuyucuyu memnun etmektir. Bizzat ya¬ 
şayıp gördüklerini anlattığı kısım Mem¬ 
lûk tarihi bakımından çok değerli bir kay¬ 
naktır. Müellif önsözünde eserini ana ta¬ 
rihlerden ve kıymetli kitaplardan cid, hezl, 
nesir, nazım, fevâid ihtiva edecek şekil¬ 
de özetlediğini söylemektedir. Kitap VIII. 
(XIV.) yüzyılda Dımaşk’ta ve Kahire’de ko¬ 
nuşulan Arapça’ya ışık tutması bakımın¬ 
dan da önem taşımaktadır. İbnü’d-Devâ¬ 
dârî, kendi dönemiyle ilgili kısımları ya¬ 
zarken belgelere ve olayların içinde bu¬ 
lunmuş kişilerden aldığı bilgilere dayan¬ 
mıştır. Her kısımda siyasî gelişmeleri an¬ 
lattıktan sonra önemli şairlerin biyogra¬ 
filerine ve şiirlerinden örneklere yer ve¬ 
rir. Kitabı hazırlarken Kâdî İyâz’ın Kitâ- 
bü'ş-Şifâ 1 bi-tcfrîfi huküki'l-Muştafâ, 
İbn Hallikân’ın Vefeyâtü'l-a c yân, İbnü'I- 
Cevzî’nin el-Muntazam fî târîhi’l-mülûk 
ve'l-ümem, Kâdî Sâid el-Endelüsî’nin 7a- 
bakötü'l-ümem, İbn Zûlâk el-Leysî'nin 


Fezû’ilü Mışr ve ahbâruhâ ve havâş- 
şuhâ, İmâdüddin el-İsfahânî’nin el-Fet- 
hu'l-kudsîve İbn Vâsıl’ın Müferricü'l- 
kürûb adlı eserlerinden faydalanmıştır. 
Eserin müellif hattıyia olan nüshasının 
cüzleri Topkapı Sarayı Müzesi (III. Ahmed, 
nr. 2932) ve Süleymaniye (Ayasofya, nr. 
3073-3076) kütüphanelerinde bulunmak¬ 
tadır. Cüzlerin unvan sayfalarındaki vakıf 
kayıtlarından, kitabın 857 (1453) yılında 
Yahyâ b. Abdürrezzâk ez-Zeynî tarafın¬ 
dan Kahire’nin Bâbülhûha semtindeki 
Zeynî Camii’ne vakfedildiği ve vakıf işle¬ 
mini Mısır’ın Hanefî kadısının onayladığı 
öğrenilmektedir. Birinci Cüz. Nüzhetü’l- 
beşer min kısmeti felekiî-Kamer. İkinci 
adı ed-Dürretü’l- c ulyâ fî ahbârî bed’i'd- 
dünyâ olup dünyanın yaratılışı, güneş, ay 
ve yıldızlar, çeşitli kavimler, yedi iklim vb. 
hakkındadır (Süleymaniye Ktp., Ayasof¬ 
ya, nr. 3073). 23 Zilhicce 732’de (15 Ey¬ 
lül 1332) tamamlanmış, Bernd Radkte 
tarafından yayımlanmıştır (Wiesbaden- 
Kahire 1402/1982). İkinci Cüz. Gulletü'l- 
vârid min kısmeti feleki'l- c Utârid. İkin¬ 
ci adı ed-Dürretü’l-yetîme fî ahbâri'l- 
ümemi'l-kadîme olup peygamberler ve 
eski milletlerin tarihleri hakkındadır (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 3074). 733 
yılı Rebîülâhirinin ortalarında (Ocak 1333) 
tamamlanmış, Edvvard Badeen tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (Wiesbaden-Eylül 


lbnü'd-Devâdârî'nin Kenzü’d-dürer ue câmfu’l-ğurer adlı eserinin III. cüzünün unvan sayfası ile ilk sayfası (TSMK, III. 
Ahmed. nr. 2932/31 
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1414/1994). Üçüncü Cüz. el-Müşerrefe 
bi'l-kudre min kısmeti îeleki'z-Zühre. 
İkinci adı ed-Dürretü'ş-şemîn fîahbâri 
seyyidi'l-mürselîn ve'l-hulefâ’i'r-râ- 
şidîn olup Hz. Peygamber ve dört halife 
hakkındadır (TSMK, 111. Ahmed, nr. 2932/ 
3). 26 Zilkade 733’te (8 Ağustos 1333) ta¬ 
mamlanmış, Muhammed Saîd Cemâled- 
din tarafından yayımlanmıştır (Kahire- 
Wiesbaden 1402/1981). Dördüncü Cüz. 
Buğyetü'n-nefs min kısmeti feleki'ş- 
Şems. İkinci adı ed-Dürretü's-semiy- 
ye fî ahbâri' d-devleti'l-Ümeviyye olup 
Emevî Devleti hakkındadır (Süleymani- 
ye Ktp., Ayasofya, nr. 3075). 17 Muharrem 
734'te (28 Eylül 1333) tamamlanmış, 
Gunhild Graf ve Erika Glassen tarafından 
yayımlanmıştır (Wiesbaden - Beyrut 1415/ 
1994). Beşinci Cüz. Ellezî küllü semain 
lehû nesih min kısmeti'l-Mirrîh. İkinci 
adı ed-Dürretü's-seniyye fî ahbâri'd- 
devleti'l- c Abbâsiyye olup Abbâsî Devleti 
hakkındadır (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, 
nr. 3076). 5 Rebîülâhir 734’te (14 Aralık 
1333) tamamlanmış, Dorothea Kravvulsky 
tarafından yayımlanmıştır (Wiesbaden- 
Beyrut 1413/1992). Altıncı Cüz. el-Fa'ik 
Şıhâhu'l-Cevherîmin kısmeti feleki'l- 
Müşterî. İkinci adı ed-Dürretü ’s-seniy- 
ye (muclıyye) fî ahbâri'd-devleti'l-Fâ- 
tımiyye olup Fâtımî Devleti hakkındadır 
(TSMK, 111. Ahmed, nr. 2932/6). 20 Cemâ- 
ziyelâhir 734'te (26 Şubat 1334) tamam¬ 
lanmış, Selâhaddin el-Müneccid tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (Wlesbaden-Kahire 
1380/1961). Yedinci Cüz. Şühdü’n-nahl 
min kısmeti feleki'z-Zühal. İkinci adı 
ed-Dürrü’l-matlûb fî ahbâri devleti 
(mülâki) Benî Eyyûb olup Eyyûbî Devleti 
hakkındadır (TSMK, III. Ahmed, nr. 2932/ 

7) . 7Şâban 734’te (13 Nisan 1334) tamam¬ 
lanmış, Saîd Abdülfettâh Aşûr tarafından 
yayımlanmıştır (Freiburg-Kahire 1392/ 

1972). Sekizinci Cüz. Zehrü'l-mürûc min 
kısmeti feleki'l-Burûc. İkinci adı ed- 
Dürretü'z-zekiyye fî ahbâri devleti 
(mülûki)'t-Türkiyye olup Memlûk Devle¬ 
ti hakkındadır (TSMK, III. Ahmed, nr. 2932/ 

8) . 20 Zilkade 734'te (23 Temmuz 1334) ta¬ 
mamlanmış, Ulrich Haarmann tarafından 
yayımlanmıştır (Freiburg-Kahire 1391/ 
1971). Dokuzuncu Cüz. el-Cevherü'l-en- 
fes min kısmeti feleki'l-Atlas. İkinci adı 
ed-Dürrü'l-fâhir fî sîreti'l-Meliki'n- 
Nâşır olup el-Melikü'n-Nâsır Muhammed 
b. Kalavun dönemi hakkındadır (TSMK, III. 
Ahmed, nr. 2932/9). 736 sonlarında (Tem¬ 
muz 1336) tamamlanmış, Hans Robert 
Roemer tarafından yayımlanmıştır (Ka¬ 
hire 1379/1960). Daha önce Selâhaddin 
el-Müneccid, bu cüzün bir kısmını “Mer- 


sûm Memlûk! Şerîf bi-muhâlefeti c akıdeti 
İbn Teymiyye” başlığı altında neşretmişti 
(MMİADm., XXXIII |Dımaşk 1958], s. 259- 
269). 2. Dürerü't-tîcân ve ğureru tevâ- 
rîhi'z-zamân. Muhtasar bir umumi ta¬ 
rihtir. Kitap Hz. Âdem’den başlayıp 710 
(1310) yılma kadar gelen olayları kronolo¬ 
jik sırayla anlatır; ardından meliklerin, 
vezirlerin, âlimlerin, ediplerin, şairlerin ve 
tabiplerin biyografilerini verir (Süleyma¬ 
niye Ktp., Damad İbrâhim Paşa, nr. 913). 
Bağdatlı İsmâil Paşa îzâhu'l-meknûn da 
eseri Ebû Abdullah ed-Devâdânî’ye nis- 
bet eder (1, 465). Kitabın önemli bir özel¬ 
liği, 628 (1231) yılı olaylarını anlatır¬ 
ken Cengiz Han hakkında geniş bilgi ver¬ 
mesi ve bu münasebetle Oğuznâme’- 
den bahsetmesidir. Abdülkadir İnan, bu 
eserdeki yaratılış efsanesinin (vr. 198 b - 
200 a ) Türkçe özetini yayımlamış (bk. bibi.), 
Bahaettin Ögel ise aynı efsaneyi “Türk- 
Memlük Yaratılış Efsanesi" başlığı altında 
nazma çevirmiştir (bk. bibi.). 3.A c yânü'l- 
emşâl ve emşâlü'l-a c yân ( Kenzü’d-dü- 
rer |nşr. Hans Robert Roemer], IX, 322). 
4. Hadâ'iku'l-ahdâkve dekü’iku'l-huz- 
zâk(a.g.e.,\X, 305). 5. c Âdâtü's-sâdât sâ- 
dâtü'l- c âdât fî menâkıbi'ş-Şeyh Ebi's- 
Sa'âdât (a.g.e., IX, 154). 
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İBNÜ’d-DEYBA’ 

CP 1 ) 

Ebû Abdillâh 

(EbüT-Ferec, Ebû Muhammed) 
Vecîhüddîn Abdurrahmân b. Alî 
eş-Şeybânî eş-Şâfiî ez-Zebîdî el-Abderî 
(ö. 944/1537) 

Tarihçi, hadis âlimi, 
fakih ve şair. 

Buğyetüî-müstefîd adlı eserinde ken¬ 
disi hakkında verdiği bilgilerden (s. 227- 
232) öğrenildiğine göre4 Muharrem866’- 
da (9 Ekim 1461) Yemen’in Zebîd şehrin¬ 
de doğdu. Bazı müelliflerce Dîba’ şeklin¬ 
de de okunan ve Nûbe dilinde “beyaz” an¬ 
lamına gelen künyesini büyük dedesi Ali 
b. Yûsuf un lakabından almıştır (Sehâvî, 
IV, 104). Babası onun doğduğu yılın so¬ 
nunda Zebîd’den ayrılarak bir daha geri 
dönmemiş ve Hindistan’daki Diû’da öl¬ 
müştür (876/1471). Çocukluğunu, anne 
tarafından dedesi allâme Şerefeddin 
Ebü’l-Ma’rûf İsmâil b. Muhammed b. Mü- 
bâriz eş-Şâfiî’nin yanında geçirdi. Onun 
akraba olarak yalnız dayılarından bahset¬ 
mesi. Zebîd kadınlarının gurbetçilerle ev¬ 
lendikleri ve kesinlikle yerlerinden ayrıl¬ 
madıkları yolundaki rivayetleri destekler 
mahiyettedir. 

İbnü’d-Deyba’, dayısı Zebîd Kadısı Ce- 
mâleddin Ebü’n-Necâ Muhammed et- 
Tayyib b. İsmâil b. Mübâriz’den kıraat, 
Arapça, matematik, ferâiz ve fıkıh. Ye¬ 
men ulemâsından Ahmed b. Ahmed b. 
Abdüllatîf eş-Şerecî’den hadis ve tefsir, 
Cemâleddin Ebû Ahmed Tâhir İbn Cağ- 
mân’dan fıkıh dersleri aldı. Hocaları ara¬ 
sında İbrâhim b. Ebü'l-Kâsım İbn Cağ- 
mân, Nûreddin Ali b. Ebû Bekir Hattâb, 
Ömer b. Muhammed el-Fetâ b. Muîd el- 
Eş’arî, Muhammed b. Abdüsselâm en-Nâ- 
şirî ve Haşan b. Osman da bulunmakta¬ 
dır. 883 (1479), 885 (1481) ve 897 (1492) 
yıllarında hacca gitti. Üçüncü haccında 
tanıştığı Hâfız Şemseddin Abdurrahman 
es-Sehâvî’den Şahîh-i Buhârî ile Şahîh-i 
Müslim ’i dinledi ve ona İbn Hacer el-As- 
kalânî’nin Bülûğu'l-merâmım okudu 
{ed-Dau’üi-lâmf, IV, 105). Öğrencilerin¬ 
den bazı meşhur simalar da şunlardır: 
İbn Ziyâd el-Gaysî, Seyyid Hâfız Tâhir b. 
Hüseyin el-Ehdel, Ahmed b. Ali el-Müz- 
câcî. Şeyh b. Abdullah el-Ayderûs, Ebü’s- 
Saâdât el-Fâkihî el-Mekkî. İbnü’d-Deyba’, 
Tâhirîler'in son hükümdarı el-Melikü’z- 
Zâfir Âmir b. Abdülvehhâb’dan himaye 
görmüş, Zebîd Ulucamii’ne hadis müder¬ 
risi tayin edilerek kendisine şehrin en gü- 
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ibnü'd'Deyba'ın 
Buğyetü’l- 
müstefîd 
fi ahbâri 
medîneti 
Zebîd adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 

{Süleymaniye Ktp., 
Tekelioğlu, 
nr. 911/4) 
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zel yerinde bir ev verildiği gibi ayrıca be¬ 
reketli topraklar iktâ edilmiştir. 26-27 
Receb 944 (29-30 Aralık 1537) tarihinde 
Zebîd'de vefat etti ve Bâbü Siham’daki 
Şeyh İsmâil b. İbrâhim el-Cebertî Türbe- 
si'nin yanına gömüldü. 

İbnü'd-Deyba’, Zebîd ve Yemen tarihi 
konusunda kitap yazan tarihçilerin en 
önemlilerindendir ve onun Memlükler'le 
Osmanlılar’ın Yemen'e girişlerine bizzat 
şahit olması önemini arttırmaktadır. Eser¬ 
leri, özellikle bölgenin 900-923 (1495- 
1517) yıllarını içeren dönemi için birinci 
elden kaynaktır ve mahallî tarih yazıcılı¬ 
ğının güzel örneklerinin başında gelir. Bu 
eserler, o yıllarda Aşağı Yemen’deki Şâfiî 
merkezlerinin başlıcalarından olan Zebîd 
şehrinin, Resûlîler'in ve Yemen Tâhirîle- 
ri’nin tarihleri hakkında kaleme alınmış 
en önemli kaynaklardan sayılmaktadır. 
İbnü’d-Deyba’ın kitaplarını yazarken da¬ 
ha çok şu müelliflerin eserlerinden isti¬ 
fade ettiği görülür: İbn Semüre el-Ca‘dî, 
Umâre el-Yemenî, Muhammed b. Yûsuf 
el-Cenedî, Cemâleddin Abdülbâkî b. Ab- 
dülmecîd el-Kureşî el-Yemânî, Ebüi-Ha- 
san Ali b. Haşan el-Hazrecî, Şerefeddin 
İsmâil b. Ebû Bekir el-Mukrî, Afîfüddin 
Muhammed en-Nâşirî. Kendisinden isti¬ 
fade eden tarihçilerden bazıları da şöyle 
sıralanabilir: îsâ b. Lutfullah b. Mutah- 
har, Kutbüddin en-Nehrevâlî, Muham¬ 
med b. İsmâil b. Muhammed, Muham¬ 
med el-Yemenî, Muhyiddin el-Ayderûsî, 
Ebû Muhammed Muhammed et-Tayyib 
b. Abdullah (Bâ Mahreme). 

Eserleri. 1. Buğyetü'l-müstefîd fî ah¬ 
bâri medîneti Zebîd. 6 Safer 906'da (1 
Eylül 1500) tamamlanan ve bir mukaddi¬ 
me ile on babdan meydana gelen kitap, 
başlangıçtan 900 (1495) yılına kadar 
Zebîd şehrinin coğrafî durumu, kurucu¬ 
su ve kronolojik düzenle siyasî tarihi hak¬ 
kında bilgi vermekte ve müellifin kendi 
biyografisiyle son bulmaktadır. İbnü’d- 
Deyba', bu eseri BenîTâhir’in durumunu 
açıklamak amacıyla yazmaya başlamış, 
buna çok memnun olan Sultan el-Meli- 
kü’z-Zâfir onu ödüllendirdiği gibi unut¬ 
tuğu bazı noktaları hatırlatarak bunları 
da kitaba almasını sağlamıştır. Çok sayı¬ 
da yazma nüshası bulunan eserin (Ey- 
men Fuâd Seyyid, s. 201-202) önce bir kıs¬ 
mı Cari Theodor Johannsen tarafından 
şerh edilip Historia Iemanae adıyla La¬ 
tince’ye çevrilmiş (Bonn 1828), daha son¬ 
ra da tamamı Abdullah Muhammed el- 
Habeşî tarafından yayımlanmıştır (Bey- 
rut-San'a 1979). Ayrıca Râdî Dağfûs, İb- 
nü’d-Deybaîn biyografisini içeren son bö¬ 


lümü (Hauliyyâtü Câmfati’t-Tûnisiyye, 
sy. 18 [Tunus 1980], s. 38-47), Yûsuf Şül- 
hud da yine tamamını müellifin bu esere 
yazdığı zeyille birlikte neşretmiştir (aş. 
bk.). 2. el-Fazlü'l-mezîd c alâ Buğyeti'l- 
müstefîd fî ahbâri (medîneti) Zebîd. 

923 (1517) yılına, yani son Tâhirî sultanı¬ 
nın ölümü ve Memlükler’in Yemen’e giri¬ 
şine kadar meydana gelen olayları anla¬ 
tan kitap Buğyetü'l-müstefîd'e zeyil ola¬ 
rak yazılmıştır. Eseri Muhammed îsâ Sâ- 
lihiyye, üzerine hazırladığı yüksek lisans 
teziyle birlikte (Küveyt 1402/1982), Yûsuf 
Şülhud da Fransızca bir mukaddime ve 
fihrist ekleyerek Buğyetü'l-müstefîd ile 
birlikte (Beyrut 1983) yayımlamıştır. 3. 
el- c İkdü'l-bâhir fî târihi devleti Benî 
Tâhir. Buğyetü'l-müstefîd’m ihtisarı 
olup Sultan el-Melikü’z-Zâfır’in isteği üze¬ 
rine kaleme alınmıştır (Râgıb Paşa Ktp., 
nr. 944/21). 4. Ahsenü's-sülûk fî nazmi 
men vülliye medînete Zebîd mine'l- 
mülûk. Tâhirî sultanlarını ve Zebîd tari¬ 
hini anlatan recez tarzında telif edilmiş 
bir eser olup (yazma nüshaları için bk. Ey- 
men Fuâd Seyyid, s. 202-203) Râdî Dağ¬ 
fûs tarafından yayımlanmıştır (Haoliy- 
yâtü’1-Câmi c ati’t-Tûnisiyye, sy. 18 [Tunus 
1980), s. 64-74). S. Kurretü'l- C uyûn fîah- 
bâri'l-Yemeni'l-meymûn. Buğyetü'l- 
müstefîd'e zeyil olarak yazılmış, Yemen’in 

924 (1518) yılına kadar gelen İslâmî dö¬ 
nemine ait şümullü bir tarihidir. Üç bö¬ 
lüm halinde hazırlanan eserin birinci bö¬ 
lümünde Yemen, San’a ve Aden, ikinci 
bölümde Zebîd ve burada hüküm süren 
emirlerle vezirler, üçüncü bölümde ise Tâ- 
hirîler ele alınmaktadır. İbnü’d-Deyba’, 
Resûlîler’le Tâhirîler hakkmdaki önemli 


kaynaklardan biri olan bu eserinin telifin¬ 
de İbn Vehhâs el-Hazrecî’nin (ö. 812/1410) 
özellikle el-Ascedü’l-mesbûk ve el-Ki- 
fâye ve’l-i c lâm adlı eserlerinden fayda¬ 
lanmıştır (Eymen Fuâd Seyyid, s. 162-164). 
Çok sayıda yazma nüshası bulunan eseri 
(el-Fazlü’l-mezîd, neşredenin girişi, s. 15) 
Muhammed b. Ali el-Ekva’ neşretmiştir 
(I-II, Kahire 1971-1977). 6. Hadû%u’l-en - 
vâr ve metâlfu’l-esrâr fî sîreti’n-ne- 
biyyi’l-muhtâr ve ‘alâ âlihi'l-muştafî- 
ne'l-ahyâr (nşr. Abdullah İbrâhim el-En- 
sârî, 1-111, Dımaşk 1979-1981; Mekke 1413/ 
1993). 7. Mükeffirâtü'z-zünûb ve mû- 
cibâtü'l-cenne (nşr. Abdülkâdir Ahmed 
Tâhâ, Kahire 1395/1975). 8. el-Mevlidü'ş- 
şerif ve kaşâ’id fî medhi'r-Resûl (Bom¬ 
bay 1312/1894; Mekke 1313/1895; Kahire 
1349/1930). 9. Tuhfetü'z-zemen fî fezâ’i- 
li ehli'l-Yemen (nşr. Seyyid Kesrevî Ha¬ 
şan, Beyrut 1412/1992). 10. Neşrü'l-le’â- 
li's-seniyye (nşr. AhmedRâtib Hammûş, 
Beyrut-Dımaşk 1413/1992). 11. Neşrü’l- 
mehâsini’l-Yemâniyye fî haşâ’işi'l-Ye- 
men ve nesebiî-Kahtûniyye. Yine Ham¬ 
mûş tarafından şerhi Neşrü'l-le’âli's-se- 
niyye ile birlikte yayımlanmıştır. Müelli¬ 
fin bunlardan başka M uhtaşaru Taba- 
kati'l-Meliki'l-Eşref er-Resûlî ve Kitâ- 
bü'l-Mfrâc adlı iki eseri daha olduğu bi¬ 
linmektedir ( Tuhfetü’z-zemen, neşredenin 
girişi, s. 60-63). 

İbnü’d-Deyba’ın kaleme aldığı diğer 
eserleri de şunlardır: 1. Güyetü'l-mat- 
lûb ve ‘azamü’l-minne fîmâ yağfirul- 
lâhü bihî mine'z-zünûb ve yûcibü'l- 
cenne. 885 (1480) yılında yazılmıştır 
( Buğyetü’l-müstefîd , s. 229-230). 2. Keş- 
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fü'l-kürbe fî şerhi Dtfâh’l-İmâm Ebî l~ 
Harbe. 897’de (1492) kaleme alınmıştır 
{a.g.e., s. 231). 3. Temyîzü't-tayyib mi- 
ne'l-habîş mimmâ y edûru c alâ elsine- 
ti'n-nâs mine'l-hadîş. Sehâvî'nin el-Ma- 
kâşıdü'l-hasene fîkeşîrin mine'l-ehâ- 
dîşi'l-müştehire c ale'l-elsine 'sinin muh¬ 
tasarıdır (Kahire 1324/1906, 1347/1928, l 
1353/1934, 1382/1963; nşr. Muhammed 
Osman el-Huşt, Kahire 1405/1985; Bey¬ 
rut 1403/1983,'1405/1985). 4. Teysîrü’l- 
vüşûl ilâ Câmfi'l-uşûl. Mecdüddin İb- 
nü'l-Esîr'in CâmRu'l-uşûl fî ehâdîşi'r- 
Resûl adlı eserinin muhtasarıdır (1-111, 
Kalküta 1252/1836; 1301/1883; Kahire 
1324, 1330/1912; nşr. Muhammed Hâmid 
el-Fıki, 1-iV, Kahire 1346/1927; nşr. Ahmed 
Sa'd Ali, 1-İV, Kahire 1352/1934). Eser İbra¬ 
him Canan tarafından açıklamalarla bir¬ 
likte Türkçe’ye çevrilmiştir (Hadis Ansik¬ 
lopedisi: Kütüb-i Sitte, I-XVI1I, İstanbul, ts.). 
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İBNÜ’d-DEYRÎ 

chO 

Ebü’s-Saâdât Sa'düddîn Sa'd 
b. Muhammed b. Abdillâh 
en-Nâblusî el-Makdisî 
(ö. 867/1463) 

Hanefî fakihi. 

17 Receb 768'de (19 Mart 1367) Kudüs’¬ 
te doğdu. Nablus veya Kudüs yakınların¬ 
daki Deyr adlı bir yere nisbetle İbnü’d- 
Deyrî diye anılır. Kur’ân-ı Kerîm’i hıfzet¬ 
tikten sonra Ebü’l-Berekât en-Nesefî’nin 
Kenzii'd-dekâ’ik, Cemâleddin İbnü’l-Hâ- 
cib’in el-Muhtaşar ve Kâdî İyâz’ın Meşö- 
riku'l-envâr adlı eserlerini ezberledi. Ba¬ 
basından ve Kemâleddin eş-Şürayhî, Ha- 
mîdüddin er-Rûmî, Kerîmüddin el-Kara- 
mânî, Alâeddin İbnü’n-Nakib, Muhibbüd- 
din el-Fâsî, Şemseddin İbnü’l-Hatîb’den 
fıkıh, usûl-i fıkıh, akaid, nahiv, meânî ve 
beyân okudu. Ebü’l-Hayr İbnü’l-Alâî, Şe- 
hâbeddin İbnü’l-Mühendis, Necmeddin 
İbnü’l-Keşk ve Burhâneddin İbn Cemâa’- 
dan hadis dinledi. Ayrıca Şemseddin el- 
Konevî ve Hâfızüddin el-Bezzâzî ile görü¬ 
şüp kendilerinden faydalandı. 

Kudüs'te Muazzamiyye, Şerkesiyye ve 
Mencikiyye medreselerinde müderris ve 
yönetici olarak görev yapan İbnü’d-Deyrî 
ilki 788’de (1386) olmak üzere birçok de¬ 
fa hacca gitti. Dımaşk ve Kahire’ye seya¬ 
hatlerde bulundu. Kahire’de Hanefî kâ- 
dılkudâtı olan babasının ölümü üzerine 
(827/1424) bu şehre giderek yerleşti. Ba¬ 
basının görev yaptığı Müeyyediyye me- 
şihatlığına getirildi, çeşitli medreseler¬ 
de ders verdi. 842 (1438) yılında Bed- 
reddin el-Aynî’nin yerine kâdılkudâtlığa 
tayin edildi. Yöneticiler, ulemâ ve halk ka¬ 
tında saygın bir mevkiye sahipti. Hatta 


~l İbnü’l-Hümâm ve Emînüddin el-Aksarâ- 
yî'ye onun yerine kâdılkudâtlık teklif edil¬ 
diğinde bunu uygun görmemişlerdi. Yir¬ 
mi beş yıl sürdürdüğü görevi sırasında 
öğretimle de meşgul oldu ve her mezhep¬ 
ten birçok öğrenci yetiştirdi. Biyografisi 
hakkında en geniş bilgiyi veren talebesi 
Şemseddin es-Sehâvî 850’de (1446) bazı 
eserlerine hocasının takriz yazdığını be¬ 
lirtir. Hatîb el-Cevherî, İbnü’l-Kerekî, İbn 
Kutluboğa ve Burhâneddin İbn Ebû Şerif 
onun tanınmış öğrencilerinden bazıları¬ 
dır. 866 yılı Şevvalinde (Temmuz 1462) kâ- 
dılkudâtlık görevinden ayrılan İbnü’d-Dey¬ 
rî, Sehâvî’nin kaydettiğine göre 9 Rebîü- 
Iâhir867’de(1 Ocak 1463) Kahire’de vefat 
etti ve Zâhir Hoşkadem Türbesi’nde top¬ 
rağa verildi. 

Eserleri. 1. el-Habs fi't-töhme ve'l-im- 
tihân c alâ talebi'l-ikrâr ve izhâri'l-mâl. 
Hacı Selim Ağa Kütüphanesi’nde (nr. 560/ 
2) yazma nüshası bulunan eser basılmış¬ 
ta - (Kahire 1321). 2. es-Sihâmü'l-mâri- 
ka fî kebidi'z-zenâdıka. Sehâvî’nin bu 
adla zikrettiği eser (Hacı Selim Ağa Ktp., 
nr. 560, vr. 48-100; Süleymaniye Ktp., Şe- 
hid Ali Paşa, nr. 1635, vr. 1-41), Brockel¬ 
mann tarafından ayrıca es-Sihâmü'I-hâ- 
rika fi'r-red c ale'z-zenâdıka şeklinde de 
kaydedilmiştir (GAL Suppi, II, 144). 

Kaynaklarda müellifin, Serûcî’nin ei- 
Hidâye üzerine yaptığı tamamlanmamış 
şerhe “Eymân” bahsinden “Kitâbü’s-Si- 
yer”de mürtedle ilgili başlığa kadar altı 
ciltlik bir tekmile yazdığı, ayrıca Şerhu 
’Akâhdi'n-Nesefî, el-Kevâkibü'n-ney- 
y iıât fî vuşûli şevâbi't-tâ c ât ile'l-em- 
vât, Risale fî nevmi'l-melâ’ike ve c ade- 
mih, el-Manzûmetü'n-Nu'mâniyye, 
Kaşîde muhammese fî medhi'n-nebî 
adlı eserleri kaleme aldığı belirtilmekte¬ 
dir. İbnü’d-Deyrî’nin cezbe ehli sûfîlerle 



İbnü'd-Deyrî'nin 
el-Habs 
fi’t-töhme 
ue’l-imtihârı 
adlı eserinin 
ilk iki sayfası 
(Hacı Selim 
Ağa Ktp., 
nr. 560/2) 
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İBNÜ'd-DEYRÎ 


ilgili bir fetvası Köprülü Kütüphanesin¬ 
de bir mecmua içinde bulunmaktadır (Fâ¬ 
zıl Ahmed Paşa, nr. 1630, vr. 125-129). 

BİBLİYOGRAFYA : 

ibn Hacer, İnbâ’ü'l-ğumr, IX, 31-32; Sehâvî, 
ed-Dav* ü'l-lami 1 , İli, 249-253; a.mlf., ez-Zeyl 
c alâ Refl’l-işr (nşr. Cûde Hilâl - M. Mahmûd 
Subh), Kahire 1966, s. 127-140; Süyûtî, Naz- 
mü’l-‘ikyân{nşr. Philip K. Hitti).New York 1927, 
s. 115-116; Ebü’l-Yümn el-Uleymî, el-Ünsü’l-ce- 
lîl bi-târîhi’l-Kuds ue’l-Halîl, Amman 1973, II, 
227-228; Temîmî, et-Tabakâtü's-seniy ye, IV, 
22-27; Keşfü’z-zurıûn, II, 1010, 1522; Şevkânî, 
el-Bedrü’t-tâlf, 1, 264; Leknevî, el-Fevâ’idü'l-be- 
hiyye,s. 78-80; Serkîs, Mu. c cem, I, 813;Brockel- 
mann, CAL Suppl., II, 144; Ahmet Özel, Hane¬ 
fi Fıkıh Âlimleri, Ankara 1990, s, 98-99; Rı¬ 
zâ Enzâbî Nejâd, “İbn Deyrî”, DMBİ, III, 525- 

B Ahmet Özel 

İBNÜ’d-DÜBEYSÎ 

Ebû Abdillâh Cemâlüddîn Muhammed 
b. Saîd b. Yahya b. Alî ed-Dübeysî 
(ö. 637/1239) 

Hadis hafızı, 
kıraat âlimi ve tarihçi. 

L J 

26 Receb 558'de (30 Haziran 1163) Vâ¬ 
sıfta doğdu; Şâfiî olan babası ilim ve fa¬ 
zilet sahibi bir kimse idi. İbnü’d-Dübeysî 
(Debîsî) künyesiyle anılmasının sebebi, bü¬ 
yük dedesi Ali b. Haccâc'ın Nehrevan’ın 
Debîsa köyünden çıkmasıdır. Bazı kaynak¬ 
lar, onun ailesinin aslen Vâsıt şehrinin ku¬ 
rucusu Haccâc b. Yûsuf es-Sekafî’ye men¬ 
sup olduğunu, bazıları ise Lûristan böl¬ 
gesindeki Gence’den geldiğini söylemek¬ 
tedir. İbnü’d-Dübeysî Kur’ân-ı Kerîm'i ez¬ 
berledikten sonra Bâkıllânî, Süleyman el- 
Ukberî ve İbn Abdüssemî* gibi kıraat âlim¬ 
lerinden kırâat-i seb’a ve kırâat-i aşereyi 
öğrendi. Hibetullah b. Kassâm, Ebû Alâ b. 
Ali, Muhammed el-Kettânî, Ali el-Âmi- 
dî, Abdülmün’im el-Furâvî ve İbn Taber- 
zed’den hadis okudu ve hadisleri sened- 
leriyle birlikte ezberledi. Mahmûd b. Mü- 
bârek el-Vâsıtî’nin fıkıh, usul ve kelâm 
derslerine devam etti. Öğrenimini ta¬ 
mamladığı zaman özellikle hadis, tarih 
ve ensâb sahalarında üstün bir seviyeye 
ulaşmıştı. 

Hac vesilesiyle Mekke ve Medine’ye gi¬ 
den İbnü’d-Dübeysî Irak’m birçok şehrini 
gezmiş ve bu arada Erbil’de tarihçi İbnü’l- 
Müstevfî ile görüşmüştür. İbnü’l-Müstev- 
fî ondan hadis rivayet ettiği gibi Târîhu 
Erbil adlı kitabında hal tercümesini de 
vermiştir (I, 194-195). Daha sonra Bağ¬ 
dat'a yerleşen İbnü’d-Dübeysî kâdılkudâ- 


ta bağlı şühûdü'l-hâl heyeti içerisinde yer 
aldı; Nizâmiye medreselerine ait vakıfla¬ 
rın nâzırlık görevi de uhdesine tevdi edil¬ 
mişti. Bir süre sonra görevlerinden ayrı¬ 
larak hadis ve kıraat okutmaya başladı. 
Kendisinden aynı zamanda hocaları olan 
Ahmed b. Târik ve İbn Abdüssemî riva¬ 
yette bulunmuş, İbnü'n-Neccâr el-Bağ- 
dâdî, Ebû Bekir İbn Nukta, Ebû Abdullah 
el-Birzâlî, Cemâleddin eş-Şerîşî ve İbnü’s- 
Sâî gibi âlimler de hadis okumuşlardır. İyi 
ahlâklı, güvenilir, hoşsohbet, dindar kişi¬ 
liğiyle tanınan ve aynı zamanda edip ve 
şair olan İbnü’d-Dübeysî8 Rebîülâhir637 
(7 Kasım 1239) tarihinde vefat etti. 

Eserleri. Zeylü Târihi Medîneti's-se- 
lâm Bağdâd. Abdülkerim b. Muham¬ 
med es-Sem‘ânî’nin, Hatîb el-Bağdâdî’- 
nin Târîhu Bağdâd 'ına yazdığı zeylin de¬ 
vamı olmak üzere kaleme alınmıştır. 562- 
621 (1167-1224) yılları arasını kapsayan 
esere geleneksel plan uygulanarak Bağ¬ 
dat’la herhangi bir şekilde alâkası bulu¬ 
nan önemli kişilerin, halife, veliaht, vezir, 
vali, nakib, kadı, hatip, fakih, hadis râvi- 
si, kâri, edip, şair, sûfî, tabip ve eczacıla¬ 
rın hal tercümeleri verilmiştir. Sem’ânî’- 
nin eserinde bulunmayan bazı şahısların 
da eklendiği kitap alfabetik düzenle ha¬ 
zırlanmış, ancak başlangıcı Muhammed 
ve arkasından Ahmed adlarıyla yapılmış¬ 
tır. Kısaca verilen biyografik bilgilerden 
sonra her şahıstan senedleriyle birlikte 
bir hadis yahut bir hikâye veya bir şiir ri¬ 
vayet edilmiş, daha sonra da doğum ve 
ölüm tarihleri kaydedilmiştir. Biyografi¬ 
lerde şahsın soyu, memleketi. Bağdat’la 
ilgisi, öğrenim hayatı, eserleri ve eğer 
varsa müellifle alâkası gibi bilgiler yer al¬ 
maktadır. İbnü’d-Dübeysî’nin yaşadığı 
devri ve şahsen müşahede ettiği olayları 
da anlatan kitap, sadece şahıslarla ilgili 
olmayıp VI. (XII.)yüzyılın ikinci yarısındaki 
Bağdat’ın topografyası, mahalleleri, cad¬ 
deleri, sokakları, medreseleri ve sarayla¬ 
rı hakkında da bilgiler veren bir ana kay¬ 
nak niteliğindedir. Ayrıca Abbâsî Devle- 
ti'nin son asırlarındaki idari, adlî teşkilât¬ 
ları ve yargı işleri konusunda da önem 
taşır. İbnü’d-Dübeysî’nin eserini hazırlar¬ 
ken dayandığı kaynaklar sırasıyla bizzat 
şahıslardan derlediği bilgiler, ilim erba¬ 
bından aldığı icâzetler ve diğer âlimlerle 
yaptığı haberleşme ve yazışmalardır. Bu 
arada mu’cemü’ş-şüyûh, tabakat, tercü- 
me-i hâl ve tarih kitapları ile bazı âlim¬ 
lerin hâtıra ve mülâhazalarını yazdıkları 
evraktan da faydalanmıştır. Yâküt el-Ha- 
mevî ile (ö. 626/1229) İbn Nukta’nın (ö. 
629/1232) eserden istifade etmiş olmala¬ 


rı İbnü’d-Dübeysî’nin bu kitabı erken bir 
dönemde bitirdiğini göstermektedir. Ze- 
hebî ve İbn Hacer el-Askalânî gibi tarih¬ 
çiler eseri övgüyle anmışlardır. İbnü’n- 
Neccâr, Münzirî, İbnü’ş-Şa“âr, İbnü’s-Sâî, 
İbn Hallikân ve İbnü’l-Fuvatî kitaptan fay¬ 
dalanan müelliflerin başında gelmek¬ 
tedir. Eser Beşşâr Avvâd Ma’rûf tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (1-11, Bağdad 1974, 
1979). Zehebî’nin el-Muhtaşarü'l-muh- 
tâc min Târihi İbni'd-Dübeyşî adıyla 
yaptığı çalışmayı Mustafa Cevâd neşret¬ 
miş (I-III, Bağdad 1951, 1963, 1977),bu 
muhtasarın Beyrut’ta da bir neşri yapıl¬ 
mıştır (1405/1985). İbnü’d-Dübeysî ayrıca 
Vâsıfta yetişen meşhur şahsiyetlere dair 
Târîhu Vâsıt, kendi hocaları hakkında 
Mu c cemü'ş-şüyûh ve hocası İbn Taber- 
zed’in hocalarıyla ilgili olarak Mtfcemü 
şüyûhi İbn Taberzed adlı eserleri kale¬ 
me almıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’d-Dûbeysî, Zeylü Târihi Bağdâd (nşr. 
Beşşâr Avvâd Ma'rûf). Bağdad 1974, neşredenin 
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Halef), Beyrut 1406/1986, s. 91-93; Safedî, el- 
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bakâtü’ş-ŞâfTlyye, II, 85-86; İbn Tağrîberdî. 
en-Mücûmü'z-zâhire, Kahire 1929, VI, 317; Keş- 
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I (1950), s. 330-336; F. Rosenthal, “ibn al-Du- 
baythl”, El 2 (Fr.), III, 779; Beşşâr Avvâd Ma'rûf. 
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B Sâmî es-Sakkâr 


İBNÜ’d-DÜGUNNE 

(ÜcdJI jjl) 

Bu lakapla tanınan 
üç sahâbî. 


Muhtemelen annelerinin aşırı esmer 
veya zenci olmasından dolayı İbnü'd-Dü- 
gunne (kara kadının oğlu) lakabıyla tanın¬ 
mışlardır. 
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Hâris b. Yezîd. Adı Vâkıdî'den naklen 
Belâzürî’den öğrenilmektedir ( Enşâb, I, 
205-206). Lakabının babaannesinden ve¬ 
ya hayvanından geldiği de söylenir. Okçu¬ 
luğu ile meşhur Benî Hevn'den Kare kabi¬ 
lesinin büyüklerindendi. Ehâbîş*ten olan 
kabilesi müttefiki Kureyş'in birtakım ka¬ 
rar ve uygulamalarına karşı çıkmıştır. İb- 
nü'd-Dügunne, bi’setin 5. yılında (615- 
16) bir gün Mekke ile Yemen arasındaki 
Berkülgımâd mevkiinde, Habeşistan’a 
hicret amacıyla müşriklerin zulmünden 
kaçan eski dostu Hz. Ebû Bekir’e rastla¬ 
dı. Ebû Bekir’in doğup büyüdüğü şehri 
terketmekzorunda bırakılmasına çok 
üzülen İbnü'd-Dügunne, ilk vahiyden son¬ 
ra Resûl-i Ekrem’in heyecanını yatıştıran 
Hz. Hatice’nin sözlerini (DİA, XVI, 465) ha¬ 
tırlatan bir konuşmayla onu geri dönme¬ 
ye ikna etti. Mekke’ye vardıklarında Ku- 
reyş’in ileri gelenleriyle görüşerek kabile¬ 
lerinin en asil ailelerinden birine mensup 
olan onun gibi faziletli bir insanın inancı 
yüzünden eziyet çekmesini doğru bulma¬ 
dığını ve kendisini himayesi altına almak 
istediğini söyledi. Hz. Ebû Bekir’in ibadet¬ 
leriyle kadın ve çocuklarını etkilemesin¬ 
den korkan Kureyş liderleri, onun açıktan 
namaz kılmaması ve Kur’an okumaması 
şartıyla bu himayeyi kabul etti. Fakat kısa 
bir süre sonra Hz. Ebû Bekir, evinin bah¬ 
çesine yaptırdığı küçük bir mescidde ale¬ 
nî ibadete, özellikle de Allah’ın kelâmını 
insanlara duyurmak için sesini yükselte¬ 
rek Kur’an okumaya başladı. Bunun üze¬ 
rine müşrikler İbnü’d-Dügunne’den ver¬ 
diği emanı geri almasını istediler. O da 
Hz. Ebû Bekir’e himaye şartlarını hatır¬ 
latarak tutumundan vazgeçmesini, aksi 
halde, Araplar’m nazarında ahdini bozan 
bir kimse durumuna düşmemek için 
mecburen onların isteklerini yerine geti¬ 
receğini söyledi; Hz. Ebû Bekir de kendi¬ 
sine Allah’ın himayesinin yeteceğini be¬ 
lirterek emanını iade etti (Buhârî, “Kefa¬ 
let”, 4; “Menâkıbü’l-enşâr”, 45). Kaynak¬ 
larda sadece bu olay dolayısıyla anılan İb- 
nü’d-Dügunne’nin Mekke’nin fethinden 
sonra kabilesiyle birlikte İslâmiyet'i kabul 
ettiği sanılmaktadır. Eğer bu tahmin isa¬ 
betli ise onun bilhassa Hz. Ebû Bekir ara¬ 
cılığıyla Resûl-i Ekrem'i şahsen tanımış 
olduğu düşünülebilir. 

Rebîa b. Rufey’ b. Sa’lebe es-Sülemî. 
8 (629) yılında Temîm heyetiyle birlikte 
Medine’ye gelerek İslâm’a girmiştir (İbn 
Abdülber, II, 491). Evtâs Savaşı’nda (bk. 
HUNEYN GAZVESİ) müşriklerin ünlü şair- 
cengâveri Düreyd b. Sımme’yi öldürmek 
suretiyle düşmanın moralinin bozulma¬ 
sına ve müslümanların zafer kazanması¬ 


na katkıda bulunduğu bilinmektedir (İbn 
İshak. s. 218-219; İbn Hişâm, II, 453-454). 
Bazı kaynaklarda Hâris b. Yezîd ile karış¬ 
tırıldığı görülür. Meselâ Kirmânî, İbn İs- 
hak’ın Hz. Ebû Bekir’in hâmisi İbnü’d-Dü- 
gunne’nin adını Rebîa b. Rufey’ şeklinde 
verdiğini (Şerhu’l-Buhân,X, 126), Diyar- 
bekrî de Kâre kabilesi reisinin adının Re¬ 
bîa olduğunu (Târîhu’l-hamîs, I, 319-320) 
söylemiş, Mehmed Zihni Efendi ise Hu- 
neyn Gazvesi’nde bulunan ve Evtâs'ta Dü¬ 
reyd b. Sımme’yi öldüren İbnü’d-Dügun- 
ne ile Mekke’de Hz. Ebû Bekir’i himaye 
eden İbnü’d-Dügunne’nin aynı kişi oldu¬ 
ğu sonucuna varmıştır (el-Hakâik, 1, 16). 
İbn Hacer, İbnü’d-Dügunne lakabıyla ta¬ 
nınan Rebîa b. Rufey’ b. Sa'lebe’nin Süle- 
mî olduğunu belirterek İbn İshak’ın Hz. 
Ebû Bekir’in hicret kıssası arasında ilişki 
kurduğu kişinin o olmadığını söylemekte¬ 
dir (Fethu’l-bârî,VU, 274). Gerçekten de 
İbn İshak’ın Muhammed Hamîduliah ta¬ 
rafından yapılan neşrinde böyle bir kayıt 
yoktur ( İslâm Peygamberi, I, 218-219). 
Ayrıca İbn Hacer ei-Jşâbe’sinde de sa- 
hâbe olarak tanıttığı Rebîa’nın Hz. Ebû 
Bekir’i himaye edenden farklı bir kişi 
olduğunu belirtmektedir. O, Düreyd b. 
Sımme’yi öldürmesiyle ün kazanmıştır 
(I, 507). 

Hâbis. Benî Kelb kabilesine mensup¬ 
tur. Hakkında, adını sahâbe arasında sa¬ 
yan İbn Hacer’in kaydettiği İslâm’a giri¬ 
şiyle ilgili rivayetten başka bilgi yoktur. Bu 
rivayete göre Hâbis yanında çalıştığı Adî 
b. Hâtim'e, gözüne iki defa eski dinlerinin 
Hz. Muhammed’in diniyle kaldırıldığına 
dair şiirler söyleyen bir cinin göründüğü¬ 
nü ve kendisinin de bunun üzerine İslâ¬ 
miyet’i kabul ettiğini söylemiştir (el-İşâ- 
be, 1, 284-285; Fethu’l-bârî, VII, 274). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Müsned.V 1, 198; Buhârî, “Menâkıbü'l-en- 
şâr", 45; “Kefâlet”, 4; Müslim, “Fezâtlü'ş-şahâ- 
be”, 165; İbn İshak, es-Sîre, s. 218-219; İbn Hi¬ 
şâm, es-Sire A1, 372-374; II, 453-454; Belâzürî, 
Enşâb, 1, 205-206; İbn Abdülber, el-İstî‘âb, 11, 
491;Süheylî, er-Ravzü’l-ünüf,V\\, 177; Kirmânî, 
Şerhu’l-Buhârî(Buhân , eş-Şahih içinde), Bey¬ 
rut 1401/1981, X, 126; İbn Hacer, Fethu’l-bâ¬ 
rî (Hatîb), VII, 274; a.mlf., el-lşâbe, I, 284-285, 
507; Aynî, c Umdetü’l-kân, Kahire 1392/1972, 
X, 120; Tecrid Tercemesi, Vli, 412; X, 94-96; Di- 
yârbekrî, Târîhu’l-hamıs, Kahire 1283, I, 319- 
320; Şâmî, Sübülü'l-hüdâ, 11, 539-542; Meh¬ 
med Zihni Efendi, el-Hakâik, İstanbul 1310, 1, 
16; Hamîduliah, İslâm Peygamberi, 1, 119-120, 
218-219, 308; 11, 899; Kehhâle, Mu'cemü ka- 
ba’ili’FArab, Beyrut 1402/1982,111, 935; Levent 
Öztürk, Hz. Muhammed’in Habeşistan’la Mü¬ 
nasebetleri (yüksek lisans tezi, 1988), MÜ Sos¬ 
yal Bilimler Enstitüsü, s. 97-98; Mustafa Fayda. 
“Ebû Bekir”, DİA, X, 102; M. Yaşar Kandemir, 
“Hatice", a.e., XVI, 465. r—ı 

m Nebi Bozkurt 


İBNÜ’d-DÜMEYNE 

İBNÜ’d-DÜMEYNE 

( ^jî ) 

Ebü’s-Serî Abdullah 
b. Ubeydillâh b. Ahmed el-Has‘amî 
(ö. II./VIII. yüzyılın sonlan) 

İlk dönem 

Abbasî şairlerinden. 

L J 

Kuzey Yemen’de doğdu, Has’am kabile¬ 
sinin Benî Âmir b. Teymullah koluna men¬ 
suptur. Annesi Dümeyne de aynı kabi¬ 
lenin Benî Selûl kolundan Huzeyfe es-Se- 
lûlî’nin kızıdır. Medine’ye yerleştiği, ayrı¬ 
ca Basra'da oturduğu kaydedilmektedir 
(ÖmerFerruh, II, 124). Cesur ve macera¬ 
perest bir insan olduğu, bu sebeple defa¬ 
larca hapse girdiği belirtilen İbnü’d-Dü- 
meyne (a.g.e., II, 124-125), karısı Ham- 
mâ’nın Müzâhim b. Amr adında biriyle 
kendisini aldatması üzerine karısını, kı¬ 
zını, karısının akrabası olan ve kendisini 
hicveden Müzâhim’i öldürmüş, bir süre 
sonra kendisi de Müzâhim’in kardeşi 
Mus’ab tarafından Ablâ’ panayırında şiir 
okurken öldürülmüştür. C. van Arendonk 
ve divanını yayımlayan Ahmed Râtib en- 
Neffâh, İbnü’d-Dümeyne’nin Hârûnürre- 
şîd’in çağdaşı olduğunu ve 190’lı (806) 
yıllarda ölmüş olabileceğini söylemişler¬ 
dir (İA, V/2, s. 841; Sezgin, II, 445-446). Zü- 
beyr b. Bekkâr’ın (ö. 256/870), şairin çağ¬ 
daşı ve râvisi Ebû Mesleme Mevhûb b. 
Reşîd’den naklen şiirlerini rivayet etmiş 
olması da bu görüşü teyit etmektedir. Ay¬ 
rıca şairin katili Mus’ab’ın zindandan ka¬ 
çarak Yemen Valisi Abdullah b. Mus’ab’a 
(ö. 184/800) sığınması ve şairin Dahhâk b. 
Osman el-Hazâmî ile (ö. 180/797) alâkası¬ 
nın bulunmasına dayanılarak onun 180’li 
(796) yıllarda öldüğü de ileri sürülmekte¬ 
dir. Ziriklî ile Kehhâle’nin şairin 130 (747) 
yılında öldüğünü söylemelerinin bir da¬ 
yanağı yoktur. 

Medih ve hiciv türünde az şiir bırakmış 
olan İbnü'd-Dümeyne’nin manzumeleri¬ 
nin çoğu aşka dairdir. Onun şiirleri Arap 
aşk şiirlerinin en güzel örnekleri arasında 
yer alır. Bu sebeple İbn Hallikân kendisin¬ 
den “nâihatü'l-Arab” (Arab’ın inleyen se¬ 
si) diye bahseder. Bir kısım şiirleri Mec¬ 
nûn, Avf b. Muhallem ve Cemîl gibi diğer 
aşk şairlerine nisbet edilmiş (Ebû Ubeyd 
el-Bekrî, s. 490), bu tür şiirlerinden bazı¬ 
ları aslı bozularak popüler aşk şarkılarına 
dönüşmüştür. Hârûnürreşîd başta olmak 
üzere Abbâsî halifelerince beğenilmiş 
olan şiirleri İbrâhim el-Mevsılî ve İshak 
el-Mevsılî tarafından bestelenmiştir. 
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İBNÜ'd-DÜMEYNE 


el-Hamâse (Ebû Temmâm), eş-Şfrve'ş- 
ştfarâ’ (İbn Kuteybe), el-Eğönî (Ebüî-Fe- 
rec el-İsfahânî) gibi eski Arap şiiri ve şair¬ 
leriyle ilgili eserlerde bazı şiirleri yer alan 
İbnü’d-Dümeyne’nin divanı Muhammed 
b. Hablbve Sa‘leb(ö. 291/904) gibi eski 
dilciler tarafından derlenmiştir. Divan, 
Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’deki iki yazma 
nüshasına dayanılarak M. el-Hâşimî el- 
Bağdâdî’nin yazdığı şerh ile birlikte 1337 
(1918) yılında Kahire’de yayımlanmıştır 
(el-Meşrık, 1920, s. 489). Ahmed Râtib en- 
Neffâh, Muhammed b. Habîb ve Sa’leb’in 
rivayetleriyle gelen divanın bilinen en eski 
nüshası olan Süleymaniye Kütüphanesi’n- 
deki (Reîsülküttâb Mustafa Efendi, nr. 950) 
yazmaya dayanarak eserin daha sağlık¬ 
lı bir neşrini gerçekleştirmiştir (Kahire 
1379/1959). Hâlidiyyân tarafından el- 
Muhtârmin şi c ri İbni'd-Dümeyne adıy¬ 
la yapılan seçmeleri Muhtârüddin Ahmed 
neşretmiş (Aligarh 1963), Kerîm el-Ma‘- 
sûmî de bazı şiirlerini yayımlamıştır (Şe- 
kâfetü’l-Hind, sy. 15 [19641, s. 60-70). ZÜ- 
beyr b. Bekkâr Kitâbü Ahbâri İbni’d- 
Dümeyne adıyla bir kitap yazmıştır. İbn 
Ebû Tâhir Tayfur’un da böyle bir eseri ol¬ 
duğu kaydedilmektedir (İbnü'n-Nedîm, s. 
111, 147; Sezgin, II, 446). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Muhammed b. Habîb. Kitâbü men nasibe ilâ 
ümmihîmine’ş-şu'arâ’(Neuâdirûî-mahtûtât, I 
içinde, nşr. Abdüsselâm Hârûn), Kahire 1951, s. 
88; a.mlf., Kitâbü Esmâ’ii-muğtâlin mine’l-eş- 
râf fi’l-Câhiliyye ve’l-İslâm (a.e., Vi içinde), Ka¬ 
hire 1954, s. 269-271; a.mlf., Küna’ş-şıfarâ’ ue 
men ğalebet künyetühû c a/â ismih (a.e., VII 
içinde), Kahire 1954, s. 292; İbn Kuteybe, eş- 
Ş/‘r ue’ş-şu c arâ’ (nşr. Müfîd Kumeyha), Beyrut 
1401/1981, s. 375; Zeccâcî, el-Emâli, Beyrut 
1403/1983, s. 99-101; Ebû Ali el-Kâlî, el-Emâlî 
(nşr. M. Abdülcevâd el-Asmaî), Kahire 1344/ 
1926, I, 78-79, 156, 203; II, 25-26, 33; Ebü’l- 
Ferec el-İsfahânî, el-Eğânî, Beyrut 1959, XVII, 
47-59; Hâlidiyyân, Kitâbü’l-Eşbâh ve'n-nezâ’ir 
(nşr. Muhammed Yûsuf), Kahire 1958-65,1, 81; 

II, 56-60, 63-66, 76-84, 88-91, 127, 132, 182- 
183, 186, 192, 229,231,283, 293, 301; İbnü’n- 
Nedîm, el-Fihrist, s. 111, 147; Ebû Ubeyd el- 
Bekrî, Simtü’l-le’âlî fi şerhi Emâli’l-Kâlî (nşr. 
Abdülazîz el-Meymenî), Kahire 1354, s. 490; 
Abdürrahîm b. Ahmed el-Abbâsî, Me’âhidü’t- 
tenşîş (nşr. M. Muhyiddin Abdülhamîd), Beyrut 
1367/1947,1, 160-170; Mehmed Zihni Efen¬ 
di, Kitâbü’t-Terâc'ım, İstanbul 1304, s. 46-48; 
a.mlf., el-Kavlü’l-ceyyid, İstanbul 1304, s. 156, 
157-158; a.mlf., Meşâhîrü’n-nisâ 1 (haz. Bed- 
reddin Çetiner), İstanbul 1982,1, 21-22, 61-62; 
Brockelmann, GAL Suppl., I, 80; Blachere, 7a- 
rîhu'l-edeb, s. 773-774; Sezgin, GAS, II, 445- 
446; Ömer Ferruh, Târihui-edeb, II, 124-126; 
C. van Arendonk, “İbnüddümeyne”, İA, V/2, s. 
841; J. W. Fück, “ibn al-Dumayna”, El 2 (İng.), 

III, 756-757; “İbn Dümeyne”, DMBl, III, 513- 

iâJ Süleyman Tülücü 


İBNÜ’d-DÜREYHİM 

^ 1 ) 

Ebü’l-Hasen Tâcüddîn Alî 
b. Muhammed b. Abdilazîz 
es-Sa‘lebî el-Mevsılî 
(ö. 762/1360) 

^ Çok yönlü âlim ve şair. ^ 

Zengin ve kültürlü bir ailenin çocuğu 
olarak Şâban 712’de (Aralık 1312) Musul’¬ 
da doğdu ve ilk tahsilini orada yaptı. Ebû 
Bekir b. Alemüddin Sencer el-Mevsılî’den 
Kur’an, Zeynüddin İbn Şeyhü’l-Uveyne ile 
Şerefeddin Abdullah b. Yûnus’tan fıkıh 
ve Alâeddin İbnü’t-Türkmânî ile Şemsed- 
din el-İsfahânî’den hadis dersleri aldı. Ay¬ 
rıca Ebû Hayyân el-Endelüsî’den bazı ki¬ 
taplarını okudu. Ergenlik çağma gelince 
küçük yaşta kaybettiği babasının Musul 
şeyhülbeledinin velâyetinde bulunan zen¬ 
gin mirasını almaya çalıştı; ancak sadece 
bir kısmını kurtarabildi ve bunu sermaye 
yaparak ticarete başladı. Bu amaçla önce 
Dımaşk’a, ardından Kahire’ye gitti (733/ 
1333) ve burada büyük bir servet edine¬ 
rek Memlûk sultanlarıyla yakın ilişki kur¬ 
du. Fakat sattığı mal karşılığında devle¬ 
tin kendisine 200.000 dirhem borçlanma¬ 
sı, bundan sonraki hayatının önemli bir 
kısmını, alacağını tahsile yönelik mücade¬ 
le ile geçirmesine sebep oldu. Bu yüzden 
el-Melikü’l-Muzaffer tarafından Dımaşk’a 
sürüldü (748/1347); arkasından da evine 
baskın yapılarak kitaplarına el konuldu. 
Bundan sonra Halep, Dımaşk ve Kahire 
arasında bir hayli dolaşmak zorunda kal¬ 
dı. Nihayet Emeviyye Camii’ne müderris 
olarak tayin edildi; bir süre de çeşitli di¬ 
vanlarda görev yaptı. 760 (1359) yılında 
Mısır’a döndü ve Sultan en-Nâsır Haşan 
tarafından elçi sıfatıyla Habeşistan’a gön¬ 
derildi; ancak istemeyerek çıktığı bu yol¬ 
culuk sırasında Küs şehrine varınca vefat 
etti (Safer 762 /Aralık 1360). Şevkânî onun 
766 (1365) yılında öldüğünü söylüyorsa 
da çağdaşı ve dostu Safedî’nin verdiği yu¬ 
karıdaki tarih (A c yânü’l-‘aşr, 11,251) doğ¬ 
ru olsa gerektir. 

SafedTye göre deha derecesinde bir ze¬ 
kâya sahip bulunan İbnü’d-Düreyhim çok 
yönlü ve çok zengin bir bilgi birikimini 
temsil etmekteydi. Mücadelelerle geçen 
elli yıllık ömründe değişik ilim dallarına 
ait olmak üzere seksen civarında eser ka¬ 
leme almıştır. Kaynaklardan öğrenildiğine 
göre bunların önemli bir kısmı sûrelerin 
esrar ve faziletleriyle hurûf-ı mukattaa- 
nm yorumu hakkındadır. Ayrıca onun iba¬ 


detlerin esrarı, miras hukukundaki mü- 
nâseha hesapları, Kitâb-ı Mukaddes’in 
tahrifi ve satranç oyunu gibi çok çeşitli 
konulara dair kitap ve risâleler yazdığı bi¬ 
linmektedir. Ancak daha ziyade, şifre ve 
semboller halinde yazılan bir metni çöz¬ 
menin usul ve kurallarını belirleyen “mu¬ 
amma” ile anlaşılır durumdaki bir met¬ 
ni şifreyle yazma demek olan “ta’miye” 
alanlarındaki çalışmaları ile dikkat çek¬ 
miştir. 

Eserleri. 1. Miftâhu'l-künûz iîîzâhi'r- 
rumûz. Müellifin günümüze ulaşmayan 
îzâhu'l-mübhem fî halli'i-müteıcem 
adlı hacimli eserinde yer alan bilgilerin 
özetidir. Beş fasıldan meydana gelen ese¬ 
rin ilk faslında şifreyle yazılan metinleri 
anlayabilmek için çok iyi bir dil ve lügat 
bilgisine ihtiyaç bulunduğu hatırlatılır; bu 
arada Arap, Türk, Rum, Ermeni, Süryânî, 
İbrânî, Yunan, Hint, Kıptî ve Moğol alfa¬ 
beleri hakkında bilgi verilir. Bu durum İb- 
nü’d-Düreyhim’in kültürünün genişliğini 
göstermektedir. İkinci fasıl ta’miye çe¬ 
şitlerine ayrılmıştır. Üçüncü fasılda Arap 
dilinin morfolojik yapısı İncelenmekte ve 
bu dildeki beş ve altı harfli (humâsî, südâ- 
sî) kelimelerin başka dillerden alınma ol¬ 
duğu ileri sürülmektedir. Dördüncü fasıl 
şifreyle yazılan metinleri çözmenin yön¬ 
temlerine ayrılmıştır. Beşinci fasılda ve¬ 
rilen iki örnekle şifrelerin nasıl çözüldüğü 
gösterilmektedir. Eser, Muhammed Me- 
râyâtî, Muhammed Hassân et-Tayyân ve 
Yahyâ Mîr Ali tarafından c İlmü't-ta c miye 
ve istihrâcü’I-mu c ammâ Hnde'l-Arab 
içinde yayımlanmıştır (Dımaşk 1407/1987, 
I, 321-365). 2. Gâyetü'l-mağnem fi’l-is- 
mi'l-dzam (Süleymaniye Ktp., Hacı Mah- 
mud Efendi, nr. 627). 3. Nehcü’ş-şavâb 
fî kubhi istiktâbi ehli’l-kitâb. 4. Kaşîde 
fî medhi'r-Resûl. Otuz beyitlik bir kasi¬ 
de olup içinde geçen kelimelerin lügat ve 
gramer açısından tahlillerini de vermek¬ 
tedir (Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriyye, nr. 3342; 
bu eserlerin yazma nüshaları için ayrıca 
bk. DMBl, III, 507). 5. Kitâbü Menâffi'l- 
hayevân. Müellif nüshasıyla karşılaştırı¬ 
lan 3 Rebîülevvel 755 (28 Mart 1354) ta¬ 
rihli bir yazması Madrid’de Escurial Li- 
brary’de (nr. 898) mevcut olup ihtiva et¬ 
tiği 250 kadar hayvan minyatürüyle de 
büyük önem taşımaktadır (Sarton, 111/2, 
s. 1638-1639). 

İbnü’d-Düreyhim’in kaynaklarda adı ge¬ 
çen eserlerinden bazıları da şunlardır: en- 
Nesemâtü'l-fa’iha limâ fî âyâti'l-Fâti- 
ha, el-Âşârü'r-râ’Fa fî esrâri’l-Vâkı c a, 
Kenzü’d-dürer fîhuıûfi evâ’ili's-süver, 
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İBNÜ'l-EBBÂR 


Ğöyetü'l-fcâz fi’l-ahâcve'1-elğâz, Sül- 
lemü'l-hirâse fî c ilmiî-firâse, Bestü'l- 
fevtfid fîhisâbi'l-kavâfd, Nefu'l-ced- 
vâ ti'l-cem'' beyne ehâdîşi'l- c advâ, İşrâ- 
ku'n-nefs fi'l-hamdelâti'l-hams, İdâ’e- 
tü bûh c alâ "ve yes^elûneke c ani'r-rûh", 
Menâmü'n-naşûh fi'l-kelâm c alâ sûre- 
ti'n-Nûh, el-İftihâş ‘alâ sûıeti'l-İhlâş, 
Seyrü'ş-şarf fî sırri'l-harf, Bevâdirü'l- 
hulûm fî nevâdiri'l-Sılûm, er-Red c alâ 
Takıyyüddîn el-Ahnâ'î (diğer eserleri 
için bk. Safedî, A c yânüî- c aşr, II, 250-251). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Safedî, A‘yânü’l-'aşr (nşr. FuadSezgin), Frank¬ 
furt 1410/1990, II, 248-251;a.mlf„ e/-Va/î,XXII, 
67-69; İbn Kâdî Şühbe, Tabakâtü’ş-Şâfı'iyye, 
III, 107; İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâmirıe, Bey¬ 
rut, ts. (Dârü’l-cîl), III, 106-108; Keşfû’z-zunûn, 
I, 214, 245, 410, 485, 486, 987; Şevkânî, el- 
Bedrü't-tâli c , Beyrut, ts. (Dârü'l-ma'rife), 1,477; 
Brockelmann, GAL, II, 214; Suppl., II, 213; He- 
diyyetü’l- c ârifln, I, 723; Sarton, Irıtroduction, 
III/2, s. 1638-1639; İzzet Haşan, Fihrisü mahtû- 
tâti Dâri’l-kütübi’z-Zâhiriyye: eş-Şrr, Dımaşk 
1384/1964, s. 347-348; M. Ullmann, Die Natur 
und Geheimıvissenschaften im İslam, Leiden 
1972, s.138-39; Nüveyhiz, Mu'cemü’l-müfessi- 
rîn, s. 379; Ziriklî, el-A‘lâm (Fethııllah), V, 6; Ali 
Refîî, “İbn Düreyhim”, DMBİ, III, 506-507. 

Sİ Mahmut Kaya 


İBNÜ’l-EBBÂR 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Abdillâh b. Ebî Bekr 
b. Abdillâh b. Abdirrahmân 
b. Ahmed b. Ebî Bekr el-Kudâî 
(ö. 658/1260) 

Hadis âlimi, 

edip, şair, tarihçi ve kâtip. 

Endülüs'e yerleşen Kudâa kabilesine 
mensup bir ailenin çocuğu olarak 595 yılı 
Rebîülâhir ayında (Şubat 1199) Belensiye’- 
de (Valencia) doğdu. Tahsil hayatına ba¬ 
basından Kur’an ve kıraat dersleri alarak 
başladı. Daha sonra Ebû Abdullah Mu¬ 
hammed es-Sarakustî, Ebü'l-Hattâb Ah¬ 
med el-Kaysî, Muhammed b. İbn Ebû Zâ- 
hir, Muhammed el-Ensârî, Ebû Abdullah 
Muhammed el-Bekrî, İbn Matrûh el-Kay- 
sî ve Ebü’r-Rebî' Süleyman el-Kilâî gibi 
âlimlerden hadis, fıkıh, tarih, nahiv ve 
edebiyat okudu. Hocalarından onu en çok 
etkileyen Kilâî'dir. 0 dönemde yalnız Be- 
lensiye’nin değil bütün Endülüs'ün hadis 
ilmini ve ricalini en iyi bilen kişilerinden 
biri sayılan Kilâî aynı zamanda hatip, iyi 
bir hattat ve edipti. İbnü’l-Ebbâr'a büyük 
emeği geçmiş, yirmi yıl boyunca dersleri¬ 


ni takip eden bu sadık öğrencisini et-Tek- 
mile’ yi yazmaya yönlendirip onun kendi 
birikimlerinden ve elinin altındaki Endü¬ 
lüs ricâline dair kayıtlardan faydalanma¬ 
sını sağlamıştır. 

İbnü’l-Ebbâr, bilgi ve görgüsünü arttır¬ 
mak için Endülüs’ün diğer ilim merkez¬ 
lerini de dolaşıp belli bir olgunluğa ulaş¬ 
tıktan sonra Belensiye'ye döndü (1225- 
1230 arası). O sırada Endülüs, 6Q9’da 
(1212) kaybedilen İkâb Savaşı’nın ardın¬ 
dan Muvahhidler’in zayıflaması üzerine 
hem içeride bir dağılma süreci yaşamak¬ 
ta, hem dışarıdan hızlı bir biçimde hıristi- 
yan işgaline mâruz kalmaktaydı. Çok geç¬ 
meden Belensiye de bu gelişmelerden na¬ 
sibini aldı ve şehrin idaresini, Muvahhid 
hânedanındaki bölünmenin ardından Ebû 
Abdullah Muhammed b. Ebû Hafs el-Bey- 
yâsî ele geçirdi. İbnü’l-Ebbâr, dönüşün¬ 
den hemen sonra Beyyâsî tarafından kâ¬ 
tipliğe getirildi ve onun bu görevi Beyyâ- 
sî’nin yerine geçen oğlu Ebû Zeyd Abdur- 
rahman döneminde de sürdü. Ancak o 
sıralarda Doğu Endülüs’te güçlenmeye 
başlayan İbn Merdenîş’in baskıları sonu¬ 
cunda Ebû Zeyd Abdurrahman Aragon 
Krallığı’na sığınmak zorunda kalınca be¬ 
raberinde giden İbnü’i-Ebbâr, onun Ara- 
gon’da yaşamaya karar vermesi üzerine 
Belensiye’ye döndü ve bu defa da şehri 
ele geçirmiş olan Ebû Cemîl Zeyyân b. 
Merdenîş tarafından kâtip tayin edildi. 
Bu arada 633 (1235-36) yılında kısa bir 
süre Dâniye (Denia) kadılığı yaptı. 

609’dan (1212) itibaren hızlanan hıristi- 
yan istilâ hareketi (reconquista), 636 (1238) 
yılında Belensiye’ye ulaşıp şehir Aragon 
kuvvetlerince kuşatma altına alınınca İb- 
nü’l-Ebbâr, İbn Merdenîş tarafından bir 
heyetin başında Hafsî Sultanı I. Ebû Ze- 
keriyyâ Yahya’nın hükümranlığını tanıdık¬ 
larını bildirmek ve yardımını sağlamak 
maksadıyla Tunus’a gönderildi. Onun, 
Hafsî sarayında yardım talebini dile ge¬ 
tirirken okuduğu “Sîniyye" adıyla bilinen 
meşhur kasidesi dinleyenleri derin bir 
şekilde etkiledi ve heyetin amacına ulaş¬ 
masını kolaylaştırdı. Bu kaside uzun süre 
edebî mahfillerde gündemde kalmış ve 
gerek şiir tekniği gerekse muhteva açı¬ 
sından ele alınarak değerlendirilmiştir. 
Ancak Ebû Zekeriyyâ, Belensiye'ye yardım 
gönderdiyse de bu yardım yerine ulaşa¬ 
madı ve 17 Safer 636’da (29 Eylül 1238) 
İbn Merdenîş şehri İspanyollar’a teslim 
etmek zorunda kaldı; teslim şartlarını 
içeren antlaşma metni İbnü’l-Ebbâr ta¬ 
rafından hazırlandı. 


Bunun üzerine Belensiye’den ayrılan 
İbnü’l-Ebbâr, önce İbn Merdenîş’le birlik¬ 
te Dâniye’ye geçtiyse de daha sonra mev¬ 
cut şartlarda Endülüs’te kalmanın an¬ 
lamsızlığını görerek birçok aydın gibi Tu¬ 
nus’a gitti ve oraya varır varmaz Sultan 
Ebû Zekeriyyâ tarafından alâmet kâtip¬ 
liğine (Osmanlılar'daki tuğrakeşlik) tayin 
edildiyse de daha sonra sultanın bu ma¬ 
kam için başka birini tercih etmesi üze¬ 
rine Dîvân-ı İnşâ kâtipliğinde görevlendi¬ 
rildi. Bu tayin dolayısıyla duyduğu öfkeyi 
gizleyemeyince evinde göz hapsine alındı. 
Daha sonra yakınlık kurduğu veliaht Mu¬ 
hammed el-Müstansır’ın araya girmesi ve 
İ c tâbü'l-küttâb adlı eserini sultana .tak¬ 
dim etmesi sonucunda affa uğradı ve es¬ 
ki görevine iade edildi. Ebû Zekeriyyâ Yah¬ 
ya’nın 647’de (1249) vefatı üzerine yerine 
geçen oğlu Muhammed el-Müstansır’ın 
çoğunluğunu Endülüslü edip, şair ve âlim¬ 
lerden oluşan sohbet meclisinde İbnü’l- 
Ebbâr da bulunuyordu. Fakat onun bu ko¬ 
numu uzun sürmedi ve gerek kendi hata¬ 
ları gerekse aleyhinde çıkarılan dedikodu¬ 
lar neticesinde Bicâye’ye (Bougie) sürüldü. 
Orada el-Hulle, et-Tekmile gibi eserle¬ 
rini tamamlayan İbnü’l-Ebbâr bu arada 
Müstansır’ın rızâsını kazanarak tekrar Tu¬ 
nus’a döndü. Ancak kısa bir süre sonra 
bir rivayete göre şiirleri arasında sultanı 
kötüleyen bir beytin, diğer bir rivayete gö¬ 
re ise tarihe dair bir eserinde aynı mahi¬ 
yetteki bilgilerin dikkat çekmesi üzerine 
21 Muharrem 658’de (7 Ocak 1260) idam 
edildi ve cesedi ele geçirilebilen kitapla¬ 
rıyla birlikte yakıldı. 

İbnü’l-Ebbâr, Endülüs'ün yetiştirdiği en 
büyük şahsiyetlerden biri olup sonraki dö¬ 
nemlerde birçok âlim tarafından övgüyle 
anılmıştır; bugün de üzerinde en fazla ça¬ 
lışma yapılan Endülüslü âlimler arasında 
yer alır. Kaynaklarda ona ait hadis, ede¬ 
biyat ve tarih alanlarında kaleme alın¬ 
mış otuz dokuz eserin ismi geçmektedir. 
Bunlardan hadise dair olanlar günümüze 
ulaşmadığı için hadisçiliğini değerlendir¬ 
mek mümkün değildir. Mevcut eserleri 
ise onun iyi bir edip ve şair, özellikle de 
dikkatli bir tarihçi olduğunu göstermek¬ 
tedir. 

Eserleri. 1. el-Mu c cem fî aşhâbi'l-Kâ- 
di'l-İmâm Ebî Alî eş-Şadefî. Müellifin 
hocası Ebû Ali es-Sadefî’nin hocaları, âlim 
arkadaşları ve öğrencileri hakkında yazıl¬ 
mış bir biyografi kitabıdır. Mağrib tarzı 
alfabetik sıra esas alınmak suretiyle 315 
kişinin hayatı hakkında ayrıntılı bilgi verir. 
Eser ilk defa Francisco Codera tarafından 
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Bibliotheca Arabico-Hispana serisinin 
İV. cildi olarak neşredilmiş (Madrid 1885- 
1886) ve bu neşrin Mektebetü’l-müsennâ 
tarafından tıpkıbasımı yapılmıştır (Bağ- 
dad 1966). Kitabı daha sonra da Dârü’I- 
kâtibi'l-Arabî müessesesi (Kahire 1967) ve 
İbrâhim el-Ebyârî (Beyrut-Kahire 1402/ 
1982) yayımlamıştır. 2. et-Tekmile li-Ki- 
tâbi'ş-Şıla. Kaynaklarda İbn Beşküvâl’in 
eş-Şi/a’sının zeyli olarak tanıtılan eser, 
2188 Endülüslü ilim ve edebiyat adamı¬ 
nın biyografisini içermektedir. Mağrib 
usulü alfabetik sırayla düzenlenmekle be¬ 
raber zaman zaman bu sıraya uyulma¬ 
mıştır. Telif tarihi büyük bir ihtimalle el- 
MtAcem’den önce olan kitapta verilen bil¬ 
giler genellikle kişilerin doğum ve ölüm 
tarihleri, beldeleri, hocalarının veya tale¬ 
belerinin isimleriyle sınırlıdır. Eser ilk önce 
Escurial Library'deki yazmalar (nr. 1675, 
1678) esas alınarak Codera tarafından 
yukarıda adı geçen serinin V-Vl. ciltleri 
olarak neşredilmiştir (Madrid 1889). An¬ 
cak bu neşirde “cîm”den önce, “mîm"den 
sonra ve “ayn” ile “lâm” arasında yer alan 
bazı kısımlar eksiktir. Bu eksikliklerin bir 
bölümü, daha sonra Cezayir’de el-Mek- 
tebetü’l-vataniyye’deki nüshadan (nr. 

1735) faydalanılarak M. Alarcon ve Angel 
Gonzales Palencia tarafından tamamlan¬ 
mıştır (“Apendice a la ediciön de Codera 
de la Tecmila de Aben al-Abbâr”, Mlscela- 
nea de Estudios y Textos Arabes | Madrid 
1915], s. 147-690). Diğer eksiklikleri ise 
Fas’ta buldukları bir el yazmasından isti¬ 
fadeyle Alfred Bel ve Muhammed Ben Şe- 
neb tamamlamışlardır ( Tecmilat as-Sila. 
Texte arabe, d’apres un ms. de Fez. Tome 
1 completant les deux uolumes edites par 
Codera, Cezayir 1920). Yine Muhammed 
Ben Şeneb eserin mukaddime kısmını bu¬ 
larak Fransızca tercümesiyle birlikte neş- 
retmiştir ("L’introduction d’Ibn al-Abbâr 
â sa Tecmila”, RAfr., LIX 11918], s. 296- 
297, 306-335). Daha sonra İzzet el-Attâr 
el-Hüseynî’nin düzeltmeleriyle Mektebe¬ 
tü’l-müsennâ tarafından iki cilt halinde 
yayımlanan (Kahire 1955) eserdeki kadın 
müelliflere ait biyografileri de M. Musta¬ 
fa Behçet müstakil olarak neşretmiştir 
(“ATâmü nisâTl-Endelüs”, el-Meurid,XW 
1 ]Bağdad 1990], s. 100-124). 3. Kitûbü'l- 
Hulleti's-siyerâ\ I. (VIK) yüzyıldan VII. 
(XIII.) yüzyıla kadar hükümdar, vezir, kâtip 
ve âlim gibi önemli şahsiyetlerden şiirle 
meşgul olmuş 217 kişinin biyografisini ve 
şiirlerinden örnekleri içerir; ihtiva ettiği 
şiirler kadar verdiği Mağrib ve Endülüs 
tarihiyle, hatta Doğu İslâm dünyasıyla il- 
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gili bilgiler bakımından da temel bir kay¬ 
naktır. Mukaddime dışında metinde seci¬ 
den uzak, düzgün ve sade bir üslûp kulla¬ 
nılmıştır. Eserin önemine ilk defa Reinhart 
Dozy dikkat çekmiş ve ondan bazı kişilerin 
hal tercümelerini neşretmiştir (Notices 
sur quelques manuscrits arabes, Leyde 
1847-1851; Recherch.es sur l’histoire et la 
litterature de l’Espagne pendant le moyen 
âge, Paris-Leyde 1881,1, Ek-X, XX, XXIV; 
II, Ek-Il, IX). Marcus Müller (Beitrâgezur 
Geschichte der Westlichen Araber, Mün- 
chen 1866-1878) ve Lübnan asıllı rahip 
Michael Casiri de Bibliotheca Arabico- 
Hispana Escurialensis serisinin II. cildi 
olarak (Madrid 1770) yine kısmî neşirler 
gerçekleştirmişlerdir. Kitabın tamamı ön¬ 
ce Abdullah Enîs et-Tabbâ’ (Beyrut 1962), 
ardından Hüseyin Mûnis (I-II, Kahire 1963- 
64) tarafından yayımlanmıştır. 4. Ptûbü’l- 
küttâb. Müellif bu eseri, kendisini kâtip¬ 
lik görevinden azleden Hafsî Sultanı Ebû 
Zekeriyyâ'nın affına mazhar olmak ama¬ 
cıyla yazmış ve bunun için çalışmasında, 
özellikle gerek Doğu gerekse Batı İslâm 
dünyasında hükümdarlar tarafından az¬ 
ledilip daha sonra bağışlanan yetmiş beş 
kâtibin hayat hikâyesine yer vermiştir. 
Kitabın en önemli taraflarından biri, kâ¬ 
tiplerin biyografilerinin yanı sıra dönem¬ 
lerindeki siyasî hayat, medeniyet ve ku¬ 
rumlar hakkında bilgi aktarmış olmasıdır 
(nşr. Sâlih el-Eşter, Dımaşk 1961). 5. Tuh- 
fetü'l-kâdim.V-Vl. (X!-X11.) yüzyıllarda ya¬ 
şamış 100 erkek ve dört kadın şairin hal 
tercümeleriyle seçme şiirlerinden meyda¬ 
na gelmiştir. Telifinden iki asır sonra İbrâ¬ 
him b. Muhammed el-Billifîkî tarafından 
el-Muktedab min Kitâbi Tuhfeti'l-kâ- 
dim adı altında ihtisar edilmişse de ne¬ 
sir kısımları büyük ölçüde çıkarılmıştır. Bu 
muhtasarı A. Bustanî (Mecelletü’l-Meş- 
rık, XLI/3 (Beyrut 1947], s. 351-400; XLI/4 
[1947|, s. 543-585) ve İbrâhim el-Ebyârî 
(Kahire 1957), eserin aslını da metni ye¬ 
niden tesis ederek notlarla birlikte İhsan 
Abbas (Beyrut 1986) yayımlamıştır. 6. Dü- 
rerü's-simt iî ahbâri's-sibt. Müellif bu 
eserinde, Ehl-i beyt’e yapılan haksızlıkları 
ve bu haksızlıklar karşısında vicdanında 
oluşan Ehl-i beyt muhabbetini işlemiştir. 
Kitabı ilim âlemine ilk defa Ameur Ghedira 
tanıtmış (“Un traite inedit d’Ibn al-Ab¬ 
bâr â tendance chüte”, Al-Andalus, XXII 
(Madrid I957|, s. 31-54), yayımını da Ab- 
düsseiâm el-Herrâs ile Saîd A’râb (Tıt- 
vân 1972) ve İzzeddin Ömer Mûsâ( Beyrut 
1407/1987) gerçekleştirmiştir. Bazı muah¬ 
har tarihçiler, bu kitaptaki fikirlerinden 


hareketle İbnü’l-Ebbâr’m Şiî olduğunu id¬ 
dia etmişlerse de bu doğru değildir. Ken¬ 
disi, diğer eserlerinde yer yer Sünnîliğiy¬ 
le övündüğü gibi bu eserini de Ehl-i sün¬ 
net kaynaklarından istifade ile hazırlamış¬ 
tır (Dürerü’s-simt, neşredenin girişi, s. 7- 
58). Ayrıca Şiîlik isnadı, gerek sağlığında 
gerekse ölümünden sonra muhalifleri 
tarafından onun aleyhine bir delil olarak 
kullanılmamıştır. Bununla beraber Ehl-i 
sünnet mensubu bazı âlimler, onun bu 
kitabında açıkladığı Hz. Ali hakkındaki 
kanaatini garipsemişler, bazı Şiî âlimleri 
de kendisini Şîa’nın ileri gelen simaları 
arasında göstermişlerdir ( A c yânü’ş-Şî c a, 
IX, 384-386). Kitabın son neşrini yapan İz¬ 
zeddin Ömer Mûsâ yazdığı mukaddime¬ 
de bu konuya geniş yer ayırmıştır. Onun 
tesbitlerine göre İbnü’l-Ebbâr’ın bu ifa¬ 
deleri evlâd-ı resule olan bağlılık ve sev¬ 
gisinden kaynaklanmıştır. 7. Müzûhe- 
ratü's-sa c yi'l-cemîl ve muhâzeratü'l- 
mefa'l-vebîl. Ebü’l-Alâ el-Maarrî’nin 
Mülka's-sebîl fi'l-va c z ve’z-zühd’ü ne 
nazîre olarak yazılan eser Selâhaddin el- 
Müneccid tarafından neşredilmiştir (Bey¬ 
rut 1963). 8. Dîvân. Müellifin Mağrib usu¬ 
lü alfabetik sırayla düzenlenmiş kasidele¬ 
rini içeren eserin tek yazma nüshası (Ra¬ 
bat el-Hizânetü'l-melekiyye, nr. 4602) Ab- 
düsselâm el-Herrâs tarafından yayım¬ 
lanmıştır (Tunus 1985). Müellifin şiirdeki 
mertebesini ortaya koyan divan, aynı za¬ 
manda o dönemde Endülüs ve Kuzey Af¬ 
rika’da meydana gelen gelişmelerle ilgili 
bilgileri vermesi açısından da önemlidir; 
kasidelerin büyük bir bölümü tarihî birer 
vesika niteliğindedir. 
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İBNÜ’l-ECDÂBÎ 

J*l) 

Ebû İshâk İbrahim b. İsmail 
b. Ahmed el-Levâtî et-Trablusî 
(ö. 470/1077 [?]) 

Arap dili, aruz ve ensâb âlimi. 

L J 

Trablus’ta doğdu. Berberi Levâte (Lüvâ- 
te) kabilesine mensuptur. Atalarının böl¬ 
gedeki Ecdâbiye şehrinden olması sebe¬ 
biyle İbnü’l-Ecdâbî künyesiyle tanınır. 
Trablus'tan hiç ayrılmadığı ve burada 
vefat ettiği kaydedilen İbnü’l-Ecdâbî’nin 
ölüm tarihi olarak 470 (1077) ve 650 
(1252) gibi birbirinden çok farklı tarihler 
verilmektir. Ancak 444-477 (1052-1084) 
yılları arasında Trablus kadılığı görevinde 
bulunan İbn Hânîş Abdullah b. Muham- 
med et-Trablusî ile görüştüğü dikkate 
alındığında 470 (1077) tarihinin daha isa¬ 
betli olduğu söylenebilir (Ticânî, CLXXXV, 
263). Arap dili, aruz ve ensâbınyanı sıra 
fıkıh, hadis, kelâm ve edebî ilimlerde de 
iyi yetişmiş bir âlim olan İbnü’l-Ecdâbî ay¬ 
nı zamanda tanınmış bir hattattır. Bazı 
Hafsî hükümdarlarının onun eserlerinin 


müellif nüshalarını satın almak için bir- 
birleriyle yarıştıkları, hatta bu amaçla çe¬ 
şitli ülkelere adam gönderdikleri bilin¬ 
mektedir. Abdullah b. Ahmed et-Ticânî de 
onun eserlerinin müellif nüshalarını kü¬ 
tüphanesinde topladığını söyler ( a.g.e., 
a.y.). 

Eserleri. 1 . Kiiâyetü'I-mütehaffız ve 
nihâyetü'l-mütelaihz. Çeşitli konularda 
aynı anlama gelen kelimeler arasındaki 
mâna farklılıklarını gösteren kavram söz¬ 
lüğü ve “fıkhü’l-luga” mahiyetinde bir 
eserdir; büyük kısmını canlılara dair keli¬ 
meler oluşturur. Müellif önce insan, ar¬ 
dından deve ve atla ilgili kelimelere yer 
vermiş, bunları savaş, silâh, yırtıcı hay¬ 
vanlar, kuşlar ve böceklere dair kelimeler 
takip etmiştir. Daha sonra yeryüzü şekil¬ 
leri, dağlar, binalar, insan toplulukları, 
rüzgârlar, bulutlar ve sularla devam eden 
eser bitkilere dair kelimelerle sona er¬ 
mektedir. Ahmed b. Muhammed el-Fey- 
yûmî ve Kemâleddin ed-Demîrî gibi âlim¬ 
lerin esere çok önem verdikleri ondan 
yaptıkları alıntılardan anlaşılmaktadır. 
Muhtelif baskıları bulunan Kifâyetü'l- 
mütehaffız’m (Kahire 1285, 1287, 1313, 
1323/1905; Beyrut 1305) İlmî neşrini Ab- 
dürrezzâkel-Hilâlî (Bağdat 1986) veSâih 
Ali Hüseyin (Trablus, ts.) gerçekleştirmiş¬ 
tir. Muhammed b. Tayyib el-Fâsî’nin ese¬ 
re yazdığı şerhi Ali Hüseyin el-Bewâb ya¬ 
yımlamış (Riyad 1983), eser Muhibbüd- 
din et-Taberî, İbn Câbir ve başkaları tara¬ 
fından nazma çevrilmiştir (Hüseyin Nas- 
sâr, el-Mufcemil'NArabi, s. 21 3). 2. el-Ez- 
mine ve'l-envâ J . Zaman, astronomi ve 
meteoroloji bilgisi (envâ') konularına dair 
yazılan ilk eserlerdendir. Kitap bu konu¬ 
daki bilgileri özlü olarak aktarması bakı¬ 
mından İlmî, şiir, darbımesel, secili söz 
vb. malzemeye yer vermesi açısından 
edebî, aynı alanla ilgili kelime ve terimleri 
açıklaması yönünden lisanî, ilimler tarihi 
ve Arap medeniyeti sahasında güvenilir 
bir kaynak olarak da tarihî bir değere sa¬ 
hiptir. Üç bölümden meydana gelen ese¬ 
rin ilk bölümünde zaman çeşitleri, yıl, ay 
ve gün hesapları; ikinci bölümde geze¬ 
genler, güneş, ay ve yıldızlar; son bölüm¬ 
de ise mevsimler, burçlar ve aylar hakkın¬ 
da bilgi verilmiştir. Eserin İlmî neşri İzzet 
Haşan tarafından gerçekleştirilmiştir (Dı- 
maşk 1964). 

İbnü’l-Ecdâbî’nin kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır; İhtişâru 
Nesebi Kuıeyş (Zübeyr b. Bekkâr'ın Ne¬ 
sebi! Kureyş’mm ihtisarı olmakla beraber 
İbnü’l-Ecdâbî'nin esere önemli ilâvelerde 


bulunduğu kaydedilmektedir); er-Red c alâ 
Teskifi'l-lisân ve telkihi'1-cenân (Ebû 
Hafs İbn Mekkî es-Sıkıllî’nin eserine red¬ 
diyedir); Şerhumâ âhiruhû yâ 3 müşed- 
dede mine'l-esmû 3 ve beyûnü ftilâl 
hâzihi'l-yâ 3 (eserde sonunda yâ harfi 
bulunan isimler incelenmiştir); el-Arûi 
(önemli bir eser olduğu belirtilmektedir); 
Risâletü'l-havel (edebî bir risaledir); el- 
Muhtaşar fi Hlmi'l-ensâb. 
BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Ecdâbî, el-Ezmine veT-enoa 1 (nşr. İzzet 
Haşan), Dımaşk 1964, neşredenin girişi, s. 21- 
22; Yâküt, Mu l cemüT-üdebâ\ 1, 130; İbnü’l-Kıf- 
tî, Inbâhü’r-rüuât, I, 193; Ticânî, Rihletü’t-Tİ- 
câm{el-Coğrâfyâ el-İslâmiyye içinde, nşr. Fuat 
Sezgin), Tunus 1958 -> Frankfurt 1414/1994, 
CLXXXV, 262-264; Ahmed b. Hüseyin en-Nâib, 
el-Menhelü’l- c azb ft târihi Tarablusü’l-ğarb, İs¬ 
tanbul 1317, 1, 104, 154-156; Brockelmann, 
GAL, 1, 375; Suppl., 1, 541; Ziriklî, el-A c lâm, IV, 
620-622; Hüseyin Nassâr, el-Mu c cemü’l-Arabi 
neş’etühû ve tatavuüruh, Kahire 1968, s. 124, 
129, 133, 213;a.mlf.. “İbnü’l-Ecdâbî", Meusû'a- 
tüT-hadâretiT-İslâmiyye, Amman 1993, fas. II, 
132-134; Abdülvehhâb b. Mansûr, Aflâmü’l- 
mağribi’l- c Arabi, Rabat 1979, 1, 46-47; Ömer 
Ferruh, Târîhu’l-edeb, IV, 620-622; Ramazan 
Abdüttevvâb, “Kitâbân li’bni’l-Ecdâbî", MMMA 
(Kahire), XL/2 (1417/1996), s. 141-157; Ch. Pel¬ 
lat, “Ibn Al-Adâbi", El 2 (ing.), III, 696; Suppl., s. 
380-381. r-, 
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Eftasî emirlerine verilen isim 
(bk. ABDULLAH b. EFTAS; EFTASÎLER; 

MUHAMMED el-MUZAFFER). 
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İBNÜ’l-EHDEL 

“1 


( JaaVi jjI) 

Ebû Muhammed Bedrüddîn Hüseyn 
b. Abdirrahmân b. Muhammed 
el-Hüseynî el-Alevî 
(ö. 855/1451) 

Yemenli âlim. 

L J 

Tahminen 779 (1377) yılında Yemen’in 
Kuhriye (Kuhziye) şehrinde doğdu. Güney¬ 
batı Arabistan’da yaşayan ve Ca’fer es- 
Sâdık’ın soyundan gelen bir aileye men¬ 
suptur. “Kutbü’l-Yemen” lakabıyla tanı¬ 
nan büyük dedelerinden Muhammed el- 
Ehdel’den dolayı İbnü’l-Ehdel olarak anıl¬ 
mıştır. Kur’ân-ı Kerîm’i ezberledikten son¬ 
ra fıkıh okumaya başlayan İbnü’l-Ehdel. 
795’te (1393) Mürâvega’ya gidip Ali b. 
Âdem ez-Zeylaî’nin fıkıh derslerine de¬ 
vam etti ve ondan çeşitli eserler okudu. 
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İBNÜTEHDEL 


798 yılı Receb ayında (Nisan 1396) Ebyâtü 
Hüseyin’e geçerek burada Muhammed b. 
İbrâhim el-Harazî ve Nûr Ali b. Ebû Bekir 
el-Ezrak’tan fıkıh öğrenimini sürdürdü. 
Özellikle Nûr Ali’nin derslerini büyük bir 
ilgiyle takip ederek tahsilini tamamladı¬ 
ğında kendisine fetva izni verildi. Bu es¬ 
nada Muhammed b. Nûreddin el-Müvez- 
zifden istifade eden İbnü’l-Ehdel bir süre 
Zebîd’de kaldı. Zebîd’de İbnü’r-Reddâd’- 
dan er-Risâletü'l-Kuşeyriyye'yi, Ali b. 
Ömer el-Kureşî’den İbn Atâullah el-İs- 
kenderî’nin el-Letâ’ii’ ini. Kadı Cemâled- 
din Abdullah b. Muhammed en-Nâşirî’- 
den de Ebû îshak eş-Şîrâzî’nin el-Lümcf 
fî uşûli'l-fıkh adlı eserini okudu. Burada 
ayrıca Ebû Bekir el-Hâdirî ve Muham¬ 
med b. Zekeriyyâ gibi âlimlerden fay¬ 
dalandı. Zebîd’den Mekke’ye giderek Ali 
el-Merâgî, Râzî Ebû Hâmid ei-Matarî ve 
İbnü’l-Cezerî’nin derslerini takip etti. 
Memleketine döndükten sonra buranın 
müftüsü olarak eğitim, öğretim ve fetva 
faaliyetleri yanında eser yazmakla meş¬ 
gul oldu. Çağında Yemen’in en büyük âli¬ 
mi olarak kabul edildi (Şevkânî, s. 219). 
Değişik yıllarda hac görevini yerine getir¬ 
mek amacıyla Mekke’ye giden, burada 
bir süre mücâvir olarak kalan, aralarında 
Hasâfe b. Cerîr el-Mâlikî ve Alâ b. Seyyid 
Afîfüddin’in de bulunduğu çok sayıda 
öğrenci yetiştiren İbnü’l-Ehdel 9 Muhar¬ 
rem 85S (11 Şubat 1451) tarihinde Ebyâ¬ 
tü Hüseyin’de vefat etti ve burada defne¬ 
dildi. 

Eserleri. 1. ‘ İddetü'l-mensûh. Ebü'l- 
Ferec İbnü’l-Cevzî’nin en-Nâsih ve'l- 
mensûh adlı eserinin muhtasarı olup bir 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’nde 
mevcuttur (Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 303). 
2. Miftûhu'l-kârîü-CâmiH'l-Buhârî. Da¬ 
ha çok Şemseddin el-Kirmânî şerhinden 
faydalanmak suretiyle Buhârî üzerine ya¬ 
zılmış bir hâşiyedir. 3. Kitâb fi'l-uşûl. 
Usûl-i fıkıhla ilgilidir. 4. el-İşâretü'l-ve- 
cîze ile'l-me c âni'l-ğarîze. Esmâ-i hüs- 
nâ şerhidir. 5. Keşfü'l-ğıtd’ c an hakâ’i- 
ki't-tevhîd ve‘akâHdi'l-muvahhidîn ve 
zikri’l-e’immeti'l-Eş'ariyyîn ve men hâ¬ 
le fehüm mine'l-mübtedi c în ve beyâni 
hâli İbn ’Arabî ve etbâ c ihi'l-mârikin 
(nşr. Ahmed Bekir, Tunus 1964). 6. el- 
Lüm c atüT-mukni c a fî zikri'l-fırakı'l- 
mübtedfa. Yetmiş iki bid’at fırkasını ele 
alan bir çalışmadır. 7. er-Resâ’ilü'l-mar- 
ziyye fi naşri mezhebi'!-Eş'ariyye ve 
beyâni fesâdi'l-Haşviyye. 8. Cevâbü 
mes’eleti'l-kadeı. Cebriyye’ye karşı ya¬ 
zılmıştır. 9 . Kitâbü’r-Rü’ye ve'l-kelâm. 


Kelâm ilminin rü’yetullah ve kelâm sıfatı 
konularını ele alan bir eserdir. 10. Tuhfe- 
tü'z-zemen fî târihi sâdâti'l-Yemen. 
İbnü’l-Ehdel bu kitabında Muhammed 
b. Yûsuf el-Cenedî’ye ait Kitâbü's-Sülûk 
adlı eseri ihtisar etmiş ve kendi zamanı¬ 
na kadar gelen bir zeyil ilâve etmiştir. Ki¬ 
tap Abdullah Muhammed el-Habeşî tara¬ 
fından neşredilmiştir (Beyrut 1407/1986). 
11. Gırbâlü'z-zamân. Ebû Muhammed 
Abdullah b. Es’ad el-Yâfıî’nin Mir'âtü'l- 
cinân adlı tarih kitabının muhtasarı olup 
bir nüshası Köprülü Kütüphanesi’nde ka¬ 
yıtlıdır (nr. 1144). 12. Tabakötü'l-Eş l ariy- 
ye. 13. el-Bâhir fî menâkıbi'ş-Şeyh c Ab- 
diikâdir. 14. el-Kavlü'l-muntaşır (en- 
nadır) C ale'd-de‘âva'l-fâriğcı bi-hayâti 
Ebi'l-'Abbâs el-Hadır. Hızır’la ilgili ola¬ 
rak yazılan eserde uzun süre yaşadık¬ 
ları iddia edilen kişilerle ilgili rivayetler 
eleştirilmektedir (İbnü'l-Ehdel’in eserle¬ 
rinin bir listesi ve bazılarının yazma nüs¬ 
haları için bk. Sehâvî, ed-Dau' ü'l-lam?, III, 
146-147; DMBİ, III, 52-53). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Sehâvî, ed-Dav'üi-lâmi III, 145-147; a.mlf., 
et-Tibrü’l-mesbûk, Kahire, ts. (Mektebetü'l-kül- 
liyyâti'l-Ezheriyye), s. 358; Şevkânî. el-Bedrü’t- 
(âli‘, 1, 218-219; Brockelmann, GAL, II, 228; 
Suppl., II, 228; Hediyyetü’l-'âripn, I, 315-316; 
kâtıu’l-meknûn, II, 143; Abdullah Muhammed 
el-Habeşî, Merâci'u târihi’l-Yemen, Dımaşk 
1972, s. 93; Cezzâr, Medâbiia'l-mü’elliftn, 1, 
116; Sâlihiyye, el-Mu'cernü’ş-şâmil, I, 111; 0. 
Löfgren, “al-Ahdal", El 2 (İng.), I, 255; Ali Refîî, 
“İbn Ehdel”, DMBİ, III, 52-53. 
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İBNÜ’I-EKFÂNÎ 
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(^urVı^ı) 

Ebû Abdillâh Şemsüddîn Muhammed 
b. İbrâhîm b. Sâid el-Ensârî es-Sincârî 
(ö. 749/1348) 

Tabip ve çok yönlü âlim. 

Aslen Musul'un batısındaki Sincâr şeh¬ 
rindendir; İbn Sâid es-Sincârî diye de anı¬ 
lır. İlk eğitimini kadı olan babasından al¬ 
dığı düşünülebilir. Hayatının önemli bir 
kısmını Mısır’da geçirmiştir; ancak bu ül¬ 
keye ne zaman gittiği bilinmemektedir. 
Kahire’de İbn Seyyidünnâs’ın derslerine 
devam etmiş ve öğrencisi Safedî’yi onun 
meclisinde tanımıştır. Kaynaklar İbnü’l- 
Ekfânî’nin tıp, eczacılık, felsefe, aströno- 


mi, geometri, aruz, ahbâr ve tarih saha¬ 
larında geniş bilgi sahibi olduğunu, özel¬ 
likle Moğol tarihi üzerinde tartışılmaz 
bir yerinin bulunduğunu kaydeder; ayrı¬ 
ca mineraller, alet yapımı ve hat sanatı 
gibi konularda da iyi yetişmiştir. Onun 
ilâç hazırlamakta başkalarından sakladı¬ 
ğı, kendine has bazı yöntemler uyguladı¬ 
ğı da belirtilmektedir. Kahire’deki Bîmâ- 
ristân-ı Mansûrî’nin idaresi kendisine ve¬ 
rildikten sonra, daha önce yaşadığı gös¬ 
terişli hayattan ve pahalı zevklerinden 
vazgeçip ömrünü hastalarına adamış, 
bir salgın sırasında da vebaya yakalana¬ 
rak ölmüştür (Makrîzî, es-Sülûk, III/2, s. 
797). 

Eserleri. A) Tıp. 1. Keşfü'r-reyn fîah¬ 
vâli (emrâzi)'l- c ayn. Üç bölümden mey¬ 
dana gelen eserin birinci bölümünde gö¬ 
zün anatomisi, göz sağlığının korunması 
ve muayenesinde dikkat edilmesi gere¬ 
ken hususlar incelenir. Burada verilen bil¬ 
giler İbn Sînâ’nın el-Kânûn fi't-tıbb'm- 
dan aktarılmıştır. İkinci bölümde kırktan 
fazla göz hastalığının belirti, sebep, teş¬ 
his ve tedavileri ele alınır. Yapılan araştır¬ 
malar, İbnü’l-Ekfânî’nin bazı göz hasta¬ 
lıklarının teşhisine önemli katkılarda bu¬ 
lunduğunu göstermiştir. Üçüncü bölüm 
ise göz hastalıkları için kullanılan basit 
ve birleşik ilâçlarla ilgili olup alfabetik sı¬ 
raya göre düzenlenmiştir ve Ali b. îsâ el- 
Kehhâl’in listesindekinden daha fazla ilâç 
içermektedir (Süleymaniye Ktp., nr. 2900/ 
6; TSMK, III. Ahmed, nr. 1968; Antalya El¬ 
malı Halk Ktp., nr. 2900, vr. 74 a -99 b ). İb- 
nü’l-Ekfânî bu çalışmasını et-Tecrîd min 
Keşfi'r-reyn fî ahvâli'l-’ayn adıyla ihti¬ 
sar etmiş (Nuruosmaniye Ktp., nr. 3576, vr. 
2 b -43 b ), Ebü’l-Hümâm Nûreddin Ali el- 
Münâvî de bu ihtisarın Vikâyetü'l- C ayn 
bi-şerhi Tecridi Keşfi'r-reyn adıyla bir 
şerhini yapmıştır (Vatikan Ktp., Sbath 16, 
vr. 5 b -199'). Eserin tenkitli metni Muham¬ 
med Zâfir el-Vefâî ve Muhammed Rev- 
vâs el-Kal’acî tarafından yayımlanmıştır 
(Riyad 1414/1993). 2. Gunyetü'l-lebîb 
‘inde ğaybeti’t-tabîb (Gunyetü’l-lebîb 
fîmâ yüsta’melü ‘inde ğaybeti’t-tabîb). 
Bir el kitabı mahiyetindeki eser dört bö¬ 
lümden oluşur; bunların birincisi koruyu¬ 
cu hekimliğe, İkincisi hastalıkların tedavi¬ 
sine, üçüncüsü koruyucu hekimlik ve ilâç 
tedavisine dair faydalı öğütlere, dördün¬ 
cüsü de denenmiş birleşik ilâçlara ayrıl¬ 
mıştır (TSMK, IH. Ahmed, nr. 2048; Çorum 
İl Halk Ktp., nr. 2940, vr. 2 b -12 a ). Eseri Sâ- 
lih Mehdî Abbas neşretmiştir(Ba§dad 
1984, 1989). 3. Nihâyetü’l-kaşd fîşmâ c a- 
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İbnü'l-Ekfânî'nin Keşfü’r-reyn fîafyuâli (emrâiiyi-'ayn adlı eserinin ilk iki sayfası (TSMK, III. Ahmed, nr. 1968) 


ti'l-faşd. Kan alma konusunu nazarî ve 
amelî açılardan geniş biçimde inceleyen 
bir eserdir (Nuruosmaniye Ktp., nr. 3618, 
vr. 70 a -80 b ). 4. Buğyetü's-sâ’il fi’htişâ- 
ri'l-Mesâ’il. Huneyn b. İshak'ın Kitâbü'l- 
Mesâ’il diye meşhur olan Mesâ’il fi't-tıb 
li'l-müte c allimîn adlı eserinin muhtasa¬ 
rıdır. İbnü’l-Ekfânî, İbn İshak'ın tıp tale¬ 
beleri için kaleme aldığı bu eserin dili¬ 
nin güncelleştirilmesi gerektiğini belir¬ 
tir (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Teymûr, Tıp, 
nr. 20). 

B) Fizyonomi. 1. İkmâlü's-siyâse fî c il- 
mi'l-firâse. Bir dîbâce, bir mukaddime, 
on sekiz fasıl ve bir hâtimeden meydana 
gelmiştir; başlıca kaynakları Aristo, Hi- 
pokrat, Muhammed b. Zekeriyyâ er-Râ- 
zî, Fahreddin er-Râzî, İmam Şâfıî ve Muh- 
yiddin İbnü'l-Arabî’dir. İbnü’l-Ekfânî’ye 
göre her milletin kendine has bir mizacı 
vardır ve ahlâk da bu mizaca uygun ola¬ 
rak gelişir. Milletler ister Hint, Çin, Fars 
ve Rum gibi şehirli, isterse Türk ve Arap 
gibi yarı göçebe olsun bu durum değiş¬ 
mez. Müellif hâtimede milletlerin davra¬ 
nış özelliklerini açıklar ve Türkler'in cesur, 
sabırlı, sebatkâr, sorumluluk sahibi, kim¬ 
seye haset etmeyen insanlar olduklarını 
söyler (vr. 28 a b ). Arkasından da Aristo, 
Câhiz ve İbnü’l-Eş'as’a dayanarak meşhur 


yedi hayvanın davranışlarını inceler ve bu¬ 
nu okuyucuya mukayese imkânı vermek 
için yaptığını belirtir (Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 3782, vr. l b -33 b ). 2. en-Na- 
zar ve't-tahkık fî taklibi'r-rakık (en-Na¬ 
zar fî taklibi’r-rakik ve te'emmüli ahvâlih). 
Firâset hakkındaki bilgilerden hareketle 
müellif, köle alım satımında fizikî ve zih¬ 
nî özelliklerin dikkate alınması gerekti¬ 
ğini belirttikten sonra bu konuda bazı 
öğütler verir (Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed 
Paşa, nr. 46, vr. 150 3 - 152 b ). Antropoloji 
açısından ilginç bir çalışma sayılan risâle 
üzerine Şıfatü edviyeti Kitabi Taklîbi'r- 
rakik (Köprülü Ktp., 11. kısım, nr. 187, vr. 
80 a -82 b ) ve Müntehab min Kitabi Tak- 
lîbi'r-rakik (Köprülü Ktp., 11. kısım, nr. 187, 
vr. 82 b -118 a ) adlı iki çalışma yapılmıştır. 
İbnü'l-Emşâtî diye bilinen Ebü’s-Senâ Mu- 
zafferüddin Mahmûd b. Ahmed el-Aym- 
tâbî risâleyi el-Kavlü's-sedîd fi'htiyâri'l- 
imâ J ve'l- c abîd adıyla geniş bir şekilde 
şerhetmiştir (Süleymaniye Ktp, Ayasofya, 
nr. 3361). 

C) Mineraloji. 1. Nuhabü’z-zehâ’ir fî 
ma c rifeti'l-cevâhir. Nazarî çerçevede, 
Bîrûnî ve Tîfâşî başta olmak üzere bu 
alanda eser yazmış diğer İslâm müellif¬ 
leriyle Aristo gibi Yunan filozoflarının ça¬ 
lışmalarına dayanır. Önce Luvîs Şeyho ta¬ 


rafından yayımlanan kitabın ( el-Meşrık, 
XI IBeyrut 1908], s. 751-765) tenkitli neşri¬ 
ni Anistâs Mârî el-Kermilî (Anastase Marie 
Karmali) yapmış (Kahire 1939; Beyrut 1975, 
1984), Eilhard VViedemann da çeşitli ma¬ 
kalelerinde Almanca tercümesini vermiş¬ 
tir (Sarton, III, 901 ). Z:.Kitâbü’z-Zehffir 
(Mülhakbi-Nuhabi’z-zehâ*ir). Günümüze 
ulaşmayan eserin ikinci adından Nuha- 
bü'z-zehâ’ir'e yapılmış bir ekleme oldu¬ 
ğu anlaşılmaktadır. Safedî eseri hocası¬ 
na okumuş ve kendi kitabı el-Gayşü'l- 
mücessem’e ondan Nuhab’ da bulunma¬ 
yan bilgileri ihtiva eden bazı pasajlar al¬ 
mıştır. 

D) Diğer Eserleri. 1. İrşâdü'l-kâşıd ilâ 
esne'l-makâşıd. Küçük çapta bir İslâm 
ilimleri tarihi ansiklopedisi olup bu alanda 
önemli bir kaynak teşkil eder. Mahiyeti 
bakımından İbnü’n-Nedîm’in el-Fihrist’i- 
nin takipçisi olan eser, altmış ilim dalının 
tanımını ve ana konuları ile kısa bir bibli¬ 
yografya verir. Aynı zamanda ilimler tas¬ 
nifi ve tarihi yanında Mezopotamya ve 
Mısır’dan başlayıp Yunan ve İslâm dünya¬ 
sında o güne kadar süregelen çeşitli alan¬ 
lardaki ilim anlayışını yansıtması açısın¬ 
dan da önem taşır. Yöntem bakımından 
Fârâbî’nin İhşâ’ü'l-'ulûm’ u ile İbn Sînâ’- 
nın Kitâbü'l-Hudûd’mu, felsefî termi¬ 
noloji yönünden Gazzâlî’nin süzgecinden 
geçmiş İbn Sînâcı çizgiyi takip eder. Kita¬ 
ba bir mukaddime ve iki girişle başlayan 
İbnüT-Ekfânî, mukaddimede eğitim ve 
öğretime tâlip olan kişinin uyacağı âdâbı, 
birinci girişte ilmin önemiyle âlimin değe¬ 
rini, ikinci girişte ise pedagojik kuralları 
açıklar. Ardından ilimleri sınıflandırmada 
takip ettiği yöntemi anlattıktan sonra na¬ 
zarî ve amelî ilimlerin tasnifini yapar. Her 
ilmin tarifini verir ve bu çerçevede konu¬ 
sunu belirtir; arkasından da alt bölümle¬ 
rini ve uygulama alanlarını sayar. Ona gö¬ 
re on aslî ilim mevcuttur ve bunlardan 
mantık, metafizik, fizik, geometri, arit¬ 
metik, astronomi, mûsiki nazarî; siya¬ 
set, ahlâk, tedbîrü’l-menzil ise amelîdir. 
İbnü’l-Ekfânî, her ilim dalını inceledikten 
sonra o alana katkıda bulunan âlimlerle 
başlangıç (muhtasar), orta (mutavassıta) ve 
ileri (mebsûta) seviyedeki 400'e yakın ese¬ 
rin ismini kaydeder. Gerçekte kitaba bibli¬ 
yografik bir karakter kazandıran bu eser¬ 
ler, XIV. yüzyıl Doğu ve Batı İslâm dünya¬ 
sının birleştiği Kahire’de mütedâvil olan 
kitaplardır. Zikredilen 190 âlimin on do¬ 
kuzu Yunanlı’dır; altmışının ise XIV. yüz¬ 
yılda yaşayan kişiler olması dikkat çeker. 
Kitabın önemli özelliklerinden biri de İs¬ 
lâm ilimler tarihinde çeşitli alanlardaki 
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değişik gelenekleri ve aralarındaki felse¬ 
fî ve teknik temel farkları kısaca ortaya 
koyması olup bilhassa fen bilimlerinin ge¬ 
lişmesinin çerçevesini çizmesi bakımın¬ 
dan öncelikle başvurulacak bir kaynaktır. 
İrşâdü'l-kâşıd bu alanda daha sonra ya¬ 
pılan çalışmalara kaynaklık etmiştir. Ese¬ 
rin anonim bir versiyonu olan Kitâbü’d- 
Dürrü’n-nazîm fî ahvâli'l-"ulûm ve't- 
ta"lîm, yahudi-Arap ortamında İbnü’I- 
Ekfânî’nin ismi zikredilmeksizin üretil¬ 
miştir. Ahmed b. Ömer b. Hilâl el-Mâlikî 
er-Rebı tarafından tasavvufî bir çizgiye 
çekilerek kaleme alman ed-Dürrü'l-man- 
zûm fî beyâni haşri'l-"ulûm adlı eserde 
yine İrşâdü'l-kâşıd esas alınmıştır. Kal- 
kaşendî Şubhu'l-a"şâ ’sında onu büyük 
oranda aktarmıştır (1,467-481). Taşköp- 
rizâde’nin ilimler tasnifiyle ilgili es-Sa"â- 
detü’l-fâhire fî siyâdeti’l-âhire’sı ile 
Miftâhu's-sa"âde ve mişbâhu's-siyâde 
fî mevzû‘âti'l-"ulûm’unun ilimler tasni¬ 
fi bölümü (1. cilt) ve bu eserin Türkçe ter¬ 
cümesi olan Mevzûâtü’l-ulûm, İrşâdü’l- 
kâşıd'm büyük bir kısmını ihtiva eder. 
Yine Kâtib Çelebi’ninKeşfü'z-zunûn’u 
ile büyük oranda Taşköprizâde'nin Mif- 
tâhu’s-sa"âde's\n'm ihtisarı olan Kevâki- 
bü’s-seb"a 'nın da ana kaynağı İrşâdü'l- 
kâşıd’dır. Son olarak Kannevcî’nin de Eb- 
cedü’l-"ulûm ’unda Taşköprizâde ile Kâ¬ 
tib Çelebi üzerinden dolaylı biçimde bu 
kitaptan faydalandığı, modern dönemde 
ise VViedemann’m İslâm ilim tarihi çalış¬ 
malarında yine en çok ona başvurduğu 
görülmektedir (Aufsâtze zur arabischen 
Wissenchaftsgeschichte (ed. W. Fischerl, 
Hildesheim 1970, s. 589-595). Kitabın ha¬ 
len 100’e yakın yazma nüshası bulunmak¬ 
ta ve bunların ondan fazlası İstanbul kü¬ 
tüphanelerinde muhafaza edilmektedir. 
Eser İngilizce tercümesiyle birlikte Aloys 
Sprenger (Kalküta 1849), Mahmûd Ebü’n- 
Nasr (Kahire 1318/1900), M. Selim el-Âmi- 
dîel-Buhârî (Beyrut 1904), Abdüllatîf Mu- 
hammed el-Abd (Kahire 1978),Abdül- 
mün‘im Muhammed Ömer (Kahire 1990) 
ve Muhammed Avâme (Cidde 1414/1994) 
tarafından yayımlanmıştır. Ayrıca mûsiki 
bölümünü A. Shiloah Fransızca'ya çevir¬ 
miş (Yuual, 1 [1968], s. 221-248), Januarius 
Justus VVİtkam da Danimarka diline ter¬ 
cümesiyle birlikte tenkitli neşrini yapmış¬ 
tır (De Egyptische Arts lbrı al-Akfâni [gest. 
749/1348]. En zijn Indeling van de Weten- 
schappen, Leiden 1989). 2. Risâle fî âdâ- 
bi şohbeti’l-mülûk. İran, Yunan ve Hint 
siyasî gelenekleriyle İslâm siyasî literatü¬ 
rü çerçevesinde hükümdarlarla sohbet 
etmenin âdâbmı ve önemini anlatmakta- 
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dır (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2828, 
vr. l a - 14 a ). 

İbnü’l-Ekfânî’nin bunlardan başka el- 
Lübâb fi’l-hisâb adlı kısa bir çalışması 
(Bağdad,el-Methafü'l-lrâkî, nr. 3435), Ne- 
vevî’nin Kitâbü’l-Ezkâr’müan çıkardığı 
Levâmi"u’l-envâr fî telhîşi’l-Ezkâr adlı 
bir özetle (Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed Pa¬ 
şa, nr. 46, vr. 130-150) simya ve şiir hakkın¬ 
da birer parça yazısı zamanımıza ulaş¬ 
mıştır. Diğer bazı eserleri de şunlardır: 
Şerh c alâ fuşûl Bukrât, Kitâb fî "ilmi’n- 
rıabz, Kifâyetü’l-hüssâb fî "ilmi’l-hisâb, 
Telhîşü'l-ıtnâb fî "ameli'1-usturlâb, Ni- 
hâyetü't-teysîr fî kö"ideti "ilmi't-tefsîr , 
M uhtaşarü’l-Erba"în li’l-İmâm Fahrid- 
dîn, et-Ta"lîk "alâ Keşfi’l-hakâİk (eser¬ 
lerinin bir listesi ve geniş bilgi için bk. İr- 
şâdüi-kâşıd, neşredenin girişi, s. 50-108). 
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İbnü'l-Ekfânî, irşâdü’l-kâşıd ilâ esne’l-makâ- 
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İBNÜ’l-ENBÂRÎ, Ebû Bekir 

(tŞjLjVl jSjjjÎ) 

Ebû Bekr Muhammed b. el-Kâsım 
b. Muhammed el-Enbârî 
(ö. 328/940) 

Arap dili ve edebiyatı, 

Kur’an ilimleri ve hadis âlimi. 

L J 

18 Receb 271 'de (9 Ocak 885) Bağdat 
yakınlarındaki Enbâr’da doğdu. İlmî ça¬ 
lışmalarına Bağdat’ta devam ettiği için 
Bağdâdî nisbesiyle de anılır. İbnü’l-Enbâ- 
rî, küçük yaşta babası Kâsım b. Muham¬ 
med el-Enbârî ile birlikte Bağdat’a gitti. 
Başta dönemin Küfe dil mektebi üstadı 


Sa’leb olmak üzere İsmâil b. İshakel-Ceh- 
damî ve Ahmed b. Heysem el-Bezzâz gi¬ 
bi âlimlerden dil, edebiyat, lügat, nahiv, 
şiir, kıraat, tefsir ve hadis dersleri aldı. 
Kıraat ilminde hem babasının hem ken¬ 
disinin hocası babasının amcası olan Ah¬ 
med b. Beşşâr el-Enbâri’dir. Bir ara Abbâ- 
sî Halifesi Râzî-Billâh’m çocuklarının eği¬ 
tim görevini de üstlendi. Hayatı boyunca 
hiç evlenmeyen ve münzevi bir hayat ya¬ 
şayan İbnü’l-Enbârî 10 Zilhicce 328’de 
(16 Eylül 940) Bağdat’ta vefat etti. Han- 
belî mezhebine mensup dindar bir âlim 
olup çok güçlü bir hâfızaya sahipti. Biz¬ 
zat kendisi tefsir, hadis ve şiire dair ezbe¬ 
rinde on üç sandık dolusu kitap tutacak 
kadar mâlumatm bulunduğunu söylemiş¬ 
tir. İbnü’l-Enbârî hadis rivayetinde sika ve 
sadûk olarak nitelenir. Bağdat'taki Man- 
sûr Camii’nin bir köşesinde babasının, di¬ 
ğer bir köşesinde kendisinin hadis okut¬ 
tuğu, başta Dârekutnî olmak üzere bir¬ 
çok öğrencinin onun derslerine katıldığı 
bilinmektedir. İbnü’l-Enbârî’nin bütün 
ilimlerde üstat olduğu (İbnü’l-Esîr, VIII, 
118), Arap dili ve edebiyatını çok iyi bildi¬ 
ği, özellikle Küfe dil mektebini onun ka¬ 
dar özümseyen bir başka âlimin bulun¬ 
madığı kaydedilmektedir (Yâküt, VI, 73). 

Eserleri. A) Kıraat. 1. KİtâbÜ Îzûhî'l- 
vakf ve'l-ibtidâ’ (fiKitâbillâh). Müellifin 
imam lakabıyla anılmasını sağlayan eseri 
olup Muhyiddin Abdurrahman Ramazan 
tarafından neşredilmiştir (I-II, Dımaşk 
1390/1971 ). 2. Kitâbü'1-Hâ’ât (fi Kitâbil¬ 
lâh) (nşr. Nevâr Muhammed Haşan Âli Yâ- 
sîn, Mecelletü’l-Belâğ,V\/4 [Bağdad 1976), 
s. 68-73; VI/5, s. 62-72). 3. Kitâbü'l-Elifât 
(Kitâbü Şerhi’l-elifât, Kitâb Muhtasar fi 
zikri’l-elifât, Kitâbüi-Elifâti’l-mübtede’ât 
fi'l-esmü 1 ue’l-ef"âl, Kitâbüi-Hemze). Kur¬ 
’an kıraatinde vasıl halinde okunan ve 
okunmayan eliflere (hemze) dair olup Ebû 
Mahfûz Kerîm Ma’sûmî (RAAD, XXXIV/2 
|1959], s. 273-290; XXXIV/3, s. 447-461), 
Haşan Şâzelî Ferhûd (Mecelletü Külliyye- 
tii-âdâb, sy. 6 |Riyad 1979], s. 69-94; Ka¬ 
hire 1401/1980) ve Ali Tevfîk Hamed (Eb- 
hâşü’l-Yermûk, \\l/l (Yermük 1405/1985], 
s. 7-43) tarafından yayımlanmıştır. 4. Ki¬ 
tâbü Mersûmi’l-hat (nşr. 1. Ali Arşî, Yeni 
Delhi 1977). 

B) Dil ve Edebiyat. 1. ez -Zahir fî me"â- 
rıî kelimâti'n-nâs (ez-Zâhir fı’l-luğa, ez- 
Zâhirfî me"ânî [ma"ne]’l-kelâm [kelimât] 
ellezî [elletî] yesta"milühü'n-nâs). Müel¬ 
lif bu eserinde halkın namaz, dua, teşbih 
ve günlük konuşmalarında anlamlarını 
bilmeden kullandığı tâbir, ifade, deyim 
ve atasözlerinin mânalarını açıklamıştır 
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İbnü'l-Enbârî'nin Kitâbü’l-fzAh adlı eserinin ilk iki sayfası (Köprülü Ktp., nr. 11) 


(nşr. Hâtim Sâlih ed-Dâmin, I-II, Bağdad 
1399/1979: Bağdad 1408/1987). Büyük öl¬ 
çüde Mufaddal ed-Dabbî’nin el-Fâhir fi'l- 
emsâl'ine dayanan eser Lisânü'l-‘Arab, 
el-Muhaşşaş, el- c Ubâbü'z-zâhirve et- 
Tekmile gibi sözlüklerin temel kaynak¬ 
larından olup Abdurrahman ez-Zeccâcî 
(Dârü’l-kütübi'l-Mısriyye, Lügat, nr. 557) 
ve Ebû Bekir Hattâb b. Yûsuf el-Mâridî 
el-Kurtubî tarafından ihtisar edilmiştir. 
2. Kitâbü’l-Ezdâd. Arap dilindeki zıt an¬ 
lamlı kelimelere dair en geniş lügattir. 
Martinus Theodorus Houtsma ( Leiden 
1881; Kahire 1325/1907), Muhammed Ab- 
dülkâdir Saîd er-Râfıî - Ahmed eş-ŞinMtî 
(Kahire 1325/1907) ve Muhammed Ebü’l- 
Fazl İbrâhim (Küveyt 1380/1960; Beyrut 
1407/1987) tarafından yayımlanan eseri 
Takıyyüddin Abdülkâdir et-Temîmî Muh- 
taşaru Kitâbi'l-Ezdâd adıyla ihtisar et¬ 
miş (Chester Beatty Library, nr. 5060), Mu¬ 
hammed b. Ahmed b. Hamza el-İskende- 
rânî de Tertîbü Kitâbi'l-Ezdâd ‘alâ hu- 
rûfi'l-mu c cem adıyla alfabetik olarak dü¬ 
zenlemiştir (Kahire, el-Hizânetü’t-Teymû- 
riyye, Lügat, nr. 246-247). 3. Kitâbü'l-Mü- 
zekker ve'l-mü’enneş (KitâbCı’t-Tezkîr 
ue’t-te'niş). Kendi konusunda yazılan en 
mükemmel kitaplardan olup Târik Abdü 
Avn el-Cenâbî (Bağdad 1978; I-II, Beyrut 
1986) ve Muhammed Abdülhâlik Udayme 
(Kahire 1401/1981 ) tarafından neşredil¬ 


miştir. 4. Kaside tî müşkili'l-luğa ve 
şerhuhâ (Risale fi’l-luğati'l-ğaribeti’l- 
‘Arabiyye, Ğarîbü’l-luğa, Manzume fı’Hu¬ 
ğa). Arap dilindeki nâdir ve garîb kelime¬ 
lere dair 103 beyitlik kasîde-i lâmiyye ve 
şerhinden ibaret olan eseri İzzeddin el- 
Bedev! en-Neccâr (MMLADm LXiV/4 
11989], s. 617-693) ve Abdülcelî! et-Temî¬ 
mî (Beyrut 1989) yayımlamıştır. S. el- 
Emâli (el-Mecâlis, el-Mücâlesât). Dil, ede¬ 
biyat, lügat, nahiv, şiir, tefsir, hadis ve ah- 
bâra dair notlardan meydana gelen eser¬ 
den sadece bir meclis zamanımıza ulaş¬ 
mıştır (Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 88/ 
10, vr. 139 3 - 145 a ). Kitâbü Mes’ele mine't- 
te'accüb (nşr. Muhyiddin Tevfîk İbrâhim, 
Mecelletü Âdâbi’r-râfidîn, V |Musul 1974), 
s. 3-13), Sebebü vaz‘ı c ilmi'l- c Arabiy- 
ye (et-Tuhfetü’l-behiyye içinde |İstanbul 
1302], s. 49-51) ve Mes’eie mine'l-ilkö’ 
(Süyûtî, el-Eşbâh, IV, 122-123) bu eserden 
alınmış bazı kısımlar olmalıdır. 6. Şerhu 
Göyeti'l-makşûd fi'l-Makşûr ve'l-mem- 
dûd. İbn Düreyd’in maksûr ve memdûd 
isimleri topladığı meşhur manzumesinin 
şerhidir (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Mecâ- 
mî', nr. 755). 7. Şerhu'l-Kaşâ’idi’s-sebH't- 
tıvâli'l-Câhiliyyât. İmruülkays, Tarafe b. 
Abd, Züheyr b. Ebû Sülmâ, Antere, Amr 
b. Külsûm, Hâris b. Hillize ve Lebîd b. Re- 
bîa'ya ait Mu‘allakâtü seb‘ olarak tanı¬ 
nan yedi kasidenin şerhi olup Abdüsse- 


lâm Muhammed Hârûn tarafından neş¬ 
redilmiştir (Kahire 1382/1963). Eserin bazı 
bölümlerini Osman Reşer (Oskar Rescher) 
ayrı olarak yayımlamıştır. “Şerhu Mu c al- 
lakati"Antere” (RSO , 1V/4 [1911-1912], 
's. 301-331; V/5 |1914], s. 317-352; VI/6 
11915 ], s. 931 -959) , “Şerhu Mu'allakati Ta¬ 
rafe” (İstanbul 1329/1911), “Şerhu Mu c al- 
lakati Züheyr” (MO, VII | Paris 1913], s. 137- 
195). Ali Muhammed (Nûr) el-Medenî 
eser üzerinde el-krâb fî Şerhi'l-Kaşâ'i- 
di's-sebl't-tıvâli’l-Câhiliyyât adıyla bir 
çalışma yapmıştır (Riyad 1414). 8. Dîvâ- 
rıü ‘Âmir b. Tufeyl bi-şerhi'l-Enbârî. 
Âmir b. Tufeyl’in şiirleri ve bunların şerh¬ 
lerine dair hocası Sa‘leb’den yaptığı na¬ 
killerle kendi ilâvelerinden oluşan ese¬ 
ri Charles James Lyall (Leiden-London 
1913) ve Enver Ebû Süveylim (Beyrut 
1416/1996) neşretmiştir. 9. Şerhu'l-Mu- 
faddaliyyât. Mufaddal ed-Dabbî’ye ait 
eski Arap şiirine dair antolojinin şerhidir. 
İbnü’l-Enbârî, babası Kasım el-Enbârî ta¬ 
rafından yapılan şerhi düzenlemiş ve ba¬ 
zı ilâvelerde bulunmuştur. İlk defa İstan¬ 
bul’da ( 1308) kısmen basılan eseri Char¬ 
les James Lyall İngilizce tercümesiyle bir¬ 
likte yayımlamıştır (Beyrut 1920). Muham¬ 
med Saîd eş-Şevvây, el-Mesâ’ilü'n-rıah- 
viyye ve'ş-şarfiyye fîşerhi'l-Küsım el- 
Enbârî li'l-Mufaddaliyyât adıyla bir yük¬ 
sek lisans tezi hazırlamıştır ( 1409, Câmia- 
tü'l-İmâm Muhammed b. Suûd el-İslâmiy- 
ye). 10. Şerhu (garibi) Hutbeti "Â’işe 
Ümmi'l-mü 1 minin fi ebîhâ Ebî Bekir 
eş-Şıddîk (nşr. Selâhaddin el-Müneccid, 
MMİADm., XXXVII [1962], s. 414-427; Dı- 
maşk 1962). 

İbnü’l-Enbârî’nin kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Nakzu me- 
sâ’ili İbn Şenebûz (İbn Şenebûz’un şâz 
kıraatlerine reddiye), er-Red ‘alâ men ha¬ 
lele Muşhafa e Oşmân, er-Red ‘ale'l- 
mülhidîn li'l-Kur'ân, Risâle fi'l-müşkil 
( Te’uîlü müşkili'l-KuRân sahibi İbn Ku- 
teybe’ye ve Ebû Hâtim es-Sicistânî’ye red¬ 
diye), Kitâbü'l-Müşkil fî ma c âni'l-Kur- 
’ân (Tâhâ sûresine kadar), Zâmâ’irü'l- 
Kur’ân, Tefsîrü'ş-şahâbe, en-Nâsih 
ve'l-mensûh, Garîbü'l-hadîş, el-Vâzıh 
fı'n-nahv, el-Muvazzah (el-Mûzıh) fi'n- 
nahv, el-Kâlîli'n-nahv, Şerhu'l-Kâfî, 
el-Makşûr ve'l-memdûd, Edebü'l-kâ- 
tib, Şerhu Edebi'l-kâtib (li’bn Kutey- 
be), el-Hicâ 3 , el-Lâmât, el-Vasît, Şerhu 
(Kaşîdeti) Bânet Sü‘âd (li-Ka c b b. Zü¬ 
heyr), Şerhu (garibi) Hadîsi Üm Zer\ 
Şerhu (garibi) Kelâmı Hind b. Ebî Hâle 
fî-şılati Rasulillâh, Risâle fî şerhi Ma c â- 
ni'l-kezib, en-Nevâdir, Ahbâru İbni'l- 
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İBNÜ'l-ENBÂRÎ, Ebû Bekir 


Enbâri. Müellifin ayrıca eski Arap şiirin¬ 
den seçerek meydana getirdiği Kitâbü'l- 
Câhiliyyât adil bir antoloji ve şerhinin 
bulunduğu ve A‘şâ Meymûn b. Kays, Zü- 
heyr b. Ebû Süimâ, Nâbiga ez-Zübyânî. 
Nâbiga el-Ca‘dî, Râilibil’in divanlarını der¬ 
leyip şerhettiği kaydedilmektedir. Kay¬ 
naklarda İbnü’l-Enbârî’ye nisbet edilen 
Halku'l-insân, Halku’I-feres ve el-Em- 
sâl adlı eserler muhtemelen babası Kâsım 
el-Enbârî’ye aittir. Yine ona izâfe edilen 
‘Acâkbü C ulûmi'l-Kur 3 ân ise (İskenderi¬ 
ye, Mektebetü'l-belediyye, nr. 3599) eser¬ 
de geçen bazı isimlerden anlaşıldığına gö¬ 
re daha sonraki bir döneme aittir. 
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lâhaddin el-Müneccid), Beyrut 1980, neşredenin 
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nü’l-Cezerî, Ğhyetü’n-iiihâye, II, 230; Burhâ- 
neddin İbn Müflih, el-Makşadü ’l-erşed (nşr. Ab¬ 
durrahman b. Süleyman el-Useymîn), Riyad 1410/ 
1990, II, 488-489; Süyûtî, Buğyetii’l-vu'ât, II, 
212-213; a.fnlf., el-Eşbâh ue’n-nezâ’ir, Beyrut 
1984, IV, 122-123; Keşfü’z-zunün, I, 48, 116, 
210, 722; II, 947,1042, 1087, 1205, 1453, 1457, 
1462, 1471, 1905; Ebü'I-Ferec Muâfâ b. Zeke- 
riyyâ el-Cerîrî, el-Celîsü’ş-şâlih (nşr Muhammed 
Mürsî el-Hûlî), Beyrut 1981, I, 82-84; Brockel- 
mann, GAL, 1,119; Suppl, 1,182; Sezgin, GAS, 
VIII, 151-154; IX, 144-147; Ahmet İhsan Türek, 
Abû Bakr Muhammed İbn al-Anbârî, Hayatı, 
Kişiliği, Eserleri ue Kitab az-Zahir(doktora tezi. 
1966), Atatürk üniversitesi; Emin Işık, EbCı Bekr 
Muhammed Ibnü’l-Enbârî ue Kitâbu Idâhi’l- 
Vakfi ue’l-lbtidâ Adlı Eserinin Edisyon Kritiği 
(öğretim üyeliği tezi, 1973), İstanbul Yüksek İs¬ 
lâm Enstitüsü; Cemil İbrâhim Alveş, Ibnû’l-En- 
bârî ue cühûdühû fı’n-nahv, Beyrut 1977; Ali 
Muhammed Nûr el-Medenî. Ebû Bekr İbnü’l- 
Enbârı: hayâtühû ue cühûdühü’l-luğauiyye, 
Riyad 1400; C. Zeydân, Âdâb, II, 211; Rudolf 
Zilheim, el-Emşâlu ’l-’Arabiyyetû. ’l-kadime (trc. 
Ramazan Abdüttevvâb), Beyrut 1984, s. 176-181; 
Âzertâş Âzernûş, “İbnü’l-Enbâri", DMBİ, III, 46- 

Emîn Işik 

r İBNÜ’l-ENBÂRÎ, Kemâleddin ^ 
(bk. ENBÂRİ, Kemâleddin). 
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İBNÜ’l-ESÎR, İzzeddin 

Ebü’l-Hasen İzzüddîn Alî 
b. Muhammed b. Muhammed 
eş-Şeybânî el-Cezerî 
(ö. 630/1233) 

el-Kâmil ve İlsdii’l-ğâbe 
adlı eserleriyle tanınan 
^ tarihçi, edip ve muhaddis. ^ 

4 Cemâziyelevvel 555’te (12 Mayıs 1160) 
Cizre'de (Cezîre-i İbn Ömer) doğdu; bundan 
dolayı Cezerî nisbesiyle, babasının Esîrüd- 
din lakabını taşımasından dolayı da İbnü’l- 
Esîr künyesiyle anılır. İlk İslâm fetihleri sı¬ 
rasında Irak'a yerleşen ve IV. (X.) yüzyılda 
Şehrizor'da yaşarken Büveyhî Hükümda¬ 
rı Adudüddevle'nin baskısıyla Cizre’ye gi¬ 
den Bekir b. Vâil kabilesinin Şeybânoğul- 
ları kolundan bir aileye mensuptur. İbnü’l- 
Esîr’in yazdıklarından, babasının Musul 
Atabeği İmâdüddin Zengî döneminde 
(1127-1146) Vezir Cemâleddin'in Cizre’de¬ 
ki naibi, Mevdûd b. İmâdüddin Zengî dev¬ 
rinde ise (1149-1170) Cizre Dîvânü’l-harâ- 
cı’nın reisi olduğu, aynı zamanda ticaret¬ 
le ve Kasruharb adlı köyü ile Akime kö¬ 
yündeki çiftliğinde tarımla uğraştığı öğ¬ 
renilmektedir ( et-Târîhu’l-bâhir, s. 118, 
147, 157). İbnü’l-Esîr babasının ölüm ta¬ 
rihi hakkında bilgi vermez; ancak onun 
S87’de (1191) hayatta olduğu anlaşılmak¬ 
tadır (a.g.e., s. 186-187). 

Ebü’l-Kerem Esîrüddin, üçü de ileride 
İbnü’l-Esîr lakabıyla ün kazanacak birer 
âlim olan oğulları Mecdüddin, İzzeddin ve 
Ziyâeddin’in öğrenimiyle yakından ilgile¬ 
nerek onları en yetkili hocalara gönderdi. 
İzzeddin yirmi bir yaşında iken hacca gitti 
ve Haremeyn’de bazı âlimlerle görüşüp 
onlardan hadis öğrendi; dönüşünde de bir 
süre Bağdat’ta kalarak Şâfıî fakihi Şeyh 
Ebü’l-Kâsım Yaîş ile hadisçi İbn Sükeyne’- 
nin derslerine devam etti. 579 (1183) yı¬ 
lında, babası Esîrüddin’in çocuklarının 
tahsilini düşünerek Cizre’den ayrılıp o 
devrin önemli ilim ve kültür merkezlerin¬ 
den biri olan Musul’a yerleşmesi üzerine 
Ebü’l-Fazl Abdullah et-Tûsî, Ebü’I-Ferec 
Yahyâ es-Sekafî, Ebû Mansûr Müslim es- 
Sîhî ve İbn Şebbe en-Nahvî el-Mukrî’nin 
öğrencisi oldu. Ayrıca hocaları arasında 
Ebû Muhammed Abdullah et-Tikrîtî, 
Ebü’l-Abbas Ahmed b. Efdalüzzaman, 
Cemâleddin Ebû Ali el-Hamevî, Ebü’l-Fe- 
rec Abdülmün’im el-Harrânî, Ebû Hafs 
Ömer el-Bağdâdî, Abdülmuhsin el-Hatîb 
et-Tûsî ve Kadı İbn Ganâim el-Halebî de 
vardı. İbnü’l-Esîr, tahsil hayatının bu son 
yıllarında Musul atabeğinin sözlü mesaj¬ 


larını halifeye iletmek üzere birkaç defa 
Bağdat’a gidip geldi ve her seferinde hem 
Abdülmün’im b. Küleyb gibi bilginlerden, 
hem de kütüphanelerdeki kıymetli kitap¬ 
lardan ve temin edebildiği resmî belge¬ 
lerden faydalandı. Bu arada yine atabe¬ 
ğin elçisi sıfatıyla Dımaşk, Halep ve Ku¬ 
düs’e gitti; sefâret görevini yerine getir¬ 
mesinin yanında birçok fakih, kurrâ, mu¬ 
haddis ve nahivciden de çeşitli bilgiler aldı. 

Kudüs’ün fethinden sonra 584’te (1188) 
Dımaşk’ta Selâhaddîn-i Eyyûbî ile görüşen 
ve Hittîn Savaşı’nın cereyan ettiği alanı 
gezen İbnü’l-Esîr, aynı yıl hükümdarın An¬ 
takya Prinkepsliği'ne karşı düzenlediği 
sefere Musul askerlerinin yanında tarihçi 
olarak katıldı. Ardından Musul’a döndü 
ve ölümüne kadar hayatını Atabeg Bed- 
reddin Lü’lü’ün himayesinde geçirdi. 603’- 
te (1207) tekrar hacca, 626’da da (1229) 
Halep’e gitti. İbn Hallikân, İbnül Esîr’in bu 
Halep ziyaretinde el-Melikü’l-Azîz’in ata¬ 
beği Şehâbeddin Tuğrul tarafından say¬ 
gın bir misafir olarak ağırlandığını bizzat 
gördüğünü söyler ve onu mütevazi, ah¬ 
lâk ve fazilet âbidesi bir âlim olarak tanı¬ 
tır; kendisinin de onun ilminden istifade 
ettiğini belirtir ( Vefeyât, III, 349). İbnü’l- 
Esîr 627’de (1230) tekrar Dımaşk’a gitti: 
Müsnidüşşâm Kasım b. Sasrâ ve Zeynü- 
lümenâ b. Asâkir’den semâ yoluyla hadis 
aldı; ertesi yıl Halep’e ve oradan da fazla 
gecikmeden Musul’a döndü. Ömrünün 
son yıllarında kendini hadis ilmine vakfe¬ 
derek ilerlemiş yaşma rağmen bu alanda 
öğrenci yetiştirip özellikle sahâbe biyog¬ 
rafilerine ve hadis râvilerinin nisbelerine 
dair eserler verdi. İbnü’l-Esîr 25 Şâban 
630’da (6 Haziran 1233) Musul'da vefat 
etti. Musul’daki kabrinin üzerinde bugün 
1939’da yaptırılan büyük bir türbe bulun¬ 
maktadır. 

el-Kâmil fi't-târîh adlı eseriyle haklı 
bir şöhrete kavuşan İbnü’l-Esîr aynı za¬ 
manda hadiste hâfızlık derecesine ulaş¬ 
mış, usûl-i hadis, siyer, edebiyat, ensâb 
ve eyyâmü’I-Arab’da da üstat sayılmıştır; 
evi her zaman âlim ve ediplerle dolup ta¬ 
şardı. Hâfızası çok kuvvetli, zeki ve müte¬ 
vazi bir insandı. Makam ve mevki sahibi 
olmayı istememiş, kendisine itibar gös¬ 
teren Zengîler’in ve Eyyûbîler’in yaptık¬ 
ları bütün teklifleri geri çevirmiştir, el- 
Kâmil' de, önemli mevkilere çıkmış nice 
devlet adamının hiç beklemediği anda na¬ 
sıl perişan bir hale düştüğünü anlattık¬ 
tan sonra geçimini sağlayacak geliri olan 
bir insanın resmî görev almamasını tav¬ 
siye eder. İbn Kesîr, onun Musul hüküm¬ 
darlarına vezirlik yaptığını söylerse de (e/- 
Bidâye, XIII, 139) bu doğru değildir. 
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İBNÜTESÎR, İzzeddin 


Îbnü'l-Esîr rivayetleri değerlendirirken 
ihtiyatlı davranmasıyla, haberleri tahlil ve 
tenkit süzgecinden geçirdikten sonra kul¬ 
lanmasıyla ve yalnız güvenilir kaynaklara 
başvurmasıyla tanınmıştır. Bir tarihçi sı¬ 
fatıyla geçmişe ait bilgilerden, örnek ha¬ 
dise ve tecrübelerden faydalanılması ge¬ 
rektiğini, tarihin iyi ve kötü yönleriyle te¬ 
kerrürden ibaret olduğunu, dolayısıyla in¬ 
sanların ondan ibret alarak kendilerine 
yön vermelerini ve âhiret hayatı için de 
azık hazırlamalarını tavsiye eder. İbnü’d- 
Dübeysl, Şehâb el-Küsî, Mecdüddin b. 
Ebû Cerâde, Ebü’l-Kâsım Şeref b. Asâkir, 
Ebû Saîd Sungur el-Kudâî, Ebü’l-Fazl b. 
Asâkir ve İbn Hailikân ondan rivayette bu¬ 
lunmuşlardır (Sübkî, VIII, 300). 

Eserleri. 1. el-Kâmil* fi’t-târîh. İbnü’l- 
Esîr’e Ortaçağ'm en büyük ve en güveni¬ 
lir tarihçilerinden biri olma vasfını kazan¬ 
dıran umumi tarih kitabı olup ilk defa 
Carolus Johannes Turnberg tarafından 
yayımlanmış (Leiden 1851-1876), daha 
sonra çeşitli baskıları yapılmış ve Türk¬ 
çe'ye çevrilmiştir. 2. et-Târîhu'l-bâhir 
fi'd-devleti'l-Atâbekiyye (Târihu’d-deu- 
leti’l-Atâbekiyye E’l-Meuşıl). İbnü'l-Esîr 
bu eserini Zengîler'in İslâm’a, müslüman- 
lara, ailesine ve şahsına yaptıkları iyilik¬ 
leri vefa duygusuyla dile getirmek, isim¬ 
lerini ebedîleştirmek ve onları dünyaya 
örnek bir hânedan olarak tanıtmak ama¬ 
cıyla yazmıştır. Telif sırasında daha çok 
babasının verdiği haberleri esas almış, 
ayrıca İbn Asâkir’in Târlhu Medineti Dı- 
maşk'ı ve İbnüT-Adîm’in Ahbâru Ha¬ 
leb'ime (Buğyetü't-taleb fi târihi Haleb) 
İmâdüddin el-İsfahânî’nin bazı eserlerin¬ 
den, görgü şahitlerinden ve el-Kâmil için 
kullandığı kaynak ve belgelerden fayda¬ 
lanmıştır. Nûreddin Arslanşah’ın maddî 
ve mânevî desteğiyle yazımına başlanan, 
ancak oğlu el-Melikü’l-Kâhir İzzeddin 
Mes'ûd zamanında (1211-1218) tamam¬ 
lanıp ona sunulan kitap, hânedanın atası 
Kasîmüddevle Aksungur'dan Nûreddin 
Arslanşah’ın vefatına (607/1211) kadar 
gelen olayları kapsar. Eser genelde el- 
Kâmil ile uyuşur; zaman zaman da ters 
düşer. Bu arada onda verilmeyen bazı bil¬ 
giler de içerir. Meselâ İmâdüddin Zengî’- 
nin, babası öldürüldükten sonra küçük 
yaşta Musul emirleriyle birlikte savaşlara 
katıldığı anlatılarak onun savaş ve siyaset 
konusundaki başarısının sebeplerine dik¬ 
kat çekilmiş, yine Nûreddin Mahmud Zen- 
gî’nin hayatı hakkında el-Kâmil'de zik¬ 
redilmeyen önemli bilgiler verilmiştir. Ay¬ 
rıca Zengîler devrindeki İlmî ve idari mü¬ 
esseseler, onların Musul’a yaptıkları hiz¬ 
metler, İmâdüddin Zengî ve Nûreddin 


Mahmud Zengî’nin Haçlılar karşısında 
gösterdikleri kahramanlıklar dile getiril¬ 
miştir. Eserde Zengîler’le Eyyûbîler ara¬ 
sındaki mücadeleye temas edilmeyip bu 
hususta el-Kâmil'e atıfta bulunulur. İb- 
nü’l-Esîr’in el-Kâmil' de olayları bir tarih¬ 
çi sıfatıyla ve sade bir üslûp içerisinde ve¬ 
ciz bir ifadeyle anlatırken et-Târîhu'l-bâ- 
hir’de tarihçiliğinin yanı sıra ediplik vas¬ 
fını da ortaya koyarcasına secili ifadeler 
kullandığı görülür. Bu arada Muhammed 
el-Kayserânî, Ahmed et-Trablusî, Haysa 
Beysa gibi çağdaşı şairlerin şiirlerinden 
örneklere ve darbımesellere de yer ver¬ 
miştir. Müellif, el-Kâmil' de olduğu gibi 
bu eserinde de babasından ve ağabeyi 
Mecdüddin’den duyduklarına ve tarih ki¬ 
taplarındaki bilgilere istinat ettiğini söy¬ 
lemekle yetinmiş, ayrıca kaynaklarının 
adlarını saymamıştır. Ebû Şâme el-Mak- 
disî Kitâbü'r-Ravzateyrı'i, İbn Vâsıl Mii- 
İerricü'l-Kürûb’u, Nâsırüddin İbnü’l-Fu- 
rat Târih’ ini, Bedreddin İbn Kâdî Şühbe 
el-Kevâkibü'd-dürriyye ti's-sîreti'n- 
Nûriyye'yi yazarken onun bu kitabın¬ 
dan faydalanmıştır. Eserin ilk defa. Haçlı 
seferleriyle ilgili bölümünün Arapça met¬ 
ni Baron Mac-Guckin de Slane tarafın¬ 
dan neşre hazırlanmış, Casimir Adrien 
Barbier de Meynard tarafından da His- 
toire des Atabegs adıyla Fransızca’ya 
çevrilerek Arapça metinle birlikte yayım¬ 
lanmıştır (RHCOr., sy. il/2, s. 5-375). Da¬ 
ha sonra Abdülkâdir Ahmed Uıleymât ki¬ 
tabın tamamını neşretmiştir (Bağdad- Ka¬ 
hire 1382/1963). 3. Üsdü’l-ğâbe* fîmaa¬ 
rif eti'ş-şahâbe (Ahbârü ’ş-şahâbe). Sahâ- 
bîlerin hayatı hakkında olup bu tür eser¬ 
ler arasında çok seçkin bir yere sahiptir. 
Eser ilk defa Mısır’da yayımlanmış (1863- 
1869), daha sonra çeşitli baskıları yapıl¬ 
mıştır. 4. el-Lübâb ti tehzîbi’l-ensâb. 
Sem’ânî’nin nisbeleri esas alarak yazdığı 
Kitâbü’l-Ensâb’m, büyük bir itina ile göz¬ 
den geçirilip hataları düzeltilerek ve ek¬ 
sikleri tamamlanarak yapılmış bir ihtisa¬ 
rıdır. İbnü’l-Esîr’in senedleri kısaltmak ve 
tekrarları çıkarmak suretiyle daha kul¬ 
lanılır hale getirdiği üç cilt hacmindeki 
kitabın bir bölümü ilk defa Ferdinand 
VVüstenfeld (Specimerı el-Lebabi sivege- 
neologicarum arabum, Göttingen 1835), 
tamamı ise Hüsâmeddin el-Kudsî (Kahi¬ 
re 1356-1357) ve Mustafa Abdülvâhid (Ka¬ 
hire 1971) tarafından yayımlanmıştır. İbn 
Haliikân’ın, kendi zamanında çok yaygın 
olarak kullanıldığını belirttiği eser ( Vefe- 
yat, ili, 349) İslâm toplumunun sosyal ya¬ 
pısı açısından zengin malzeme içerir. Sü- 
yûtî de kitabı Lübbü'l-lübâb ti tahrî¬ 


ri'l-Ensâb adıyla ihtisar etmiştir. İbnü’l- 
Esîr’in bunlardan başka Târîhu'l-Mevşıl 
adlı tamamlanmamış bir çalışması bulun¬ 
makta, ayrıca diğer bazı eserler de ona 
nisbet edilmektedir (Muhammed b. Ab¬ 
dullah el-Hamdân, s. 99-104). 
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İBNÜ’l-ESÎR, Mecdüddin 

(jjVl ^1 ) 

Ebü’s-Seâdât Mecdüddîn el-Mübârek 
b. Esîrüddîn Muhammed 
b. Muhammed eş-Şeybânî el-Cezerî 
(ö. 606/1210) 

Hadis ve tefsir âlimi, 
edebiyatçı ve biyografi yazarı. ^ 

Rebîülevvel 544’te (Temmuz-Ağustos 
1149) Cizre'de (Cezîre-i İbn Ömer) doğdu. 
Hayatının önemli bir kısmı Musul'da geç¬ 
tiği için Mevsılî, dedelerinden sahâbî Mü- 
sennâ b. Hârise eş-Şeybânî’nin mensup 
olduğu Şeybân kabilesine nisbetle Şeybâ- 
nî nisbeleriyle anıldı. Zengin ve faziletli 
bir kimse olduğu belirtilen, idarecilerle 
yakın ilişkiler kurarak önemli görevler üst¬ 
lenen babası, Esîr (Esîrüddin) lakabı ile 
anıldığından İbnü’I-Esîr künyesiyle meş¬ 
hur oldu. Kardeşleri İzzeddin ve Ziyâed- 
din İbnü’l-Esîr de tanınmış birer âlimdir. 
İlk öğrenimini kardeşleriyle birlikte Ciz¬ 
re'de gördü. 565'te (1169-70) ailesiyle be¬ 
raber Musul’a göç edince burada öncelik¬ 
le nahiv, edebiyat, hadis ve fıkıh dersleri 
aldı. Arap dili ve edebiyatını Ebû Muham¬ 
med Saîd b. Dehhân el-Bağdâdî, Ebû Be¬ 
kir Yahya b. Sa'dûn el-Mağribî, Ebü’l-Ha- 
rem Mekkî b. Reyyân b. Şebbe el-Makdi- 
sî gibi âlimlerden öğrendi. Cemâleddin 
Ebû Abdullah b. Serâyâ, muhaddis ve mu¬ 
tasavvıf Ebû Yâsir Abdülvehhâb b. Hibe- 
tullah, İbn Sükeyne, Ebü'l-Kâsım Yaîş b. 
Sadaka el-Furâtî ve İbn Sa'dûn’dan çeşit¬ 
li hadis kitaplarını okudu. Ayrıca şeyhül- 
kurrâ diye bilinen İbn Züreyk Mübârek b. 
Mübârek b. Ahmed’le bazı eserleri mü¬ 
talaa ederek ondan bu eserlerin rivayet 
iznini aldı. Talebeleri arasında ise kaynak¬ 
larda adı belirtilmeyen oğlu, bütün eser¬ 
lerinin rivayet icâzetini verdiği İbnü’l-Kıf- 
tî, İbn İlalmış. Tâceddin Abdülmuhsin b. 
Muhammed el-Bâcerbekî, Ebü’l-Feth Şe- 
hâbeddin Muhammed b. Mahmûd et- 
Tûsî ve Kâdılkudât Ebû Tâlib Ali b. Ali ei- 
Buhârî gibi şahsiyetler sayılabilir. 

İbnü'l-Esîr, istekli olmamasına rağmen 
Selçuklu Atabegleri döneminde idari gö¬ 
revler aldı. Musul'a ilk gidişinde bir müd¬ 
det Seyfeddin Gâzî (11.) b. Mevdûd b. Zen- 
gî’nin hazinedarlığını ve Cezîre-i İbn Ömer 
civarının divan kâtipliğini yaptı. Musul Ve¬ 
ziri Celâleddin Ebü'l-Hasan Ali b. Mansûr 
el-İsfahânî tarafından divan başkâtipli¬ 
ğine getirildi. Emîr Mücâhidüddin Kay- 
maz’m (595/1198-99) ve onun hapse atıl¬ 


masının ardından Musul Emîri İzzeddin 
Mes'ûd b. Mevdûd el-Atabegî’nin yakın 
çevresinde yer aldı. Daha sonra İzzeddin 
Mes'ûd'un oğlu Nûreddin Zengî Arslan- 
şah'ın yanında bulunan İbnü’l-Esîr onla¬ 
ra inşâ kâtipliği ve müşavirlik yaptı, res¬ 
mîyazışmalarda sır kâtipliğine kadar yük¬ 
seldi. Nûreddin Zengî Arslanşah, bir ara 
kendisini vezirlik görevine getirdiyse de 
İbnü’l-Esîr bundan rahatsızlık duyunca 
onu bu görevden affetti. İbnü’l-Esîr felç 
yüzünden elleri ve ayakları tutmayınca 
eser yazamaz hale geldi. Musul’un köyle¬ 
rinden Derbüdderrâc’daki geniş arazi¬ 
sinde bir ribât yaptırarak bütün mal var¬ 
lığını buraya vakfetti. Kasru Harb diye 
anılan bu ribâtta hastalığı boyunca tale¬ 
belerinin yardımıyla çalışmalarını sürdür¬ 
dü ve önemli eserlerinden bir kısmını bu 
dönemde yazdı. 29 Zilhicce 606'da (24 
Haziran 1210) vefat edince ribâta defne¬ 
dildi. Daha sonraları bu ribât tasavvuf eh¬ 
linin uğrak yeri olmuştur. 

Kaynaklar ahlâkı, ilmi ve tevazuu ile 
tanınan İbnü’l-Esîr’den övgü ile söz et¬ 
miş, üslûbundaki sadeliğe, başarılı ida¬ 
reciliğine, özellikle Arap dili, Kur’an ve ha¬ 
dis ilimlerindeki üstün mevkiine dikkat 
çekmiş, ayrıca matematik gibi bilimler¬ 
le de ilgilendiğini belirtmiştir. İbnü’ş- 


Şa“âr’ın onu cimri olmakla itham etme¬ 
sini doğru bulmayan Zehebî, bütün mal¬ 
larını vakfeden bir kimsenin cimri sayıla¬ 
mayacağını söylemiştir ( A'lâmü’n-nübe- 
lâ\ XXI, 491). 

Eserleri. 1. Câmi c u'l-uşûl li-ehâdî- 
şi'r-ResûI*. Buhârî, Müslim, Ebû Dâvûd, 
Tirmizî, Nesâî ve İmam Mâlik’in eserle¬ 
rinden derlenip konularına göre alfabe¬ 
tik olarak sıralanan hadislerden meyda¬ 
na gelen, çeşitli âlimler tarafından üze¬ 
rinde çalışmalar yapılan eser Abdülmecîd 
Selîm’le Muhammed Hâmid el-Fıki {[-XIII, 
Kahire 1370/1950,1400/1980), Abdülkâdir 
el-Arnaût ve diğerleri (I-XV, Dımaşk 1389/ 
1969,1403/1983) tarafından neşredilmiş¬ 
tir. İbnü’l-Kıftî’nin müellife nisbet ettiği 
Kitûb fî Hlmi'l-hadîş, muhtemelen Cû- 
mfıı'l-uşûl'e giriş mahiyetindeki hadis 
terimlerini ihtiva eden kısımdır (Haris 
Süleyman ed-Dârî, s. 14). 2. en-Nihâye* 
fî ğarîbi'l-hadîş ve'l-eser. Hadislerdeki 
nâdir kelimeleri alfabetik sırayla açıkla¬ 
yan ve garîbü’l-hadîs konusunun önemli 
kaynaklarından olan eseri Tâhir Ahmed 
ez-Zâvî ve Mahmûd Muhammed et-Ta- 
nâhî yayımlamıştır (I-V, Kahire 1383/1963). 
3. el-Menâlü't-tâlib fî şerhli Tıvâli'l-ğa- 
râ’ib (Merıâl fî şerhi Tıuâli’l-ğarâ’ib, Şer- 
hu ğarîbi’t-Tıval). Müellifin öldüğü yıl, 


Mecdüddin İbnü'l-Esîr'in el-Muhtâr fi menâkıbi’L-ahyâr adlı eserinin I. cildinden iki sayfa (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 
4472, vr. 2 ab ) 
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metinleri uzun olan hadislerde ve sahi¬ 
be sözlerinde yer alan garîb ve nâdir ifa¬ 
deleri açıklamak üzere imlâ ettiği eser 
Mahmûd Muhammed et-Tanâhî tarafın¬ 
dan neşredilmiştir (Dımaşk-Mekke-Kahi- 
re 1400-1403/1980-1983).4. el-Muraşşa c 
ü'l-âbâ 3 ve'l-ümmehât ve'l-benîn ve'l- 
benât ve'l-ezvâ’i ve’z-zevât. “Eb, üm, 
ibn, bint, zû, zât” gibi kelimelerle başla¬ 
yan, çocuklara, yakınlara ve insan dışın¬ 
daki varlıklara nisbet edilerek meşhur 
olan, darbımesel veya deyim halinde kul- 
lanılagelen, cümle halinde alem olan ve 
anlamı bilinmeyen nâdir isimlerin alfa¬ 
betik sıraya göre ele alındığı bir çalışma¬ 
dır. İstanbul (1304) baskısı ve Christian 
Friedrich Seybold neşrinde (Weimar 1896; 
Amsterdam 1981), Ziyâeddin İbnü'l-Esîr’e 
nisbet edilen eseri İbrâhim es-Sâmerrâî 
(Bağdad 1391 /19 71) ve Fehmî Sa - d (Bey¬ 
rut 1412/1992) tahkik ederek yayımlamış¬ 
lardır. Süyûtî kitabın künyelerle ilgili kıs¬ 
mını ihtisar etmiştir (Muhammed Abdul¬ 
lah el-Hamdân, s. 386). S. Tecrîdü es- 
mâ’i'ş-şahâbe. Brockelmann, sadece 
Ziriklî tarafından kaydedilen eserin (el- 
A c lâm, VI, 152) Hindistan’da neşredildi- 
ğini (Haydarâbâd 1315) ifade etmişse de 
( GAL Suppl., I, 609) bu tesbit yanlış olup 
aynı tarihte orada yayımlanan eser Ze- 
hebî’ye ait Tecrîdü esmâ’i'ş-şahâbe’ dir. 


Bu kitabın İzzeddin İbnü’l-Esîr’e nisbet 
edilmesi de doğru değildir. 6. eş-Şâfi 
Şerhu Müsnedi'ş-Şâffî (eş-Şâfı’l-‘ay fi 
şerhi Müsnedi’ş-Şâffî). Yaklaşık 100 “kür- 
râse” hacminde olduğu söylenen ve ha¬ 
disleri ahkâm, dil ve mâna açısından ele 
alan bir eserdir (Hindistan 1306; Kahire 
1327). 7. el-İnşâi fi'l-cenT beyne'l-Keşi 
ve'l-Keşşâf (fi tefsîri’l-Kur’ân). Sa’lebî’- 
nin el-Keşf ve’l-beyân tî tetsîri'l-Kur- 
’ön’ı ile Zemahşerî’nin el-Keşşâf c an ha- 
ka’iki't-tenzîladlı tefsirinin bir araya ge¬ 
tirildiği eserin dört cilt olduğu kaydedil¬ 
mektedir (Yâküt, Mtfcemü’l-üdebâ 1 , XVII, 

76) . 8. el-Muhtûr fî menâkıbi’l-ahyâr. 
Sahâbeden itibaren meşhur kişilerin ha¬ 
yatını ve menkıbelerini anlatan ve dört 
cilt olduğu belirtilen eserin ( a.g.e XVII, 

77) Leiden (nr. 1090,1. cilt), Kayseri Râşid 
Efendi (nr. 951), Süleymaniye (Cârullah 
Efendi, nr. 1624; Fâtih, nr. 4472), Hacı Se¬ 
lim Ağa (Aziz Mahmud Hüdâyî, nr. 1054), 
Köprülü (Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 1136, I. 
cilt) ve Millet (Feyzullah Efendi, nr. 1516, 
II. cilt) kütüphanelerinde yazmaları mev¬ 
cuttur. 9. es-Sîretü'n-nebeviyye (Dı- 
maşk 1971). 10. el-Bedf fî c ilmi’l- c Ara- 
biyye (el-Bedf fî şerhi’l-fuşût, el-Bedf 
fi’n-nahu). İbnü’d-Dehhân’ın el-Fuşûl 
fi’n-nahv adlı eserinin şerhi olup sarf, 
nahiv, şiir, hitabet vb. konuları yirmi bab- 


da ele alan kitap üzerinde Sâlih b. Hü¬ 
seyin el-Âyid doktora çalışması yapmıştır 
(1406, Câmiatü’l-İmâm Muhammed b. Su- 
ûd el-lslâmiyye). Müellife Kitâb Latîf fî 
şarfati’l-kıtâbe ve Tehzîbü Fuşûli İb - 
ni’d-Dehhân (Yâküt, Mu c cemüî-üdebâ\ 
IV, 141) adıyla nisbet edilen eserler de 
muhtemelen bu kitaptır (Zehebî, Târîhuî- 
Islâm, s. 217). 11. Divânü resâ’il (er-Re- 
sâ'il). Süleymaniye (Kılıç Ali Paşa, nr. 723), 
Beyazıt (Veliyyüddin Efendi, nr. 2461) ve 
Köprülü (nr. 1058) kütüphanelerinde nüs¬ 
haları bulunmaktadır. Nahve dair el-Bâ- 
hir fi'l-furûk ile ( el-Furûk ue’l-ebniye) 
(Süyûtî, II, 275) Vezir Celâleddin Ebü’l-Ha- 
san Ali b. Cemâleddin el-İsfahânî’nin ri¬ 
salelerinin bir araya getirildiği el-Cevâ- 
hir ve'l-le’âlî miri imlâ’i'l-mevle'l-ve- 
z îr el-Celâlî, el-Muştafe’l-muhtâr fi’l- 
edbyeti ve’l-ezkâr, çeşitli grafiklerden 
oluştuğu ifade edilen Resâ’il ü'l-hisûb 
(Resâ’il fi’l-hisâb müceduelât) adlı eser¬ 
ler de kaynaklarda İbnü’l-Esîr’e nisbet 
edilmiştir. 
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Mecdüddin Ibnü'l-Esîr'in el-Muhtâr fi menâkıbi’l-afryar adlı eserinin II. cildinin ilk ve son sayfaları (Süleymaniye Ktp., 
Cârullah Efendi, nr. 3624) 
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İBNÜ’l-ESÎR, Ziyâeddin 

Ebü’l-Feth Ziyâüddîn Nasrullâh 

b. Muhammed b. Muhammed 
eş-Şeybânî el-Cezerî 
(ö. 637/1239) 

. Belagat âlimi, münekkit ve vezir. ^ 

25 Şâban 558'de (29 Temmuz 1163) Ciz¬ 
re'de (Cezîre-i İbn Ömer) doğdu. Bundan 
dolayı Cezerî, Şeybân kabilesine mensup 
olduğu için de Şeybânî nisbeleriyle anılır. 
Şeybân kabilesinin ileri gelenlerinden olan 
babası, Musul Hükümdarı İmâdüddin 
Zengî'nin veziri Ebû Ca'fer el-İsfahânî ka¬ 
tında özel itibarı olması sebebiyle “Esîr” 
(tercih edilen, itibarlı) lakabını almış, bi¬ 
rer âlim olarak yetiştirdiği üç oğlu da Be- 
ni’l-Esîr diye tanınmıştır. Bu üç kardeş la¬ 
kaplarıyla (Mecdüddin, İzzeddin, Ziyâed¬ 
din) birbirinden ayrılır; Ziyâeddin bunla¬ 
rın en küçüğüdür. 

İlk öğrenimini Cizre'de gören Ziyâed¬ 
din, yirmi bir yaşında iken babası ve iki 
kardeşiyle birlikte zamanın ilim ve kültür 
merkezi olan Musul’a göç etti. Asıl tahsi¬ 
lini orada yaptı. Ebû Temmâm, Buhtürî 
ve Mütenebbî'nin divanları başta olmak 
üzere pek çok şiir ezberledi. Nahiv, lügat 
ve beyân ilimlerini öğrendi. Tâhsilini ta¬ 
mamladıktan sonra 587 (1191) yılında 
dostu Kâdî el-Fâzıl'ın aracılığı ile Selâhad- 
dîn-i Eyyûbî ile tanışıp onun hizmetine 
girdi. Birkaç ay yanında kaldıktan sonra 
Selâhaddin’in oğlu el-Melikü’l-Efdal Ali 
onun kendi hizmetine verilmesini isteyin¬ 
ce Selâhaddin tercihi İbnü'l-Esîr’e bırak¬ 
tı. İbnü'i-Esîr de el-Melikü’l-Efdal’i tercih 
ederek özel kâtibi oldu. 589’da (1193) Se¬ 
lâhaddin’in ölümü üzerine Efdal Şam (Su¬ 
riye) hükümdarı, İbnü’i-Esîr de onun ve¬ 
ziri oldu. Bir süre sonra kardeşi Mısır hâ¬ 
kimi el-Melikü’l-Azîz ile amcası el-Meli- 
kü'l-Âdil birleşip Efdal’den Şam’ı aldılar 
ve ona Sarhad’i verdiler. İbnü’l-Esîr de 
Şam'dan kaçıp Sarhad’e Efdal’in yanına 
gitti. 595 (1199) yılında Azîz vefat edip 
sekiz yaşındaki oğlu el-Melikü’l-Mansûr 
halife olunca devlet adamları Efdal’i çağı¬ 
rıp yeğeninin vasîsi ve nâibi olarak Mısır 
hükümdarı olmasını istediler. Efdal bu 
teklifi kabul etti; bir yıl sonra İbnü’l-Esîr 
de Mısır’a gitti. Ancak Efdal ile amcası 
Şam Hükümdarı el-Melikü’l-Âdil arasın¬ 
da savaş çıkması üzerine Efdal 596’da 
(1200) Mısır’ı terkedip bilâd-i şarka çekil¬ 
mek zorunda kaldı, ardından Sümeysât’- 
ta (Samsat) yerleşmeye karar verdi. İbnü’l- 
Esîr de Mısır'da bir süre gizlendikten son¬ 


ra Sümeysât’a giderek Efdal’e hizmet et¬ 
meyi sürdürdü. Daha sonra Efdal’in kar¬ 
deşi Halep Hükümdarı Gâzî el-Melikü’z- 
Zâhir’in hizmetine girdi. Ancak onunla 
geçinemeyip Musul’a, ardından Erbil’e, 
oradan da Sincar’a gitti. Fakat buralarda 
tutunamayarak tekrar Musul'a döndü. 
Musul Hükümdarı Nâsırüddin Mahmûd 
Arslanşah tarafından divan kâtibi olarak 
tayin edilen İbnü’l-Esîr hayatının geri ka¬ 
lan kısmını burada geçirdi. Hükümdarın 
elçisi sıfatıyla Bağdat’ta bulunurken 29 
Rebîülâhir 637’de (28 Kasım 1239) vefat 
etti. İbnü’l-Esîr, şiirde başarısız olmasına 
rağmen inşâda mahirdi. Dostu Kâdî el-Fâ- 
zıl ile mektuplaşır, onun inşâlarına nazire¬ 
ler yazardı. Kendisi gibi edip olan Şerefed- 
din Muhammed adlı oğlu 622’de (1225) 
genç yaşta ölmüştür. 

Babasının yakın dostu olan İbn Hallikân 
kendisinden istifade etmek için birçok de¬ 
fa Musul’a gittiğini, ancak görüşmeleri¬ 
nin mümkün olmadığını söyler ( Vefeyât, 
V, 391). İbnü’l-Esîr kibirli, bencil ve başka¬ 
larının görüşlerine değer vermeyen bir 
tabiata sahipti. İbn Hallikân muhtemelen 
bu sebeple onunla görüşme imkânı bula¬ 
mamıştır. Otuz yıl süren başarısız siyasî 
hayatında İbnü'l-Esîr çevresindekilerin, 
halkın ve devlet adamlarının nefret ve 
düşmanlığını kazanmış, birkaç defa öldü¬ 
rülme tehlikesi atlatmıştır. Efdal’e, ba¬ 
bası Selâhaddin’in arkadaşlarını ve onun 
tayin etmiş olduğu memurları görevlerin¬ 
den azlettirmiş, onlar da Kahire’ye gide¬ 
rek kardeşi Azîz’e sığınmışlardı. Efdal’in 
hükümdarlığının kısa sürmesinin ve ömür 
boyu dargın olduğu kardeşi İzzeddin İb- 
nü’l-Esîr'in el-Kâmil adlı tarihinde el-Me- 
likü’l-Efdal, el-Melikü’l-Azîz ve el-Melikü’l- 
Âdil’in hayat hikâyelerini anlatırken on¬ 
dan hiç söz etmemesinin sebebi de muh¬ 
temelen budun 

İbnü’l-Esîr, bu çalkantılı siyasî hayatı¬ 
na rağmen ilim ve edebiyatla ilgisini kes¬ 
memiş, siyasî kişiliği ona birçok âlim ve 
ediple tanışma ve onlardan faydalanma 
imkânı vermiştir. Edebiyat, belâgat, ede¬ 
bî tenkit, inşâ usulü gibi sahalarda de¬ 
ğerli eserler meydana getirmek suretiyle 
sağladığı İlmî ve edebî şöhreti onun siya¬ 
sî kimliğini unutturmuştur. Eserlerinde 
iki çeşit üslûp görülür. Bunlardan birinci¬ 
si mektuplarında görülen, başta seciler 
olmak üzere bedî nevileriyle süslü sanat¬ 
lı üslûp, İkincisi de el-Meşelü's-sâ’ir 'i ile 
diğer İlmî eserlerinde takip ettiği kolay 
anlaşılan secisiz ve sanatsız üslûptur. Bi¬ 
rinci üslûpta yoğun edebî sanatlarla âyet, 
hadis, şiir iktibaslarının ve tazminlerin 
çokluğu şeklinde karakteristik çizgi gös¬ 


teren Kâdî el-Fâzıl inşâ mektebinin etki¬ 
si görülür. Belâgat, edebî tenkit ve bazı 
İlmî eserlerdeki eleştirileri son derece 
sert ve hakaretlerle doludur. 

Eserleri. 1. el-Meşelü's-sû’ir fî ede- 
bi'l-kâtib ve'ş-şâHr. İbnü’l-Esîr’in edebî 
şöhretinin doruğa erişmesini sağlayan 
belâgata dair bu eser daha müellif hayat¬ 
ta iken istinsah edilmeye başlanmış ve 
kısa zamanda İslâm âleminin merkezle¬ 
rine ulaşmış, Bağdat ve Musul’da büyük 
ilgi görmüştür. İbn Ebü’l-Hadîd eserde 
müellifinin kendini öven, eski âlimleri ve 
eserlerini yeren ifadeleri görünce ağır 
tenkitlerle dolu el-Felekü'd-dtfir'ale'l- 
Meşeli's-sâ’ir adlı şerhini kaleme almış¬ 
tır. Bunun üzerine edebî bir tartışma baş¬ 
lamış, İbnü’l-Esîr’i ve İbn Ebü’l-Hadîd’i tu¬ 
tanlar birçok tenkit eseri yazmıştır. Bu 
arada Ma’tûk b. Sa’d b. Abdullah es-Sü- 
meysâtî er-Ravzü'z-zâhir fî mehâsi- 
ni'l-Meşeli ’s-sâ *ir, Selâhaddin es-Safedî 
Nuşretü's-sâ’ir c ale'l-Meşeli's-sâ 3 ir, İb¬ 
nü’l-Esîr’in öğrencisi Ebü’l-Kâsım Mah¬ 
mûd b. Hüseyin es-Sincârî Neşrü’l-Me- 
şeli's-sa’irve tayyü ’l-Feleki'd-dâ'ir, Ab- 
dülazîz b. îsâ Kafu'd-dâbir C ani'l-Fele- 
ki'd-dâ’ir, Yahyâ İbnü’l-Lebbûdî Nüzhe- 
tü'n-nâzır fi'l-Meşeli's-sâ'ir ve Ahmed 
İbnü’l-Attâr Nüzhetü'n-nâzır fi'l-Meşe- 
li's-sâ’ir adlı kitapları kaleme almışlardır. 
İbnü’l-Assâl eseri Muhtaşarü'l-Meşeli’s- 
sâ’ir adıyla ihtisar etmiştir. Öğretici yanı, 
konuların düzenlenmesi ve bizzat müel¬ 
lifi tarafından Bağdat ve Musul’da oku¬ 
tulmuş olması el-Meşelü's-sâ’ir’m şöh¬ 
retine tesir eden sebeplerdendir. Eserde 
beyân ilmi eskilerde olduğu gibi belâgat 
karşılığı olarak kullanılmıştır. Çünkü be¬ 
lâgat ilimlerinin meânî-beyân -bedf şek¬ 
linde üçlü taksimi Sekkâkî’nin Miftâhu'l- 
c ulûm ’u ile başlamıştır. Belâgatta güze- 
li-çirkini, iyiyi-kötüyü ayırt etmek için ku¬ 
ralı değil zevki ölçü kabul eden âlimlerin 
sonuncusu olan İbnü’l-Esîr, eski âlimlerin 
kitaplarında dağınık halde bulunan belâ¬ 
gata dair bilgileri bir araya getirmiştir. 
Bir mukaddime ile iki bölümden (makale) 
oluşan eserin mukaddimesinde beyân 
(belâgat) ilminin usulü, konusu, faydası, 
fesahat, belâgat, beyân ilmi için gerekli 
ilimler (sarf, nahiv, lügat, emsâl, ahbâr, 
âyet, hadis) incelenmiştir. Birinci bölümde 
seci, cinas, tecnîs, tekrir, tarsî’ gibi lafzî 
sanatlar, ikinci bölümde mânevî sanatlar 
ele alınmış, âyet ve hadislerden, eski ve 
yeni şiirlerden, hitabe ve risâlelerden ör¬ 
nekler verilmiş, ancak müellif bu örnek¬ 
lerin çoğunu ağır bir dille eleştirmiştir. 
Eserde ayrıca şiir intihallerine dair çok 
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geniş bilgi yer almaktadır. Bulak (1282), 
Beyrut (i292), Kahire (1312, 1935,1939, 
1951,1959-1962,1980-1984) ve Riyad'da 
(1-111,1403/1983) basılan kitabın, İbn Ebü'l- 
Hadîd'in şerhini ihtiva eden Kahire 1951 
basımı en mükemmelidir. Eser üzerinde 
son zamanlarda birçok inceleme yapılmış¬ 
tır: Haşan İsmâil Abdürrâzık, el-Belâğa 
fi'l-Meşeli's-sâ’ir (Kahire 1987); Gâlib Mu- 
hammed Mahmûd eş-Şâvîş, el-Belâğa 
fi'l-Meşeli's-sâ’ir (1400, yüksek lisans te¬ 
zi, Câmiatü'l-İmâm Muhammed b. Suûd 
el-İslâmiyye); Ahmed Süleyman Yâküt, 
en-Nahvve'n-nühât ‘inde İbni'l-Eşîr 
fiT-Meşeli's-sâ’ir (İskenderiye 1989; eser¬ 
de nahiv ilmiyle nahiv âlimlerinin İbnü'l- 
Esîr tarafından yapılmış eleştirileri ince¬ 
lenmiştir); Ahmed Muhammed Anber, 
Cevle ma c a Ziyâ’iddîn İbnü'l-Eşîr û ki- 
tâbihî el-Meşeli's-sa > ir (Kahire, ts.. Neh- 
datü Mısr). 2. el-İstidrâk fi'r-red ‘alâ Ri- 
sâleti İbni'd-Dehhân el-müsemmâ bi'l- 
Me’âifizi'l-Kindiyye mine'l-me c âni't- 
Tffiyye. İbnü'd-Dehhân tarafından kale¬ 
me alınan, Mütenebbî’nin Ebû Temmâm 
ile Buhtürî’den yaptığı serikata dair risa¬ 
lenin tenkididir. 3. eI-Câmi‘u'l-kebîr 11 
şmâ c ateyi’l-manzûm mine’l-kelâm ve 7- 
menşûr (nşr. Mustafa Cevâd - Cemîl Saîd, 
Bağdad 1375/1956; Hifnî M. Şeref, Kahire 
1958). Muhteva olarak el-Meşelü 's-sâbr’e 


benzeyen eserde müellif kendi hayat hak¬ 
kında geniş bilgi vermiştir. Kâtib Çelebi’- 
nin bu eseri İzzeddin İbnü’l-Esîr’e nisbet 
etmesi (Keşfü’z-zunûn, I, 571) doğru de¬ 
ğildir. 4. Resâ’il İbni'l-Eşîr. Müellifin bir¬ 
kaç cilt tutan edebî ve siyasî mektupla¬ 
rından seçilmiş 169 risaleden oluşmakta¬ 
dır (nşr. Enîs el-Makdisî, Beyrut 1959; nşr. 
Nûrî Hammûdîel-Kaysî- Hilâl Nâcî, Mu¬ 
sul i982). Claude Cahen ile David Samuel 
Margoliouth, İbnü’l-Esîr'in siyasî mektup¬ 
larına dair çalışmalar yapmıştır (bk. bibi ). 
5. el-Veşyü'l-merküm fî halli'l-man- 
zûm. Şiirin nesre çevrilmesi, âyet, hadis 
ve şiirlerin nesir içinde kullanılma tekni¬ 
ğine dairdir (nşr. İbrâhim b. Ali el-Ahdeb 
et-Trablusî, Beyrut 1298/1880; nşr. Cemîl 
Saîd, Bağdad 1409/1989). 6. el-Bedî c [ Dâ- 
rü'l-kütübi’l-Mısriyye, Belâgat, nr. 615). 7. 
Risâletü'l-ezhâr (Riyâzü’l-ezhâr). Çiçek¬ 
lerin birbirlerine karşı övünmesini konu 
alan bu edebî risâle Hilâl Nâcî tarafından 
neşredilmiştir (Musul 1403/1983). 8. Kifâ- 
yetü't-tâlib fî nakdi kelâmi'ş-şâHr ve 7- 
kâtib. Müellifin el-Câmi c uT-kebîr'in'm 
muhtasarı gibidir. İbnü‘I-Esîr bu kitabı ya¬ 
zarken İbn Reşîk’in e/- c Lünde’sinden et¬ 
kilenmiştir. Altmış bir bölümden meyda¬ 
na gelen eserde belâgat, bedî", şiir türleri, 
edebî tenkit ve serikat konulan incelen¬ 
miştir (nşr. Nûrî Hammûdî el-Kaysî v.dğr., 


Musul 1982; nşr. Abdülvâhid Şa'lân en- 
Nebevî, Kahire 1994). 9. el-Miitâhu'l- 
münşâ li-hadîkati'l-inşâ (fı şınîTatiî-in- 
şâ). KitâbüT-Me c âniT-muhtara c a fî şı- 
nâhti'l-inşâ adıyla da anılan eserde in¬ 
şâ usul ve tekniğinden söz edilmektedir 
(nşr. Hilâl Nâcî, Musul 1403/1983; nşr. 
Abdülvâhid Haşan eş-Şeyh, İskenderiye 
1410/1990). 10. el-Burhûn fî * ilmi'l-be- 
yân (Brockeimann, GAL, I, 358). 11. Te- 
ressülü'l-vezîr eş-Şadr el-kebîr (TSMK, 
nr. 2630). 12. Mü’nisü'l-vahde. Ebû Tem¬ 
mâm, Buhtürî, İbnü'r-Rûmî gibi şairler¬ 
den seçmeler olup şiirler konularına göre 
düzenlenmiştir (Köprülü Ktp., nr. 1400; 
Dârü’l-kütübi'l-Mısriyye, Edeb, nr. 5070). 

İbnü’l-Esîr’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır: Risâle fî evşâfi 
Mışr, Risâle fi'd-dâd ve'z-zâ, ‘Amûdü'l- 
me c ânî, el-Muhtaşar min M ecmaf'l- 
emşâl li'l-Meydanî, el-Muhtârât min 
şTri Ebî Temmâm ve'1-Buhtürî ve 7- 
M ütenebbî ve Dîki'l-cin, el-Muhtârât 
min Hamaseti Ebî Temmâm (Hamâse'- 
den seçilmiş 500 beyit), Mecmtfatü’l-ha- 
dîş (inşâda malzeme olarak kullanılabile¬ 
cek olan 3000 hadisi içermektedir). 

Müellife ayrıca bazı eserler nisbet edil¬ 
mektedir. Ebû Temmâm ile Buhtürî’nin 
şiirlerini karşılaştıran uzunca bir mukad¬ 
dime ile otuz bölümden meydana gelen 
el-Kavlü ’l-fâ 'iku '1-edîb bi-utbâ Velîd 
ve zikrâ Habîb’ de 111 ve IV. yüzyıl ricalin¬ 
den doğrudan nakilde bulunulmuş olma¬ 
sı eserin İbnü’l-Esîr’e nisbeti konusunda 
şüphe uyandırmaktadır (Muhammed Zağ- 
lûl Sellâm, s. 72-73, yazma nüshası için bk. 
İÜ Ktp., AY, nr. 1410). Kehhâle’nin İbnü’l- 
Esîr el-Cezerî’ye şüphe ile izâfe ettiği 
Kenzü'l-belâğa ( Mu'cemü’l-miTellifîn, 
XIII, 98), İmâdüddin İbnü’l-Esîr el-Hale- 
bî’ye aittir. Mecdüddin İbnü’l-Esîr el-Ce- 
zerî'ye ait olan el-Muraşşâ‘ fi'l-âbâ 5 ve 7- 
ümmehât ve'l-ebnâ 5 ve'l-benât ve'l- 
ezvâ ve'z-zevât adlı eser, İstanbul bas¬ 
kısı (1304) ve C. Friedrich Seybold neşrin¬ 
de (Weimar 1896; Amsterdam 1981) Ziyâ¬ 
eddin İbnü’l-Esîr el-Cezerî’ye nisbet edil¬ 
miştir. 

İbnü’l-Esîr hakkında Doğu'da ve Batı’- 
da kaleme alınmış çok sayıda makalenin 
dışında müstakil eserler de yazılmıştır. 
Muhammed Zağlûl Sellâm’ın Ziya’(iddin 
İbnü'l-Eşîr ve Cühûdühû fi'n-nakd (Ka¬ 
hire, ts.), Abdülvâhid Haşan eş-Şeyh’in 
Şmâ c atü'l-kitâbe "inde Ziya*iddin İb¬ 
nü'l-Eşîr (İskenderiye 1986), Dirâsâtfi'l- 
belâğa ‘inde Ziyâ’iddîn İbnü'l-Eşîr (İs¬ 
kenderiye 1986), Ahmed Matlûb’un Zi- 
yâ^üddîn İbnü'l-Eşîr: Dirâse ve men- 


Ziyâeddin İbnü'l-Esîr'in el-Meşelü’s-sâ'ir fi edebi’l-kâtib ue’ş-şâ'ir adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Esad 
Efendi, nr. 3012) 
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hec (Bağdad 1988) ve Faysal es-Sâmir’in r 
İbnü'l-Eşîr {Bağdad 1986) adlı kitapları 
bunlar arasında sayılabilir. 
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Abdurrahman b. Muhammed 
b. el-Eş‘as b. Kays el-Kindî 
(ö. 85/704) 

Halifeliğini ilân eden 
âsi Emevî kumandanı. ^ 

Kinde krallarının soyundan gelir. Hz. 
Peygamber’in huzurunda müslüman olan, 
fakat daha sonra ridde hareketine katı¬ 
lan ve Hz. Ebû Bekir tarafından affedilip 
kız kardeşiyle evlendirildikten sonra fetih¬ 
ler sırasında büyük yararlıklar gösteren 
sahâbî Eş‘as b. Kays’m torunu, ileri gelen 
emirlerden Muhammed b. Eş’as’ın oğlu¬ 
dur. Adı ilk defa Kerbelâ faciasından ön¬ 
ce, Hz. Hüseyin'in Küfe'ye gönderdiği am¬ 
cazadesi Müslim b. Akil’in saklandığı yeri 
Vali Ubeydullah b. Ziyâd'a bildirmesiyle 
duyulmuştur. Bu sebeple dedesini de Hz. 
Ali’ye ihanet etmekle suçlayan Şiîler ona 
ve soyundan gelenlere karşı düşmanlık 
beslerler. Ancak bazı kaynaklar da İbnü’l- 
Eş'as’ın bu hareketi düşüncesizlikle yap¬ 
tığı belirtilmektedir. 

İbnü'l-Eş'as, başlangıçta Ubeydullah ta¬ 
raftarı olmasına rağmen Müslim b. Akil’in 
idamından sonra Emevîler'le mücadele 
eden Abdullah b. Zübeyr’in safına geçti 
ve Muhtâr es-Sekafî ile Mus'ab b. Zübeyr 
arasında cereyan eden Muhtâr'ın öldü¬ 
rüldüğü savaşta Mus'ab’m ordusundaki 
Küfeli askerleri yönetti; böylece daha ön¬ 
ce Muhtâr tarafından öldürülen babası¬ 
nın da intikamını aldı (67/687). Halife Ab- 
dülmelik’e karşı yapılan Deyrülcâselik Sa- 
vaşı’nda (72/691 ) yine Mus'ab’m yanında 
çarpıştı. Bu savaşta Mus'ab'ın yenilerek 
öldürülmesi üzerine bütün Irak Emevî- 
ler’in hâkimiyetine geçti. Uzun süreden 
beri Hâricîler'le uğraşan Mus'ab’ın ordu 
kumandanlarından Mühelleb b. Ebû Suf- 
re. Halife Abdülmelik’e biat edince İbnü’l- 
Eş'as da ona uydu ve böylece tekrar Eme- 
vîler’e katılmış oldu. İraktaki bu karışık¬ 
lıklar Hâricîler’i kuvvetlendirmiş ve Mü- 
helleb’i onlarla başa çıkamaz duruma ge¬ 
tirmişti. Bunun üzerine Küfe Valisi Bişr b. 
Mervân, İbnü’l-Eş’as’ı 5000 kişilik bir Kü¬ 
fe ordusunun başında Ezraki Hâricîleri ile 
mücadele etmesi için Basra Valisi Hâlid b. 
Abdullah b. Hâlid b. Esîd’in emrine verdi. 
Ahvaz yakınlarına kadar ilerlemiş olan Hâ- 
ricîler Basra-Küfe ordusu karşısında yir¬ 
mi gün dayanabildiler. Bu başarıdan son¬ 
ra İbnü’l-Eş’as Rey valiliğine tayin edildi 
(73/692). Ancak onun bu görevde ne ka¬ 
dar kaldığı ve ne gibi faaliyetlerde bulun¬ 


duğuna dair kaynaklarda bilgi yoktur. 76 
(695) yılında Hâricîler, Şebîb b. Yezîd eş- 
Şeybânî’nin liderliğinde Mardin ile Nusay¬ 
bin arasındaki bölgeye yerleşerek Küfe ve 
civarına baskınlar düzenlemeye başladı¬ 
lar; bu arada birçok Emevî birliğini boz¬ 
guna uğrattılar. Bunun üzerine Irak genel 
valisi Haccâc b. Yûsuf es-Sekafî, 6000 ki¬ 
şilik bir ordu kurarak İbnü’l-Eş’as’ın ku¬ 
mandasında Şebîb’i yakalamakla görev¬ 
lendirdi. İbnü’l-Eş’as’ın hemen hücuma 
geçmeyip ihtiyatlı davranarak onu takibe 
başlaması sebebiyle sonuç alınamayınca 
Haccâc kumandayı Osman b. Katan’a ver¬ 
di. Fakat Osman da hiçbir ciddi tedbire 
başvurmadan derhal hücuma kalktığı için 
yapılan savaşta mağlûp oldu ve öldürül¬ 
dü; Osman’ın maiyetinde çarpışmalara 
katılan İbnü’l-Eş’as da yaralandı. 

77 yılının sonlarında (697) peşine dü¬ 
şürdüğü başka kumandanlar vasıtasıyla 
Şebîb’den ve diğer gailelerden kurtulan- 
Haccâc yeniden fetih hareketini başlattı 
ve Mühelleb’i Horasan valiliğine tayin edip 
bu cepheden emin olduktan sonra iç karı¬ 
şıklıklardan faydalanarak vergi ödemek¬ 
ten vazgeçen Kâbülistan’ın Türk hüküm¬ 
darı Rutbîl'in (Zunbil) üzerine İbn Ebû 
Bekre’yi gönderdi. Rutbîl, Türk tarzı hilâl 
taktiğiyle İslâm ordusunu ülkenin içlerine 
çekip dönüş yollarını kestikten sonra âni 
bir hücumla hezimete uğrattı ve kılıçtan 
geçirdi (79/698). Haccâc, bu yenilginin in¬ 
tikamını almak için Küfe ve Basra ordu¬ 
gâhlarından seçtirdiği 40.000 kişiden olu¬ 
şan büyük bir ordu kurdu ve en iyi şekil¬ 
de teçhiz etti; ayrıca askerlere ücretleri¬ 
nin yanı sıra kazanacakları zafer için pe¬ 
şinen para verdi. Elbiselerinin göz alıcılı¬ 
ğından dolayı tavus kuşlarına benzetile¬ 
rek “cüyûşü’t-tavâvîs’' lakabı takılan bu 
askerlerin başına da İbnü’l-Eş’as'ı getirdi 
ve onu fethetmekle görevlendirdiği Sîs- 
tan’a müstakbel vali olarak tayin etti. 80 
(699) yılında harekete geçen İbnü’l-Eş’as, 
arazinin dağlık olmasını dikkate alarak 
düzenli bir şekilde ilerlemeye başladı ve 
Rutbîl’in haraç verip karşılığında barış 
yapma teklifini geri çevirdi. Afganistan’ın 
büyük bir kısmını ele geçirdi ve zaptetti¬ 
ği şehir ve kalelere. Irak ile irtibatı sağla¬ 
mak için birlikler yerleştirdi. Kış mevsimi 
yaklaşınca da bölgeyi tanımak ve haraç 
toplamak amacıyla harekâtı durdurarak 
durumu Haccâc’a bildirdi. Fakat Haccâc 
fetihleri sürdürmesini, aksi halde kuman¬ 
dayı kardeşi İshak'a bırakmasını emreden 
bir mektup gönderdi. İbnü’l-Eş’as kuman¬ 
danlarını toplayarak Haccâc’m mektubu¬ 
nu okudu ve ne düşündüklerini sordu. 
Haccâc’ı sevmeyen Iraklı kumandanlar ise 


32 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İBNÜ'İ-ES'AS, Abdurrahman b. Muhammed 


uzak diyarlarda, kış şartlan altında ve 
Rutbîl gibi bir düşman karşısında savaşa 
girmek yerine yurtlarına dönmeyi tercih 
ediyorlardı. Bunun üzerine İbnü’l-Eş’as 
Haccâc’ın emrine uymadı ve isyan bayra¬ 
ğı açtı. Ardından, girişeceği mücadelede 
arkadan vurulmamak için Rutbîi iie bir 
anlaşma yaptı; ayrıca Sîstan'ın önemli şe¬ 
hirlerinden Büst ve Zerenc’e birer vali ta¬ 
yin etti. 81 (700) yılında Irak’a doğru yola 
çıktığında ordusuna büyük sayıda katıl¬ 
maların başlamasından cesaretlenen İb¬ 
nü’l-Eş'as, Halife Abdülmelik’in Haccâc’- 
dan ayrı tutulamayacağını anlayarak ona 
da isyan etti ve ordusundan kendi halife¬ 
liğine ve Suriyelilerle sonuna kadar sava¬ 
şılacağına dair biat aldı. Ayrıca isyanına 
dinî bir hareket süsü vererek mevâlîyi ve 
Emevî hilâfetinden memnun kalmayan 
bütün gruplan etrafında topladı; iktida¬ 
rın meşruiyetine inanmayan Iraklı âlim¬ 
lerin de desteğini kazandı. 

Haccâc’ın üzerine gönderdiği kuvvetleri 
bozguna uğratarak yoluna devam eden 
İbnü’l-Eş’as, Tüster yakınlarında bizzat 
kendisiyle karşılaştı (9 veya 1 0 Zilhicce 81 / 
24 veya 25 Ocak 701) ve ilk mağlûbiyetini 
tadan Haccâc Basra’ya doğru çekilerek 
Zâviye’de karargâh kurdu. İbnü’l-Eş’as, 
hiçbir mukavemetle karşılaşmadan 29 
Zilhicce’de (13 Şubat) Basra’ya girdiyse de 
30 Muharrem 82’de (16 Mart 701) Zâvi¬ 
ye’de yapılan çetin savaşta (Ma reketüz- 
zâviye) yenildi; fakat Basra’yı bırakmadı. 
Daha sonra isyanın asıl merkezi sayılan 
Kûfe’ye gitti ve halk tarafından hararet¬ 
le karşılandı. Böylece Haccâc ile halife ara¬ 
sına girerek aralarındaki irtibatı kesmiş 
oldu. Bu durum karşısında Haccâc, Fırat’ı 
takip ederek Suriye ile kolayca irtibat sağ¬ 
layabileceği Deyrülkurre’de karargâh kur¬ 
du. İbnü’l-Eş’as da Kûfe’den çıkarak Hac- 
câc’ın birliklerinin karşısında Deyrülcemâ- 
cim’de müstahkem bir ordugâha yerleş¬ 
ti. İki ordu arasındaki küçük çarpışmalar 
100 gün devam etti. Halife Abdüimelik, 
her gün yüzlerce kişinin âsilere katılması 
karşısında şaşkına dönmüştü ve bir ta¬ 
raftan Haccâc’a yardımcı kuvvetler gön¬ 
derirken bir taraftan da İraklılarla anlaş¬ 
mak için onlara Haccâc’m azli dahil çeşit¬ 
li vaad ve tekliflerde bulunuyordu; ancak 
bunların hiçbirinden sonuç alamadı. Fa¬ 
kat Cemâziyelâhir 82 (Temmuz 701) tari¬ 
hinde cereyan eden Deyrülcemâcim Sa- 
vaşı’nı korktuğunun aksine kuvvetleri da¬ 
ha az olduğu halde Haccâc kazandı (bk. 
DEYRÜLCEMÂCİM). İbnü’l-Eş’as’m dağı¬ 
lan birliklerinin büyük bir kısmı Basra’da 
Ubeydullah b. Abdurrahman el-Abşemî’- 
nin kumandasında toplanmıştı. Oraya gi¬ 


den İbnü’l-Eş’as, fazla vakit geçirmeden 
Düceyl ırmağı sahilindeki Meskîn'e geçti 
ve burada, yeni katılan taraftarlarıyla bir¬ 
likte Şâban 82 (Eylül 701) tarihinde peşin¬ 
den gelen Haccâc ile yeniden karşılaştı. 
Ancak çok çetin geçen savaşta yine yenil¬ 
di ve ordusu ağır kayıplar verdi. Askerle¬ 
rinin mütecânis olmaması ve bir kısmının 
kendisine ihanet etmesi savaşın aleyhi¬ 
ne sonuçlanmasına sebep oldu. Böylece 
Emevî iktidarını yıkma noktasına kadar 
gelen İbnü’l-Eş’as, artık Haccâc ile mü¬ 
cadele edemeyeceğini anlayarak doğuya 
kaçmak zorunda kaldı ve Rutbîl’e sığındı. 
Bu arada taraftarları Zerenc’de Ubeydul¬ 
lah b. Abdurrahman el-Abşemî ile Abdur¬ 
rahman b. Abbas ei-Hâşimî’nin idaresin¬ 
de toplanarak onu geri çağırdılar. Davete 
uyan İbnü’l-Eş’as Suriyeli birliklerin yak¬ 
laşması üzerine tekrar Rutbîi’e sığındı. 
Ölümüyle ilgili farklı rivayetlerden en çok 
kabul göreni, Haccâc’m çeşitli tehdit ve 
vaadleri karşısında Rutbîl tarafından Hac- 
câc’ın adamlarından Umâre İbn Temîm’e 
teslim edildiği, bunun üzerine onun da 
yolda Ruhhac Kalesi'nden veya uçurum¬ 
dan atladığı şeklindedir (Taberî, VI, 390; 
İbnü’l-Esîr, IV, 502). 

İbnü’l-Eş’as ile Haccâc arasındaki mü¬ 
nasebetler aslında iyi idi; hatta Haccâc 
oğlu Muhammed’i onun kız kardeşiyle ev- 
lendirmişti. İbnü’l-Eş’as’ın isyanının se¬ 
bepleri üzerinde ileri sürülen fikirleri iki 
grupta ele almak mümkündür. Alfred von 
Kremer isyanı. Küfe ve Basra mevâlîsinin 
hâkim sınıf Arapiar’la hak ve hukuk bakı¬ 
mından eşit olmak, onlar gibi maaş def¬ 
terlerine kaydedilmek ve cizyeden kur¬ 
tulmak isteğiyle birleştirmiştir. Haccâc, 
Irak genel valiliğine getirilmeden önce bir 
bölge fethedildiği zaman sakinleri cizye 
vermek şartıyla eski dinlerinde kalabili¬ 
yor, İslâm’a girdiklerinde ise cizye ödemi¬ 
yorlardı. Fakat mühtedilerin gittikçe ço¬ 
ğalması karşısında devlet gelirlerinin azal¬ 
ması üzerine Haccâc, Arap olmayan un¬ 
surdan (mevâlî) müslüman olsalar dahi 
cizye almayı sürdürdü. Bu uygulama bü¬ 
yük hoşnutsuzluklara ve Kremer’in gö¬ 
rüşüne göre isyana yol açmıştır. Julius 
VVellhausen ise isyanın sebebini Suriye ile 
Irak arasındaki iktidar mücadelesine bağ¬ 
lamaktadır. Çünkü İbnü’i-Eş’as’ın ordu¬ 
sunda mevâlî kadar Araplar da bulunu¬ 
yordu. İsyan, mevâlîden değil eyaletlerde¬ 
ki askerlerin de katıldığı Küfe ve Basra 
ordugâh şehirlerinden çıkmıştı ve isyanın 
lideri Arap Kinde kabilesinin reisiydi; ay¬ 
rıca yanında çok sayıda Arap kabile reisi, 
âlim ve din adamı vardı. Ona göre Arap 
aristokrasisi, devlet kudretinin mümes¬ 


sili olan Suriyeli halk tabakasının hâkima- 
ne ve tahkir edici tavrına karşı harekete 
geçmişti. Diğer bir ifadeyle isyan, İraklı¬ 
ların Haccâc’m şahsında odaklanan Suriye 
boyunduruğunu atmak için giriştikleri bir 
teşebbüstü. Esasen Sıffîn Savaşı’ndan iti¬ 
baren bu iki eyalet arasındaki rekabet 
devamlı huzursuzluklara sebep teşkil et¬ 
mişti. Neticede isyanın mevâlînin Arap- 
iar’a karşı bir baş kaldırmasından ziyade, 
ikinci sınıf insan muamelesi gören ve dev¬ 
letten daha az atıyye alan Iraklı Araplar’ın 
Suriyeli Araplar’a karşı giriştikleri bir ikti¬ 
dar mücadelesi olduğu söylenebilir. Halife 
Abdülmelik’in İbnü’l-Eş’as’ın askerlerini 
isyandan vazgeçirmek amacıyla kendile¬ 
rine Suriyeli askerlerle eşit muamele ya¬ 
pacağını vaad etmesi de bunu göstermek¬ 
tedir. İbnü’l-Eş’as’ın çok kibirli ve gurur¬ 
lu bir insan olması da isyanın sebepleri 
arasında sayılabilir; kibri kendine duydu¬ 
ğu güveni arttırmış, Sîstan valiliğine ta¬ 
yin edilmesi ve cüyûşü’t-tavâvîsin başına 
getirilmesi de onu cesaretlendirmiştir. 
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İBNÜ'l-ESTERKÛNÎ 


İBNÜ’l-EŞTERKÛNÎ 
(bk. EŞTERKÛNÎ). 

L J 

İBNÜ’l-EZRAK el-FÂRİKİ 

(^UJf 

Ahmed b. Yûsuf b. Alî 
b. el-Ezrak el-Fârikî 
(ö. 577/1181’den sonra) 

Târihu Meyyâfârikin 
ve Amid adlı eseriyle tanınan 
Artuklu tarihçisi. 

L J 

Kendi ifadesine göre 510 yılı Şevvalinde 
(Şubat 1117) Meyyâfârikin’de (Silvan) doğ¬ 
du; köklü bir aileden geldiği anlaşılmak¬ 
tadır. Eserinde ailesi, çocukluk yılları ve 
milliyeti hakkında bilgi vermemiştir. An¬ 
cak dedesinin Hasankeyf’te (Hısnıkeyfâ) 
bazı İdarî görevlerde ve Diyarbekir valili¬ 
ğinde bulunduğunu, ayrıca Sultan Melik- 
şah’a gönderilen bir heyette yer aldığını 
yazmaktadır. Artuklular’m Mardin kolu¬ 
nun kurucusu Necmeddin İlgazi dönemin¬ 
de doğan, onun halefleri Timurtaş Nec¬ 
meddin Alpı ve II. Kutbüddin İlgazi dö¬ 
nemlerinde yaşayan İbnü’l-Ezrak krono¬ 
lojik düzen içinde tertiplediği eserinde 
Irak, Suriye ve Doğu Anadolu’nun çeşitli 
şehirlerine yaptığı gezileri, bulunduğu gö¬ 
revleri, tanıştığı halife, sultan, emîr, vezir, 
kadı gibi önemli kişileri, gördüğü tarihî 
binaları ve şahit olduğu hadiseleri ayrın¬ 
tılı biçimde anlatmış, bu arada hayatıyla 
ilgili bilgiler de vermiştir; hakkında bili¬ 
nenlerin hemen tamamı kendi yazdıkla¬ 
rından ibarettir. 

İbnü’l-Ezrak, S29 (1134-35) yılında ça¬ 
lışmak için Meyyâfârikin’den Mardin’e 
gitti ve ilk defa Tlmurtaş’ın idaresinde gö¬ 
rev aldı. 531’de (1136) el-Cezîre ve Nu¬ 
saybin’e gitti; Nusaybin’de Atabeg İmâ- 
düddin Zengî’yi gördüğünü ve orada bir¬ 
kaç gün kaldıktan sonra Meyyâfârikin’e 
döndüğünü söyler. 533’ün (1139) sonları¬ 
na doğru bulunduğu Âmid’den Bağdat’a 
doğru yola çıktı ve birkaç ayda şehre ulaş¬ 
tı. Orada kaldığı altı ay içerisinde vezirliğe 
getirilen Hâce İzzülmülk’ün Halife Muk- 
tefî-Liemrillâh’a biati ve Sultan Mes’ûd 
b. Muhammed Tapar’ın Halife Muktefî’- 
nin kızı, halifenin de sultanın kız kardeşiy¬ 
le evlenme törenlerine katıldı. Bu alt aylık 
sürede Ebü’l-Muzaffer İbnü’ş-Şehrezûrî 
el-Attâr, Mevhûb b. Ahmed el-Cevâlîkî ve 
Şeyh Abdülvehhâb Enmâtî gibi hocaların 
Kur’an, hadis, fıkıh, ferâiz, nahiv ve ede¬ 


biyat derslerine devam etti; ayrıca Kut¬ 
büddin el-Abbâd’m vaazlarını dinledi ve 
ondan çok faydalandı. Bu arada şehirde¬ 
ki tarihî yapıları dolaştı ve Selmân-ı Fâri¬ 
sî’nin kabrini ziyaret için Medâin’e git¬ 
ti. İbnü’l-Ezrak’ın Bağdat’ta geçirdiği bu 
günler tarihî hadiselerin sebeplerini araş¬ 
tırması bakımından da çok yararlı olmuş¬ 
tur. Abbâsî halifelerinin fırsat yakaladık¬ 
ça Selçuklu sultanlarına karşı mücadeleye 
girmeleri, halkı ve İslâm dünyasını huzur¬ 
suz eden en önemli olaylardan biriydi ve 
beş yıl kadar önce Halife Müsterşid-Bil- 
lâh’ın Sultan Mes’ûd’a karşı başlattığı ha¬ 
reketin kötü sonuçları henüz hâfızalardan 
silinmiş değildi. Bir tarihçi olarak olayın 
içyüzünü araştırmak isteyen İbnü’l-Ezrak 
bu konuda, halifenin meclisinde bulunan 
ve savaşa da katılan Saîd Müeyyedüddin 
İbnü’l-Enbârî ile görüştü ve ondan halife¬ 
nin sultana karşı başlattığı hareketin se¬ 
bebi hakkında ayrıntılı bilgi aldı. Böylece 
o dönemin haberlerini, olayları gören 
ve bizzat yaşayan kimselerin ağzından 
aktarmak suretiyle kitabında daha sağ¬ 
lıklı bilgiler vermiştir. 

Bağdat’tan Meyyâfârikın’e dönen İb¬ 
nü’l-Ezrak daha sonra Âmid’de. Musul’da 
ve Tîmurtaş’ın kardeşi Şemsüddevle Sü¬ 
leyman’ın ölümü üzerine Meyyâfârikîn’i 
idaresine aldığı sırada (538/1143-44) Mar¬ 
din’de bulundu. 543 (1148-49) yılında 
Meyyâfârikin dışındaki vakıfların müfet¬ 
tişlik görevini yürütmekteydi. Atabeg 
Seyfeddin Gazi’nin ölümü üzerine (ö. 544/ 
1149) Kâdılkudât Kemâleddin eş-Şehre- 
zûri ve kardeşi Tâceddin’in, Atabeg İmâ- 
düddin Zengî’nin oğlu Kutbüddin Mev- 
dûd tarafından hapisten kurtarılma töre¬ 
nine şahit oldu. Daha sonra Kâdılkudât 
Kemâleddin’e Ca’ber Kalesi kuşatmasın¬ 
da Atabeg İmâdüddin Zengî’nin nasıl şe- 
hid edildiğini sormuş ve anlattıklarını 
onun ağzından aktararak yazmıştır. Aynı 
yılın sonlarına doğru Timurtaş’m Dârâ ku¬ 
şatmasında hazır bulundu ve şehir dü¬ 
şünceye kadar onun karargâhında kaldı. 
546’da (1151) Musul'dan Ahlat yoluyla 
Mardin’e döndü ve aynı yıl içinde ikinci 
defa Bağdat’a gitti. Ardından Meyyâfâri- 
kîn’e doğru yola çıktıysa da Tikrît’e geldi¬ 
ğinde sultanın ölüm haberini aldı ve ora¬ 
dan Musul’a geçti. 

İbnü’l-Ezrak 548 (1153) yılında Tiflis 
seyahatine çıktı ve uzun bir süre Gürcü- 
Abhaz Kralı Dimitri'nin sarayında kaldı: 
ayrıca onun yetmiş günlük bir gezisine de 
katıldı. Eserinde Kral Dimitri’nin Tiflis'te 
oturan müslümanlara tanıdığı imkânla¬ 


rı, kendi adlarına para basma, sultan ve 
halife adlarına hutbe okutma gibi istek¬ 
lerini kabul ettiğini, semtlerinde domuz 
kesilip satılmasını yasakladığını anlatır ve 
onların bu gayri müslim hükümdardan 
gördükleri saygıyı Bağdat’ta bile bulama¬ 
yacaklarını belirtir. Ayrıca kralın iyiliklerin¬ 
den söz ederken onun bir cuma günü ca¬ 
miye geldiğini ve hayrat olarak 200 dinar 
verdiğini söyler. İbnü’l-Ezrak, Gürcistan 
ziyaretinden sonra 13 Cemâziyelevvel 
549’da (26 Temmuz 1154) Ahlat’a, orada 
birkaç gün kaldıktan sonra da Erciş, Bar- 
giri, Nîşâbur, Hoy, Merend, Tebriz ve Zen- 
can güzergâhıyla Rey’e gitti; ancak gezisi 
uzun sürmedi ve Ali b. Hamza el-Kisâî ile 
Ebû Hanîfe’nin öğrencisi Muhammed b. 
Hasan’ın türbelerini ziyaret ettikten son¬ 
ra aynı yoldan Meyyâfârikin’e döndü. 

558’de (1163) İrak Selçuklu Sultanı Ars- 
lanşah’ın kumandasındaki birleşik Türk 
güçlerinin Gürcüler’i yenmesi üzerine Ah¬ 
lat’a giden İbnü'l-Ezrak300 öküz kurban 
edilerek kutlanan zafer şöleninde hazır 
bulunmuş ve eserinde bu töreni anlat¬ 
mıştır. Dört yıl sonra Meyyâfârikin’deki 
vakıfların müfettişliğine tayin edildi; er¬ 
tesi yıl da Urfa, Menbic, Halep, Hama, Hu¬ 
mus yoluyla Dımaşk’a giderek Kâdılkudât 
Kemâleddin eş-Şehrezûrî ile görüştü ve 
oradaki vakıfların nâzırlığına getirildi. Dı- 
maşk’ta bulunduğu sırada 22 Şevval 565 
(9 Temmuz 1170) tarihinde meydana gelen 
büyük depreme şahit oldu. Eserinde bu 
deprem hakkında ayrıntılı bilgi vermiştir. 
568’de (1172-73) üçüncü defa Bağdat’¬ 
ta bulunan İbnü’l-Ezrak, 571 (1175-76) 
yılında birleşik Türk güçlerinin Gürcüler’e 
karşı kazandığı ikinci zafer üzerine tekrar 
Ahlat'a gitti. Vezir Muvaffak’ın ölümün¬ 
den dolayı II. Sökmen’in büyük bir yas 
tuttuğunu, hatta bu sebeple şehrin pa¬ 
zarlarını üç gün kapattığını yazmıştır. Ah¬ 
lat ziyareti İbnü’l-Ezrak’ın eserinde zikret¬ 
tiği son yolculuğudur. Kitabın baş ve son 
kısımlarının bulunmaması, 572 (1176- 
77) yılına kadar getirdiği hadiselerin ge¬ 
risinin olup olmadığı hakkında ve dolayı¬ 
sıyla müellifin vefat tarihini tesbit husu¬ 
sunda güçlük çıkarmaktadır. Ancak Dub¬ 
lin Chester Beatty Library’deki Gazzâlî’- 
nin bir İhyâ’ü c ulûmi'd-dîn yazmasının 
sonuna bizzat İbnü’l-Ezrak tarafından dü¬ 
şülen bir notta eseri iki defa okuduğu, 
bunlardan İkincisinde kendisi için bir nüs¬ 
ha kopya ettiği ve bunun yazımını 26 Sa- 
fer 577 (11 Temmuz 1181) günü tamam¬ 
ladığı belirtilmekte, böylece bu bilgiden 
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İBNÜ'l-EZRAK el-GIRNÂTÎ 


söz konusu tarihten sonra öldüğü anla¬ 
şılmaktadır. 

İbnü’l-Ezrak’ın Târîhu Meyyârikin ve 
Âmid (Târîhu ’l-Fâriki) adlı eserinin Brit- 
ish Museum’da iki nüshası bulunmakta, 
560 (1164-65) ve 572 (1176-77) tarihleri¬ 
ni taşıyan bu nüshalardan (Or., nr. 6310; 
Or., nr. 5803) İkincisinin daha ayrıntılı ol¬ 
duğu görülmektedir. Ayrıntılı nüshadan 
anlaşıldığına göre İbnü’l-Ezrak eserini üç 
ciltte tamamlamış, ancak 1 ve 11. ciltler 
günümüze ulaşmamıştır. Bunların varlı¬ 
ğını müellifin yer yer yaptığı atıflar ortaya 
koymakta, ayrıca bu atıflardan 1. cildin 
yaratılıştan İslâmiyet’in zuhuruna ka¬ 
dar olan zamanı, II. cildin Asr-ı saâdet’i 
kapsadığı öğrenilmektedir. Halen mevcut 
III. cilt Hulefâ-yi Râşidîn dönemiyle müel¬ 
lifin yaşadığı yıllar arasını içine almakta¬ 
dır. İbnü’l-Ezrak, eserini hazırlarken Ar- 
tuklular dönemine kadar olan devre için 
adlarını saydığı çeşitli eserlerden yarar¬ 
lanmış ve bütün bilgileri mutlaka bir kay¬ 
nağa dayandırdığını belirtmiştir. Ancak 
tarih, coğrafya, hadis ve tefsir kitapların¬ 
dan oluşan bu kaynaklardan faydalanırken 
onları olduğu gibi iktibas etmemiş, aldığı 
bilgileri kendi üslûbu içerisinde vermiştir. 
Kaynakları arasında Ahmed b. Ebû Tâhir 
Tayfûr’un Târîhu Bağdâd’ı, Ali b. Mu- 
hammed eş-Şimşâtî’nin Kitâbü’l-Mev- 
şıl’ i, Ebû Bekir es-Sûiî’nin/ö£öbıi7-£v- 
râk'ı, Garsünni’me’nin ‘ Uyûnü't-tevâ- 
rîh'i, İbn Kuteybe’nin ‘Uyûnü'l-ahbâr ve 
KitâbüT-Ma‘ârif’\, İbn Şecere’nin 7a- 
rîh'i, Dîneverî’nin el-Ahbârü't-tıvâlî, Be- 
lâzürî’nin Fütûhu'l-büldân’ı, Ebü’l-Ferec 
el-İsfahânî’ninKifâbii'i-£ğönfsi ve İbn 
Hurdâzbih’in Kitâbü'l-Mesâlik ve'l-me- 
mâlikî önemli yer tutmaktadır. Artuklu- 
lar dönemini ise güncel belgelere, şahsî 
müşahedelerine ve hadiselere bizzat şa¬ 
hit olan kişilerin ifadelerine dayanarak 
yazmıştır. Bu arada doğum yeri olan Mey- 
yâfârikin’in kuruluşu ve adının kökeni ko¬ 
nularını, oradaki eski kraliyet kilisesinde 
bulunan Süryânîceef-Teş'fş adlı bir kitap¬ 
tan aldığını ve bir hıristiyanm onu kendisi 
için Arapça’ya çevirdiğini ifade eder. İb¬ 
nü’l-Ezrak, kendisinden önceki yıllara ait 
olayları diğer tarihçilere göre çok kısa an¬ 
latmıştır. Ancak bu durum kitabın temel 
kaynak olma özelliğini etkilememekte¬ 
dir; çünkü mufassal tarihlerde bulun¬ 
mayan ve tarihî açıdan büyük önem taşı¬ 
yan birçok olay yalnız onda yer almakta¬ 
dır. 

Mardin ve Meyyâfârikîn’de hüküm sü¬ 
ren Artuklular için tek orijinal kaynak olan 


eser el-Cezîre, Selçuklu ve Haçlı tarihleri 
üzerine çalışan araştırmacıların mutlaka 
başvurmaları gereken ana kaynaklardan 
biridir. İlgazi ve Timurtaş devrini tasvir 
ederken anlattığı Doğu Anadolu’da Türk¬ 
men gücünün yükselişi İran ve Irak’ta 
Selçukluların genişlemesine ışık tutar. 
Haçlı dönemi tarihçilerine İlgazi, İmâdüd- 
din Zengî ve Nûreddin Mahmud Zengî 
devirleri için önemli bilgiler verir. Ayrıca 
Müsterşid-Billâh, Râşid- Billâh ve Mukte- 
fî-Liemrillâh dönemleri Abbâsî-Selçuklu 
ilişkileri açısından da dikkate değer açıkla¬ 
malarda bulunur. Bu kitabıyla İbnü’l-Ez¬ 
rak, Azîmî ve İbnü’l-Kalânisî ile VII-VIH. 
(X1I1-XIV.) yüzyıl tarihçileri arasında bir 
köprü vazifesi görmüştür. Eser daha son¬ 
ra yazılmış kitaplarla karşılaştırıldığında 
birçok müellifin -bazıları adını zikretmek- 
sizin- ondan önemli ölçüde yararlandığı 
ve iktibaslar yaptığı görülür; İbn Hallikân, 
Sıbt İbnü’l-Cevzî, İzzeddin İbn Şeddâd, 
İbn Vâsıl, Nâsırüddin İbnü’l-Furât, İbn 
Tağrîberdî, İzzeddin İbnü’l-Esîr ve Yâküt 
el-Hamevî bunların başlıcalarıdır. Ancak 
kitap, tarih ilmi açısından büyük bir de¬ 
ğer taşımakla birlikte kaleme alındığı dil 
açısından tenkitlere mâruz kalmıştır. Çün¬ 
kü bölgede konuşulan Türkçe ve Kürtçe’¬ 
nin etkisinde kalmış halk Arapça’sı ile ya¬ 
zılmıştır ve ayrıca çeşitli gramer hataları 
içermektedir. 

Eserin varlığını ilim âlemine ilk duyuran 
Ferdinand VVüstenfeld’dir (Die Geschicht- 
schreiber der Araber und ihre Werke, 
Göttingen 1882, s. 89, dipnot 256). Daha 
sonra kitabın Mervânîler’le ilgili bölümü¬ 
nü Henry Frederick Amedroz İngilizce’ye 
çevirmiş ( JRAS\ 1903|, s. 123-154), Bede¬ 
vi Abdüllatîf Avad Târîhu'l-Fâriki adıy¬ 
la yayımlamış (Kahire 1959) ve Mehmet 
Emin Bozarslan da Mervânî Kürtleri Ta¬ 
rihi adıyla Türkçe’ye çevirmiştir(İstanbui 
1985). Ahmet Savran, Artuklular’la ilgili 
bölümü A Critical Edition ol the Artu- 
kid Sectiorı in Târîkh Meyyâfârıkin 
wa Âmid adıyla (Erzurum 1987), Carole 
Hillenbrand da aynı bölümün İlgazi ve Ti¬ 
murtaş dönemleriyle ilgili kısmını İngiliz¬ 
ce tercümesiyle birlikte A Müslim Prin- 
cipality in Crusader Times adı altında 
(İstanbul 1990) yayımlamıştır. Azerbaycan 
tarihiyle ilgili kısımlar ise Azerbaycan İlim¬ 
ler Akademisi Tarih Enstitüsü tarafından 
Rusça’ya çevrilmiştir (“iz Istori’i Mayya- 
farikina”, Trudi Instituta Istori’i Akademii 
Nauk Azerb. SSR, sy. 2 [Bakii 1957|).Şâkir 
Mustafa kitabın tamamını neşre hazır¬ 
ladığını söylemektedir (et-Târîhu’l-‘Arabî 
ue’l-mu’errihûnAh 130). 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Ezrak el-Fâriki, Târîhu Meyyâfarikin 
(nşr. Bedevi Abdüllatîf Avad), Kahire 1959, neşre- 
denin girişi, s. 1-47; a.e. (nşr. Ahmet Savran), Er¬ 
zurum 1987, neşredenin girişi, s. 51-80; İbnü’l- 
Kalânisî, Târihu Dımaşk (Amedroz), s. 8; İbn 
Hallikân, Vefeyât, 1, bk. İndeks; Brockelmann, 
GAL Suppl., 1, 569-570; Cl. Cahen, La Syrie du 
nord â l’epoque des croisades et la Principaute 
Franque d’Antioche, Paris 1940, s. 46-47; N. 
Elisseef, Nur ad-Din un grand prince musul- 
man de Syrie au temps des croisades (511- 
569/1118-1174), Damas 1967, 1, 18-20; Şâkir 
Mustafa, et-Târîhu'l-‘Arabî ue’l-mü’errihûn, 
Beyrut 1979, 11, 130; İmâdüddin Halil, el-‘lmâ- 
râtüi-Artukıyye fi’l-Cezîre ue’ş-Şâm, Beyrut 
1400/1980, s. 27; C. Hillenbrand, A Müslim 
Principality in Crusader Times, The Early Ar- 
tuquid State, İstanbul 1990, s. 1-25; a.mlf., 
“Some Medieval Islamic Approaches to Source 
Material, The Evidence of a 12 th Century 
Chronicle”, Oriens, XXV1I-XXVII1 (1981), s. 
197-225; Ali Sevim, “Târihu Meyyâfârikîn ve 
Âmid’in Yayım Münasebetiyle”, TTK Bildiriler, 
VI (1967), s. 172-192; Ahmet Savran, “General 
Informationon Two Manuscripts of Târikh 
Mayyâfârkjîn wa Âmid”, DDL, II (1977), s. 245- 
256; a.mlf., “İbnü’l-Ezrak, Hayatı, Eserleri ve 
Kaynaklan”, EFAD, sy. 8 (1978), s. 95-107; 
a.mlf., “İbnü’l-Azrak’a Göre Artuklular’ın Soy 
Kütüğü”, a.e., sy. 13 (1985), s. 321-334; Chase 
F. Robinson, “İbn al-Azraq, his Ta’rikh Mayyâ- 
fâriqin and Early İslam", JRAS, Vl/1 (1996), s. 
7-27; Mecdüddin Keyvânî. “İbn Ezrak”, DMBİ, 
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I® Ahmet Savran 

İBNÜ’l-EZRAK el-GIRNÂTÎ 

Jjjjî’f JJİ) 

Ebû Abdillâh Şemsüddîn 
Muhammed b. Alî b. Muhammed 
el-Esbahî el-Mâlekî el-Gırnâtî 
(ö. 896/1491) 

Bedâ’fu’s-silk adlı 
siyasete dair eseriyle tanınan 

Mâliki fakihi. ^ 

832 (1429) yılında Mâleka’da (Malağa) 
doğdu. Ailesi hakkında bilgi bulunmadığı 
gibi ailesinin ve kendisinin Ezrak veya İb¬ 
nü’l-Ezrak lakabını niçin aldığı da bilin¬ 
memektedir. İbnü’l-Ezrak Mâleka’da ye¬ 
tişti. Kur’an’ı ezberledikten sonra Mu¬ 
hammed b. Ebû Bekir b. Manzûr. Muham¬ 
med b. Ebû Tâhir el-Fihrî gibi hocalardan 
kıraat, Arapça, fıkıh, ferâiz ve hesap öğ¬ 
rendi. Ardından Gırnata’ya (Granada) gi¬ 
derek müftü İbrâhim b. Ahmed b. Fütûh, 
Kâdılcemâa Ebû Yahyâ İbn Âsim, Muham¬ 
med b. Yûsuf el-Mewâk, Muhammed b. 
Zekeriyyâ b. Cübeyr el-Yahsubî gibi âlim¬ 
lerden nahiv, edebiyat, fıkıh, kelâm, fıkıh 
usulü ve mantık dersleri aldı. Daha sonra 
Fas, Tilimsân ve Tünus’a geçerek birçok 
hocadan faydalandı. 

Tahsilini tamamlayıp Mâleka’ya dönen 
İbnü’l-Ezrak, Nasrîier Devleti Sultanı Müs- 
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taîn- Billâh Sa‘d b. Ali b. Yûsuf un döne¬ 
minde (1453-1464) Garbî Mâleka’ya kadı 
tayin edildi. Müstaîn-Billâh’ın ardından 
tahta geçen oğullan zamanında Mâleka 
ve Vâdîâş (Guadix) kadılığına getirildi. Bir 
süre sonra tekrar Mâleka kadılığına tayin 
edildiyse de bu görevinde fazla kalmaya¬ 
rak Sultan Ebü’l-Hasan tarafından Gırna- 
ta’ya kâdılcemâa olarak gönderildi. Gır- 
nata’ya gidince, uzun bir süreden beri de¬ 
vam eden iç çatışmaların müslümanların 
Endülüs'teki hâkimiyetini sona erdirece¬ 
ği kaygısıyla Kuzey Afrika ve diğer müslü- 
man memleketlerindeki sultanlara mek¬ 
tuplar göndererek onları Endülüs müs- 
lümanlarına yardıma çağırdı. Kaynaklar, 
bu mektupları yazdığı dönemde İbnü’l- 
Ezrak’ın sarayda resmî bir görevinin olup 
olmadığı konusunda bilgi vermemekle 
birlikte eserinde saray teşrifatı içerisin¬ 
de muhtelif makamların vazifeleriyle il¬ 
gili verdiği ayrıntılı mâlumat, onun kâtip 
(vezir) olarak görev yapmış ve mektupla¬ 
rını bu sıfatla yazmış olması ihtimalini 
güçlendirmektedir (BedâYu ’s-silk, neş- 
redenin girişi, I, 9-10). İbnü’l-Ezrak’ın, 
Sultan Ebü’l-Hasan zamanında ortaya çı¬ 
kan taht kavgasında oğluna karşı Ebü’l- 
Hasan’ı destekleyerek ona bir tür biat 
kampanyası başlatıp bazı âlimlerle birlik¬ 
te bir fetva hazırlaması da devlet katın¬ 
daki itibarını göstermektedir. 

İbnü’l-Ezrak bir süre sonra Gırnata’yı 
terkederek önce Fas'a, ardından Tilim- 
sân’a gitti. Kaynaklarda Gırnata’yı terket- 
mesinin sebebi zikredilmemekle birlikte, 
Endülüs’ün artık kendi başına ayakta du¬ 
racak gücünü yitirdiğini ve her an düşme 
tehlikesiyle karşı karşıya olduğunu görüp 
yardım istemek amacıyla şehirden ayrıl¬ 
mış olması kuvvetle muhtemeldir. Nite¬ 
kim Fas’a gittikten sonra orada da devam 
eden iktidar kavgalarından dolayı bir des¬ 
tek bulamayacağını anlayınca ’lllimsân’a 
geçerek Hafsî Hükümdarı Ebû Amr Os¬ 
man b. Muhammed b. Ebû Fâris’ten yar¬ 
dım talep etmiştir (Sehâvî, IX, 21). Ebû 
Amr’ın ertesi yıl vefatı üzerine Tunus’ta 
iç karışıklıklar çıkınca buradan da ayrılan 
İbnü’l-Ezrak, Mısır’a gidip Sultan Kayıt- 
bay’dan yardım istemiş, ancak Kayıtbay, 
Osmanlılar’la arasındaki problemleri ge¬ 
rekçe göstererek onun arzusunu yerine 
getirmemiştir (Makkarî, Mefhu’t-tîb, II, 
702; Harvey, s. 267). Bunun üzerine 895 
(1490) yılında hacca giden İbnü’l-Ezrak 
Medine’de dört ay, Mekke’de iki ay kaldık¬ 
tan sonra Kahire’ye döndü ve Kayıtbay'- 
dan Endülüs’ün kurtarılması için tekrar 
yardım istedi. Sultan yine bu arzusunu 
yerine getirmedi ve onu Kudüs kadılığına 


tayin etti. İbnü’l-Ezrak, 17 Şevval 896’da 
(23 Ağustos 1491) başladığı bu görevinde 
iken 17 Zilhicce 896’da (21 Ekim 1491) 
vefat etti. Bir yıl sonra da Gırnata düştü. 
İbnü’l-Kâdî’nin 870 (1465-66) olarak ver¬ 
diği ölüm tarihi yanlıştır. İbnü’l-Ezrak’m 
yetiştirdiği talebeler arasında Ebû Ab¬ 
dullah Muhammed b. Haddâd el-Vâdîâşî 
ve Hâfız Ebû Ca’fer Ahmed b. Dâvûd el- 
Belevî gibi âlimler bulunmaktadır. Özel¬ 
likle Vâdîâş! onun eserlerinin yayılmasın¬ 
da önemli rol oynamıştır. 

İbnü’l-Ezrak, Endülüs’teki son müslü- 
man devleti olan Nasrîler’in son yıllarında 
yaşamıştır. İktidar kavgaları ve toplumda 
görülen ahlâkî zaaflar neticesinde hıris- 
tiyanların eline geçme tehlikesiyle karşı 
karşıya gelen Endülüs’ün kurtarılması, 
İbnüT-Ezrak’ın hem faaliyetlerinin hem 
de düşüncesinin mihverini teşkil etmiştir. 
Gırnata’da bulunduğu dönemde müslü- 
man devletleriyle ilişki kurup Endülüs’e 
destek araması onun hayatında önemli 
bir yere sahip olduğu gibi BedûYu's-silk 
adlı eserini de Endülüs’ü İçtimaî ve siyasî 
bir ıslah projesiyle kurtarma gayretinin 
bir parçası olarak yazmıştır. 

İbn Haldûn’un Mukaddime' sinin ihti¬ 
sarı ve şerhi mahiyetindeki BedâTVs- 
silk'te İbnü’l-Ezrak’m bazı konulara siya¬ 
set felsefesiyle meşgul olan kendisinden 
önceki âlimlere göre daha fazla vurgu 
yapmış olması, onun içinde bulunduğu 
şartların doğrudan bir neticesi olarak gö¬ 
rülebilir. İbnü’l-Ezrak’m hilâfeti ve imâ- 
meti aklî değil aslı itibariyle şer’î bir vazife 
sayması (Bedâ’Fu’s-silk, 1,69-71), halife 
ve imama itaati dinî vecîbelerin asılların- 
dan olan en büyük asıl olarak kabul etmesi 
(a.g.e., I, 77), imam zalim de olsa ona ita¬ 
atin gerekli olduğunu belirtmesi, imam¬ 
lara isyanın milletin yıkımı olduğunu söy¬ 
lemesi (a.g.e., I, 78) gibi hususlar, kendi 
döneminde karşı karşıya bulunulan yok 
olma tehlikesiyle bağlantılı olarak düşü¬ 
nüldüğünde daha açık bir şekilde anlaşıla¬ 
bilir. İbnü’l-Ezrak'ı İbn Haldûn’a ve onun 
üzerinden siyaset nazariyesine yönelten 
en önemli etken, yönetimin ıslahıyla En¬ 
dülüslü müslümanları yeniden kendi ayak¬ 
ları üzerinde durur hale getirmeyi amaç¬ 
lamış olmasıdır (a.g.e., 1, 46). Toplumun 
salâhının yönetimin salâhına bağlı oldu¬ 
ğunu belirten İbnüT-Ezrak’ın, olup biteni 
kendi zorunlulukları içerisinde tasvir et¬ 
meye çalışan İbn Haldûn’dan ayrıldığı en 
önemli husus, olanı dikkate alarak veya 
olana dayanarak olması gereken hakkın¬ 
da konuşmasıdır. 

Müellife göre siyasî bir otorite olmadan 
din toplum içinde varlığını sürdüremez; 


bundan dolayı İslâmî ilkeleri kendisine 
şiar edinmiş siyasî otoritenin yönetilenler 
tarafından itaatle güçlendirilmesi, buna 
karşılık yönetimin de temel ahlâkî ilkele¬ 
re ve İslâmî kurallara uyarak yönetilenler 
gözünde meşruiyetini muhafaza etmesi 
gerekir. İbnü’l-Ezrak, yöneticilerle yöne¬ 
tilenler arasındaki ilişkiyi bütün zaman¬ 
lar için geçerli olarak kabul ettiği, “Siz na¬ 
sılsanız öylece idare edilirsiniz" ilkesiyle 
açıklar. Bu ilkeyi Turtûşî’nin, “Başınıza ge¬ 
len memurlar sizin amellerinizdir; nasıl¬ 
sanız öyle idare edilirsiniz" şeklinde ifade 
ettiğini (Sirâcü’l-mülûk, II, 467) belirte¬ 
rek insanların ahlâkî durumları ile yöne¬ 
tim şekli arasında esaslı bir ilişki olduğu¬ 
nu, bir toplumun ahlâkî durumunun ken¬ 
disinin nasıl yönetileceğini de belirlediğini 
söyler (BedâYu’s-silk, I, 79). Bundan do¬ 
layı İbnü’l-Ezrak’m siyaset nazariyesi ah¬ 
lâk esaslıdır. Onun nazariyesinde asabiyet 
gibi güce dayanan unsurlara veya vezir¬ 
lik, hâciblik gibi formel kurumlara dün¬ 
yevî iktidarın şeklî unsurları olarak yer ve¬ 
rilir. Bunların muhtevasını belirleyen ah¬ 
lâkî ölçülere riayet, hem mülkün ortaya 
çıkışı hem de muhafazası için zorunlu il¬ 
keler olarak görülmektedir. Bu husus bir 
taraftan insanın yaratılış gayesiyle örtüş- 
mekte, diğer taraftan dünyevî iktidar da 
bu amaca uyduğu ölçüde başarılı olabil¬ 
mektedir (a.g.e., II, 379). Dolayısıyla İb¬ 
nü’l-Ezrak burada hem amaç hem de üs¬ 
lûp olarak İbn Haldûn’dan ayrılmaktadır. 
Amaç olarak ahlâk esaslı bir siyaset na¬ 
zariyesi ortaya koyarken üslûp olarak da 
tamamen olması gereken hakkında ko¬ 
nuşmaktadır. Onun ahlâkla ilgili açıkla¬ 
malarında sık sık iktibasta bulunduğu 
eser Gazzâlî’nin İhyâ’ü c ulûmi'd-dîrı'i ol¬ 
makla birlikte (a.g.e., II, 380, 385, 386, 393, 
395, 396) Uırtûşî ve Şâtıbî’den de çok¬ 
ça alıntı yapmaktadır. İbnü’l-Ezrak’ın söz 
konusu ettiği siyaset ahlâkı her ne ka¬ 
dar fertlerin yönetimde tâbi olmaları ge¬ 
reken kuralları ifade etse de bu kurallar, 
fertlerin ötesinde unsurların işleyişinde 
rol alanların ortaklaşa uyacakları kuralları 
kapsadığı için bir “müessese ahlâkı”dır. 

İbnü’l-Ezrak’ın XIX. yüzyıla kadar baş¬ 
kalarını ne ölçüde etkilediği bilinmemek¬ 
tedir. Eserleri ve düşüncesiyle ilgilenen 
âlim ve düşünürler arasında tesbit edile¬ 
bilenlerin daha çok XIX. yüzyılda yaşamış 
olması, onun “keşfedilerek” aktüel hale 
gelmesini sağlayan şartların özellikle bu 
yüzyılda ortaya çıkmasıyla ilgili görün¬ 
mektedir. Bu düşünürler arasında Gâlî b. 
Muhammed el-Hasenî ei-Umrânî, Mu¬ 
hammed b. Muhammed el-Allâf es-Süf- 
yânî, Ebü’l-Abbas Ahmed b. Hâşimî b. Sâ- 
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lih el-Gâlibî el-İdrîsî ve Ali Sâmî en-Neş- de mevcut esasları “mesele” adı altında 
şâr tarafından ikinci İbn Haldûn olarak verdikten sonra bu kuralların pratikteki 
nitelendirilen Ebû Osman Saîd b. Abdul- örneklerini zikretmektir. Böylece her ne 
lah el-Halifî el-Muhammedî bulunmak- kadar kendisi bir “ümran” nazariyesi or¬ 
tadır ( BedâYu’s-silk, neşredenin girişi, i. taya koymuyorsa da İbn Haldun’a ait na- 

26-27; Hamed el-Menûnî, 1,336-341,355- zariyeyi benimseyerek onu belki eğitim- 
357). Bunların bir kısmı, Fas Sultanı IV. de kullanılabilecek bir şekle sokmaya ça- 
Muhammed’in ordunun ıslahının meşru- lışmakta, ümran ilmini aynı zamanda öğ- 
iyetiyie ilgili soru yönelttiği on âiim ara- retilebilir hale getirmeyi hedeflemiş gö- 
sında yer almaktadır. rünmektedir. Ancak İbnü’l-Ezrak ile İbn 

Eserleri. 1. BedâYu ’s-silk fî tabtfiYl- Haldun arasındaki en önemli fark ilgileri- 
mülk. İki mukaddime, dört bölüm (kitab) nin odaklandığı asıl meselede ortaya çık- 
ve bir hâtimeden oluşur (nşr. Muhammed makta. İkincisinde mesele bir bütün ola- 
b. Abdülkerîm, 1-11, Tunus 1397/1977; nşr. rak tarihî-içtimaî varlık alanının incelen- 
Ali Sâmî en-Neşşâr, I-Il, Bağdad 1397- mesi iken birincisinde asıl itibariyle dev- 
1398/1977-1978). Eserin mukaddimesiyle let ve siyaset, tarihî-içtimaî varlık alanı- 
ilk iki bölümünde ağırlıklı olarak İbn Hal- nın önemli bir görünüşü olarak söz ko- 
dûn’un kitabının özetlendiği dikkat çe- nusu edilmektedir. Bundan dolayı İbnü’l- 
kerken son iki bölümü Mukaddimenin Ezrak, İbn Haldûn’u yeni ve başka örnek- 
çok az zikredildiği, buna karşılık başka lerie açıklayan bir kişi olarak kabul edile- 
eserlerden iktibaslarla geliştirilen önemli bilir (meselâ bk. BedâYu’s-silk,\, 1 11-156). 
bir siyaset ahlâkı metni mahiyetindedir. Müellifin Mukaddime'den başka fayda- 
İbn Haldûn’un Mukaddime' sindeki dü- landığı başlıca eserler arasında Turtûşî’- 
şünceler ve telif düzeninin esas alındığı nin Sirâcü'l-mülûk'ü, İbn RıdvânTn eş- 
eserin önemli özelliklerinden biri İbn Hal- Şühübü’l-lûmi c a fi's-siyûseti'n-nâfi c a’- 
dûn’un ilk bakışta sistematik gözükme- sı, Gazzâlî’nin İhyâ’ü c ulûmi'd-dîni, Mâ- 
yen konu, delil ve misallerini maddeler verdî’nin el-Ahkâmü's-sultâniyye’si, İbn 
halinde zikrederek daha sistematik bir Hazm’m Kitâbü's-Siyâse'si. İbnü’l-Ekfâ- 
şekle getirmesi, bir diğer özelliği de bil- nî’nin İrşâdü'l-kâşıd'ı ve Şâtıbî’nin el- 

hassa siyaset ve devlet konusunda İbn Muvafakat’ ı zikredilebilir (diğer eserler 

Haldun’un eserinde yer alan, ancak onun için bk. Ali Sâmî en-Neşşâr, 11, 485-512). 2. 
tarafından açıkça belirtilmeyen bazı dü- Ravzatü'l-a'lâm bi-menzileti'l-Arabiy- 
şüncelerin yapılan iktibaslarla İbn Haldûn ye min Alûmi'l-İslâm. İbnü’l-Ezrak’ın 
öncesinde yaşamış düşünürler tarafından Bedâ’fu 's-silk' ten önce telif ettiği, En- 

ifade edildiğini göstermesidir ( BedâYu ’s- dülüs’te yaygın olan rivayet ve hikâyeleri 

silk, neşredenin girişi, 1,20-21 ; Ahmed Bâ- derlediği bu kitap Ebû Hanîfe ed-Dîneverî 
bâet-Tinbüktî, s. 324; Makkarî, Nefhu’t-tîb, ( el-Ahbârü’t-tıuâl ) ve İbn Abdürabbih [el¬ 

li, 699). İbnü’l-EzrakTn eserinde takip et- Hkdü’l-ferîd) gibi müelliflerin eserlerinin 
tiği usul, İbn Haldûn’un Mukaddime’sin- bir benzeri olup (BedâH'u’s-silk, neşrede- 
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nin girişi, I, 19) Makkarî bundan eşsiz bir 
eser olarak söz eder Ali Sâmî en-Neşşâr, 
Muhammed f>. Abbas el-Kabbâc ile bir¬ 
likte kitabı neşre hazırladıklarını ifade 
etmekteyse de ( a.g.e i, 16, 19) neşrin 
gerçekleşip gerçekleşmediği bilinmemek¬ 
tedir. 3. Şifâ’ü'l-ğafîl fîşerhiMuhtaşa- 
ri’ş-Şeyh Halil. Halîl b. Ishak el-Cündî’- 
nin Mâlikî fıkhına dair eseri üzerine yazı¬ 
lan bir şerh olup Makkarî üç cildini Tilim- 
sân’da gördüğünü, buna göre eserin yir¬ 
mi cilt kadar olması gerektiğini kayde¬ 
der (Nefhu’t-tîb, II, 701 ■, Ezhârü’r-riyâz, 111, 
318). Ali Sâmî en-Neşşâr eserin bir nüsha¬ 
sının Mağrib’de mevcut olduğunu ifade 
etmektedir (BedaYu’s-silk, neşredenin 
girişi, 1,19). Abdülemîr Şemseddin el-Fik- 
rü't-terbevî ‘inde İbn Haldûn ve İbni'l- 
Ezrak (Beyrut 1984), Ali Zeyûr ei-Fei.se- 
fetü’Mameliyye Hnde İbn Haldûn ve 
İbni’l-Ezrak (Beyrut 1993) adıyla birer ça¬ 
lışma yapmışlardır 
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İBNÜ’l-FAHHÂM 

(plPMİl ^jjl) 

Ebü’l-Kâsım Abdurrahmân b. Ebû Bekr 
Atîk b. Halef el-Kureşî es-Sıkıllî 
(ö. 516/1123) 

Kıraat âlimi. 


422 (1031) veya 423(1034) yılında Si¬ 
cilya’da doğdu. 438’de (1046-47) tahsil 
için Mısır’a gitti ve burada 634 (1256) yı¬ 
lma kadar devam eden tahsil hayatı bo- 
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İBNÜ'l-FAHHÂM 


yunca Ebü’l-Abbas Ahmed b. Saîd İbn Ne¬ 
fis, Ebü'l-Hasan Abdülbâk! b. Fâris, Nasr 
b. Abdülazîz el-Fârisî eş-Şîrâzî, Ebû İshak 
İbrâhim b. İsmâil el-Mâlikî. Ebü’i-Abbas 
Ahmed b. Ali b. Hâşim gibi hocalardan 
kıraat ve İbn Bâbeşâz’dan nahiv dersleri 
aldı. Bizzat kendisi öğrencilik yıllarını an¬ 
latırken kıraat çalışmaktan yorgun düştü¬ 
ğünü ve bu arada çok sayıda kitap topla¬ 
dığını, ancak Sicilya’nın düşman işgaline 
uğraması yüzünden bunların yok oldu¬ 
ğunu söyler (Zehebî, Ma'rifetü’l-kurrâ’, II. 
911). Bu bilgiden onun tahsilini tamamla¬ 
masının ardından Sicilya'ya döndüğü an¬ 
laşılmaktadır. Daha sonra İskenderiye’ye 
yerleşen ve kıraat ilmindeki üstünlüğü ile 
şöhrete ulaşan İbnü’l-Fahhâm bu ilmin 
taliplerinin ilgi odağı olmuş ve pek çok ta¬ 
lebe yetiştirmiştir. Silefî, Ebû Bekir Yah- 
yâ b. Sa’dûn el-Kurtubî, Ebü’l-Kâsım Ab- 
durrahman b. Halefullah b. Atıyye, Ebü’l- 
Abbas Ahmed b. Abdullah el-Lahmî ve 
Ebû Tâhir el-Huşûî ondan kıraat ilminde 
istifade edenlerden bazılarıdır. Zehebî de 
Kur’ân-ı Kerîm’i isnadında onun da yer al¬ 
dığı tarikle okuduğunu belirtir (AHâmü’n- 
nilbelâ XIX, 388). Kıraatleri çok iyi ezber¬ 
lediğine, kıraatte âlî isnad sahibi olduğu¬ 
na ve güvenilir İlmî kişiliğine işaret edi¬ 


len İbnü’l-Fahhâm Zilkade 51 6'da (Ocak 
1123) İskenderiye’de vefat etti. Ebü’r-Re- 
bf Süleyman b. Abdülazîz, onun ölümünü 
duyduğu zaman Şark’ta ve Garp’ta kıra¬ 
at vecihlerini ondan daha iyi bilen birini 
görmediğini belirtmiştir (Silefî, s. 175). 

Eserleri. 1 . et-Tecrid li-(fi) buğyeti'l- 
mürîd. Keşfü'z-zunûri da (I, 354) zühul 
eseri olarak et-Tecvîd li-buğyeti'l-mü- 
rîd adıyla kaydedilen kitap kırâat-i seb- 
‘aya dairdir. İbnü’l-Cezerî, en-Neşr’inin 
kaynakları arasında zikrettiği et-Tecrid’ in 
en karışık ve anlaşılması zor kıraat kitap¬ 
larından biri olduğunu ve onu kendisinin 
et-Takyîd ti'l-hulfi beyne'ş-Şâtıbiyye- 
ti ve't-Tecrîd adlı çalışmasıyla anlaşılır 
hale getirdiğini söylemektedir (Gâye- 
tü’n-Nihâye, I, 374-375). Yazma nüshala¬ 
rı Râgıb Paşa (nr. 6) ve Marmara Üni¬ 
versitesi İlâhiyat Fakültesi (Ali Üskü¬ 
darlı, nr. 19, 51) kütüphanelerinde kayıtlı 
olan eser, Mes’ûd Ahmed Seyyid tarafın¬ 
dan yapılan yüksek lisans çalışması ile 
(1409. el-Câmiatü’l-İslâmiyye ed-dirâsâ- 
tü’l-ulyâ et-tefsîr, Medine) neşre hazırlan¬ 
mıştır (kitabın diğer nüshaları için bk. el- 
Fihrisü’ş-şâmil, 1, 100-101). 2. Mülredetü 
Ycfküb. On kıraat imamından Ya’küb el- 
Hadramî’nin Velîd b. Hassân, Ravh b. Ab- 


dülmü’min ve Ruveys tarafından rivayet 
edilen farklı okuyuş vecihlerinin ve ayrıca 
Ya’küb el-Hadramî kıraatiyle Nâfi’ b. Ab- 
durrahman’ın, râvilerinden Kâlûn’un Ebû 
Neşît Muhammed b. Hârûn el-Mervezî ta¬ 
rikiyle gelen kıraati arasındaki farklılıkla¬ 
rın ele alındığı bu çalışma da İbnü’l-Ceze- 
rî’nin en-JVeşr’inin kaynakları arasında 
yer almıştır (Süleymaniye Ktp., Ayasof- 
ya, nr. 59/19; Râgıb Paşa Ktp., nr. 6; Nu- 
ruosmaniye Ktp., nr. 95; Emel Esin Ktp., 
nr. 162). 
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m Muhammed Eroğlu 

İBNÜ’l-FAKİH 

(-Uâdll ,^1) 

Ebû Abdillâh Ahmed b. Muhammed 
b. İshâk b. İbrahim el-Hemedânî 
(ö. III-IV./1X-X. yüzyıl) 

KitâbüT-Büldân 
adlı eseriyle tanınan 
İslâm coğrafyacısı. 

Nisbesinin yanı sıra kitabında Heme- 
dan’a dair ayrıntılı bilgi vermesi sebebiy¬ 
le de Hemedan’da doğduğu tahmin edil¬ 
mektedir. Doğum ve ölüm tarihleri bilin¬ 
memekte, ancak kendilerinden rivayette 
bulunduğu İbn Dîzîl el-Hemedânî (ö. 281/ 
894), İbn Eyyûb er-Râzî (ö. 294/907), İbn 
Abdûs el-Cehşîyârî(ö. 331/942-43) ve İbn 
Lâl el-Hemedânî (ö. 398/1007) gibi şahsi¬ 
yetlerle görüşmüş olmasından yola çıka¬ 
rak 255-330 (|869-942); bk. Pervîz Ezkâî, 
s. 10) veya 230-318 ([845-930]; bk. Kitâ- 
bü’l-Büldân, neşredeningirişi, s. 11)yılla¬ 
rı arasında hayatta olduğu düşünülmek¬ 
tedir. Hayatına dair hemen hemen hiç 
bilgi yoktur. Hemedan’dan başka Bağ¬ 
dat’ın topografyasını da çok iyi bilmesin¬ 
den orada uzun süre yaşadığı anlaşılmak¬ 
tadır. Ailesinden birçok fakih, muhaddis 
ve edip yetiştiği gibi babası ve kendisi 


İbnü'l-Fahhâm'ın Müfredetü Ya'küb adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 59/19) 
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İBNÜ'l-FARADÎ 


de hadis ilminde ün kazanmıştı (Yâküt, 

II, 200). 

Eserleri. İbnü’l-Fatöh’in günümüze ula¬ 
şan tek eseri Kitâbü (Ahbâri)'l-Büldân- 
dır. İsmi, bazı yazma nüshalarında Ahbâ- 
rü'l-Büldân şeklinde geçmekle birlikte 
(Tskitishvili, XXIIl/3 11980], s. 307) tah- 
kikli neşrini yapan Yûsuf el-Hâdî’ye gö¬ 
re Kitâbü’l-Büldân’dm (neşredenin gi¬ 
rişi, s. 13). Önceleri yalnız muhtemelen 
Ebü’l-Hasan Ali b. Ca’fer eş-Şeyzerî’ye ait 
olan 413 (1022) tarihli muhtasarı ile ta¬ 
nınan eserin (Berlin Staatsbibliothek, nr. 
6035; British Library, nr. 7496; India Office, 
London, nr. 617; bu muhtasarın daha son¬ 
ra tesbit edilen bir nüshası Özbekistan Bi¬ 
limler Akademisi, Şarkiyat Araştırmaları 
Enstitüsü,nr. 3097/1'de kayıtlıdır) 1923 
yılında Zeki Velidi Togan tarafından Meş- 
hed Âsitâne-i Kuds-i Rezevî Kütüphane¬ 
sinde 200 varaklık bir nüshası bulunmuş¬ 
tur. Muhtasarda yer almayan Türkler'e ve 
Irak coğrafyasına dair orijinal bilgiler içe¬ 
ren bu nüshanın da kitabın tamamı değil 
ancak bir kısmı olduğu anlaşılmaktadır. 
Öte yandan İbnü'n-Nedîm eserin aslını 
1000 varak olarak gösterirken ( el-Fihrist, 
s. 675) çağdaşı Makdisî, İbnü'l-Fakih’in bu 
kitabını beş cilt halinde gördüğünü yaz¬ 
maktadır (Ahsenü’t-tekâsîm, s. 5); bu da 
mevcut nüshanın beş katı demektir. Ba¬ 
zı araştırmacılar ise eldeki metnin ori¬ 
jinalin yarısı kadar olduğu kanısındadır 
(Krachkovski, s. 163). Mevcut nüshayı 
muhtasarla birlikte neşreden Yûsuf el- 
Hâdî’ye göre muhtasar denilen metin as¬ 
lında kitabın birinci bölümünün muhta¬ 
sarı, Togan’ın bulduğu nüsha ise eserin 
orijinalinin ikinci bölümüdür (Kitâbü’l- 
Büldârı, neşredenin girişi, s. 6). 

Eserde en son 290 (903) yılı olayların¬ 
dan bahsedilmesi telifinin o yıl civarında 
tamamlandığı kanaatini uyandırmakta¬ 
dır ( Muhtaşaru Kitâbi’l-Büldân [nşr. M. 1. 
Goejej, neşredenin girişi, s. 10). İrak eko¬ 
lünün Bağdat ve Irak yerine Mekke ve Hi¬ 
caz’a öncelik veren koluna mensup olan 
İbnü’l-Fakîh eserine kozmografik bir gi¬ 
rişle başlamakta ve Arap yarımadası, Mı¬ 
sır, Mağrib, Suriye, Filistin, Anadolu, Irak, 
İran, Azerbaycan, İrmîniye, Mâverâünne- 
hir, Türkistan ve Yedisu bölgeleri hakkın¬ 
da coğrafî, edebî, efsanevî bilgiler ver¬ 
dikten sonra Türkler’in İçtimaî hayatına, 
âdet ve geleneklerine dair önemli açıkla¬ 
malar yapmaktadır. Müellifin yoğunlaştı¬ 
ğı konular özellikle fetihler, şehirlerin ku¬ 
ruluşu ve vergilerdir. Eserin tesbit edile¬ 
bilen yazılı kaynakları Çin ve Hindistan 
için Süleyman et-Tâcir, Bağdat ve topog¬ 


rafyası için Yezdicerd el-Kisrevî’nin gü¬ 
nümüze ulaşmayan Feztfilü Bağdâd ve 
şıfatühâ adlı kitabı, Türk kabileleri ve şe¬ 
hirleri için Ebüî-Abbâs-i Mervezî ve Saîd 
b. Haşan es-Semerkandî’dir. Bunların ya¬ 
nında, ilâveten İbn Hurdâzbih’in eserinin 
şu anda elde bulunmayan kısmından ve 
Belâzürî’nin kayıp bir çalışmasından 
alıntılar yapmış olması kitabın değerini 
arttırmaktadır. Müellif, İbn Kuteybe’nin 
c Uyûnü'l-ahbâr’mdan ve Câhiz’in Kitû- 
bü'l-Hayevûn’mdan geniş pasajlar ak¬ 
tarmış, ayrıca eski Grek coğrafyacıların¬ 
dan da faydalanmıştır (eserin kaynakları 
hakkında geniş bilgi için bk. Kitâbü’l-Bül- 
dârı, neşredenin girişi,s. 13-37; Pervîz Ez- 
kâî, s. 50-57). Kitapta yazılı kaynakların 
yanı sıra pek çok şifahî rivayete de yer 
verilmiştir. 

İbnü’n-Nedîm’in. İbnü’l-Fakih’in Ceyhâ- 
nî’nin kitabındaki bilgileri çaldığına dair 
iddiasını ihtiyatla karşılamak gerekir. 
Zira onun eserini Ceyhânî’den önce yaz¬ 
mış veya Ceyhânî’nin ondan almış ya¬ 
hut her ikisinin İbn Hurdâzbih'ten yarar¬ 
lanmış olmaları da ihtimal dahilindedir 
( Kitâbü’l-Büldân, neşredenin girişi, s. 39; 
Krachkovski, s. 239-240). Muhammed b. 
Ahmed el-Makdisî, İbnü’l-Fakîh’i kitabı¬ 
nın içeriğinden dolayı eleştirerek Câhiz’in 
mukallidi olmakla suçlamış, ancak yine 
de onu İbn Hurdâzbih ile birlikte coğraf¬ 
yanın öncüleri arasında saymıştır. Yâküt 
el-Hamevî ve Zekeriyyâ e!-Kazvînî de İb¬ 
nü’l-Fakîh’i üstat kabul etmiş ve kitabın¬ 
dan nakiller yapmışlardır. Öte yandan Ha¬ 
şan b. Muhammed Kummî gibi tarihçiler 
kitaplarında geniş biçimde ondan fayda¬ 
lanmışlardır. Muhammed b. Mahmûd b. 
Ahmed et-Tûsî ise ‘Acâ’ibü'l-mahlûküt 
adlı kitabının büyük kısmını müellifinin 
adını vermeden Kitâbü'l-Büldân’dan al¬ 
mıştır. Bundan dolayı eser sadece coğraf¬ 
ya değil aynı zamanda tarih ve edebiyat 
için de kaynak olmuştur. 

Kitâbü'l-Büldân’m muhtasarı önce 
Michael Jan de Goeje tarafından yayım¬ 
lanmış (Leiden 1885), daha sonra tama¬ 
mını Henri Masse Fransızca’ya (Abrege 
du Livre des Pays, Damas 1973), yalnız 
İran ile ilgili kısımları H. Mes’ûd Farsça’¬ 
ya (Tahran 1349/1970) çevirmiştir. Meş- 
hed nüshasını önce Fuat Sezgin (tıpkı¬ 
basım halinde; Frankfurt 1987), ardından 
Yûsuf el-Hâdî muhtasarla birlikte (Bey¬ 
rut 1996) neşretmiştir; Dayfullah Yahyâ 
ez-Zehrânî ile M. Saîd Asîrî de nüshanın 
Sevâd, Ahvaz ve Türklerîe ilgili bölümü¬ 
nü yayımlamışlardır (Mekke 1417/1997). 
Ayrıca kitap pasajlar halinde çeşitli dillere 


çevrilmiştir (Tskitishvili, XXIll/3 |1980], s. 
305-306; Et., VIII, 25). 

İbnü’l-Fakîh, biri İbnü’n-Nedîm’in söz 
ettiği Kitâbü Zikri'ş-şu‘arâ’i'I-muhde- 
şîn ve'l-büleğa > i minhüm ve'l-müiha- 
mîn (el-Fihrist, s. 675), diğeri ise kendisi¬ 
nin Kitâbü'l-Büldân’m ateşgedeler bah¬ 
sinde (s. 509) atıfta bulunduğu Kitâbü'l- 
C Acâ’ib adlı iki eser daha kaleme almış¬ 
tır. 
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ffl Cengİz Tomar 

İBNÜ’l-FARADÎ n 

(^jflll ) 

Ebü’l-Velîd Abdullah b. Muhammed 
b. Yûsuf el-Kurtubî el-Ezdî 
(ö. 403/1013) 

Tarihçi, edip, fakîh 
ve hadis hâfızı. 

L J 

351 (962) yılında Kurtuba'da (Cordoba) 
doğdu. Babasının ferâiz ilminde meşhur 
olması sebebiyle İbnü'I-Faradî diye anılır. 
Çocukluk ve gençlik yıllarını doğduğu şe¬ 
hirde geçirdi ve Yahyâ b. Mâlik b. Âiz, Mu¬ 
hammed b. Yahyâ el-Harrâz. Muhammed 

b. Muhammed b. Ebû Düleym, Ebû Ab¬ 
dullah İbn Fahhâr, İbn Ebû Zeyd, İbn Mü- 
ferric, Ebû Ca’fer İbn Avnullah ve Abbas 
b. Asbağ gibi hocalardan hadis, fıkıh, ede- 
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İBNÜ'l-FARADÎ 


biyat ve tarih okudu. 382’de (993) hacca 
gitti. Mekke’de bulunduğu sürede Ebû 
Ya’küb İbnü’d-Dâhilî ve Ebü’l-Hasan İbn 
Cehdam ile diğer bazı âlimlerin dersleri¬ 
ne katıldı ve onlardan rivayet için icazet 
aldı. Hacdan dönerken bir müddet Mısır’¬ 
da ve Kayrevan’da kalıp ilim adamlarının 
yanında bilgilerini genişletti. Endülüs'e 
dönüşünden sonra ders okutmaya baş¬ 
ladı; aralarında kendisi gibi edip, şair ve 
âlim olan oğlu Ebû Bekir Mus’ab ile İbn 
Abdülber en-Nemerî, İbn Hayyân, Ebü’l- 
Asbağ el-Ahfeş, İbn Battâl el-Kurtubî ve 
İbn Hazm’ın da yer aldığı birçok öğrenci 
yetiştirdi. Mervânîler’den Mehdî-Billâh 
el-Ümevî döneminde (1009-1010) Belen- 
siye (Valencia), onun öldürülmesinden son¬ 
ra da İstice (Ecıja) kadılığına tayin edildi. 
Ancak Kurtuba’da bulunduğu bir sırada 
6 Şevval 403 (20 Nisan 1013) günü Berbe¬ 
ri isyancıları tarafından evinde öldürüldü. 
Harabe haline getirilen evinde çok zengin 
bir kütüphanesi vardı. Yaşadığı dönemde 
rivayet bilgisinin genişliği, hadis ezberle¬ 
medeki şöhreti ve ricâl tenkidi konusun¬ 
daki birikimiyle büyük ün yapan İbnü’l-Fa- 
radî, Endülüs’ün âlimleri ve devlet adam¬ 
ları hakkında biyografi yazan ilk kişidir. 
Eserleri aynı zamanda ülkenin siyasî ta¬ 
rihi hakkında önemli bilgiler içerir. İlmî 
kişiliğinin yanında edebî yönüyle de tanı¬ 
nır; şiir yazdığı ve bir divanının olduğu ri¬ 
vayet edilmektedir. 

Eserleri. 1. Târîhu hılemâ’i'l-Endelüs 
(Tânhui-hılema' ve'r-ruvât li’l-Hlm bi’l-En- 
delüs, Riyâzü ’l-üns [Kitâbü ’l-Meuşûl] fi tâ¬ 
rihi hılemâ’i’l-Endelüs, Kitâbü Târîhii-En- 
delüs ve ricâlihâ). İbnü’l-Faradî, başlan¬ 
gıçta bütün İslâm şehirlerindeki ulemâ 
hakkında geniş bir eser meydana getir¬ 
meyi arzulamışsa da bu amacına ulaşa¬ 
mamış ve yalnız Endülüs âlimleriyle ye¬ 
tinmiştir. On bölümden oluşan kitabın ba¬ 
şında, ilk Endülüs Emevî emîri I. Abdur- 
rahman’dan Halifeli. Hişâm’ın tahta çı¬ 
kışma kadar (756-976) süren Endülüs’ün 
siyasî tarihi kısa bir şekilde anlatıldıktan 
sonra âlimlerin biyografilerine geçilmek¬ 
tedir. Ebû Ali el-Gassânî, eserdeki edebi¬ 
yatla ilgilenen hadis hâfızlarının biyogra¬ 
filerini seçerek bir cüz oluşturmuş, mü¬ 
ellifin öğrencilerinden Muhammed b. Ah¬ 
med de esere bir zeyil yazmıştır. Humey- 
dî’nin (ö. 488/1095) Cezvetü'l-muktebis’i 
de eserin ilk zeyillerindendir. Ancak asıl 
meşhur olan zeyli daha sonra İbn Beşkü- 
vâl’in kaleme aldığı Kitâbü’ş-Şıla’dır ve 
buna İbnü’l-Ebbâr et-Tekmile li-Kitâbi'ş- 
Şıla, İbnü’z-Zübeyr es-Sekafîde Şılatü’ş- 
Şıla adıyla birer zeyil yazmışlardır. İbn 


Abdülmelik ise hem İbnü’l-Faradî’ye hem 
İbn Beşküvâl’e, ikisine birden bir zeyil ve 
tekmile kaleme almıştır. Târîhu ‘ ule- 
mâ’i'l-Endelüs Francisco Codera y Zaidin 
(I-II, Madrid 1891-1892), İzzet el-Attâr 
Hüseynî (Kahire 1373/1954), İbrâhim el- 
Ebyârî(Kahire-Beyrut 1983-1984) ve Rû- 
hiyye Abdurrahman es-Süyûfî (Beyrut 
1417/1997) tarafından neşredilmiştir. 2. 
Kitâbü'l-Elkâb. Muhaddislerin isimleriy¬ 
le lakaplarının karıştırılması sonucunda 
ortaya çıkan yanlışlıkları düzeltmek ama¬ 
cıyla yazılan ilk eserlerden biridir. Kitabın 
M üntehabü Kitâbi'l-Elkâb adlı muhta¬ 
sarı Muhammed Zeynühüm Muhammed 
Azb (Beyrut 1412/1992) ve Ahmed el-Ye- 
zîdîtarafından yayımlanmıştır ( Ebü’l-Ve- 
lîdIbnü’l-Faradîel-Kurtubî içinde, II, 185- 
326). Bu kitabın, müellifin el-Mü y telif 
ve'l-muhtelif li'l-hadîş adlı eserinin bir 
bölümünü teşkil ettiği veya el-Müştebeh 
(el-Müteşâbih) fî esmâ’i ruvâti’l-hadîş 
ve künâhim ve ensâbihim adlı eseriyle 
aynı olduğu da ileri sürülmektedir (a.g.e., 
II, 185-186). 

İbnü’l-Faradî’nin kaynaklarda adı geçen 
Ahbâru (Tabakâtü) şu'arâ’i'l-Endelüs, 
el-Mühelif ve'l-muhtelif fi'l-hadîş, el- 
Müştebeh (el-Müteşâbih) fî esmâ’i ru- 
vâti'l-hadlş ve künâhim ve ensâbihim, 
Risâle fi’l-fıkh, Kitâbü’l-MıTellef fi'n- 
nahviyyîn, Riyâzü'n-nüfûsi'n-nakıy- 
ye fî Sılemâ 3 ve meşâyihi İfrîkıyye adlı 
eserleriyle bir divanı ve birkaç risâlesi da¬ 
ha vardır (a.g.e., I, 377-397; DMBİ, IV, 398). 
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İBNÜ’l-FÂRIZ 

(jSjUJf ^1) 

Ebû Hafs (Ebü’l-Kâsım) 
Şerefüddîn Ömer b. Alî b. Mürşid 
es-Sa‘dî el-Hamevî el-Mısrî 
(ö. 632/1235) 

Sultânü’l-âşıkin olarak tanınan 
^ mutasavvıf-şair. 

Kahire’de dünyaya geldi. Doğum tarihi¬ 
ni, divanını derleyen kızından torunu Şeyh 
Ali 4 Zilkade S77 (11 Mart 1182), çağdaşı 
İbn Hallikân 4 Zilkade 576 (22 Mart 1181) 
olarak gösterir. Babası, mahkemede ka¬ 
dınların eşlerinden almaları gereken mi¬ 
ras ve nafakayı tesbit işiyle uğraştığın¬ 
dan “Fârız” diye bilindiği için İbnü’l-Fârız 
olarak meşhur olmuştur. Hz. Peygam¬ 
berim sütannesi Halîme’nin kabilesine 
mensubiyetinden dolayı Sa’dî, aslen Ha¬ 
malı olduğu için Hamevî, Kahire’de doğ¬ 
duğu için Mısrî nisbeleriyle anılır. Babası 
Ali b. Mürşid, evinin bir depremde harap 
olması üzerine memleketi Hama'dan göç 
edip Kahire’ye yerleşti ve Eyyûbî Hüküm¬ 
darı el-Melikû’l-Azîz tarafından nâiblik gö¬ 
revine tayin edildi. Zâhid bir kişi olan Ali 
b. Mürşid, kendisine teklif edilen kâdılku- 
dâtlık görevini kabul etmeyip Ezher Ca- 
mii’nde inzivaya çekilerek ibadetle meş¬ 
gul olmuş, ayrıca pek çok kişinin katıldığı 
sohbet toplantıları yapmıştır. İbnü’l-Fâ- 
rız ilk bilgileri babasından aldı. Ebû Mu¬ 
hammed İbn Asâkir’den hadis okudu; 
Şâfiî fıkhı, dil ve edebiyat dersleri gördü. 
Münzirî’nin kendisinden hadis rivayet et¬ 
miş olması onun bu dalda oldukça ileri bir 
seviyeye ulaştığını göstermektedir. 

İbnü’l-Fârız genç yaşta tasavvufa yö¬ 
neldi, babasından izin alarak Müsta’za- 
fîn vadisindeki Mukattam dağında harap 
halde bulunan bir mescidde kendini iba¬ 
det ve tefekküre verdi. Bu arada babası¬ 
nın sohbetlerine ve mahkemedeki otu¬ 
rumlarına da devam etti. Çileli bir hayatı 
tercih etmesine rağmen tasavvufta iste¬ 
diği noktaya gelemediğini düşünen İb- 
nü’l-Fârız, bir gün medreseye giderken 
Şeyh Bakkal diye tanınan bir kişinin ab- 
dest alırken âdâbına uymadığını görerek 
onu uyardı. Aslında bir velî olan ve melâ- 
met için abdest âdâbına uymayan Şeyh 
Bakkâl ona fetih ve feyzin kendisine Mı¬ 
sır’da değil Mekke’de geleceğini, hemen 
oraya gitmesi gerektiğini söyledi. İbnü’l- 
Fârız bunun üzerine Mekke'ye gitti. Mek¬ 
ke çevresindeki dağlarda ve çöllerde çile 
çıkarmaya başladı. Muhtemelen 613-628 
(1216-1231) yılları arasında geçen bu çe¬ 
tin dönem onun ruhî hayatı üzerinde de- 
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rin etkiler bıraktı. Mekke’de iken 628’de 
! Avârifii'l-mcfârit müellifi Sühreverdî 
ile görüştü. Bir gün iç dünyasında, “He¬ 
men Mısır’a dön ve cenaze namazımda 
hazır ol” diyen bir ses işitince Hicaz’dan 
ayrılarak-Kahire’ye döndü. Bu sırada ölüm 
döşeğinde olan Şeyh Bakkâl’ı ziyaret etti 
ve ardından cenaze namazında bulundu. 
Son yıllarını Kahire’de Ezher Camii’nde 
vaaz ve sohbetle geçiren İbnü’l-Fârız 2 
Cemâziyelevvel 632’de (23 Ocak 1235) ve¬ 
fat etti. Mukattam dağının eteğindeki 
Karâfe’de Arız diye bilinen mescidin ya¬ 
nında toprağa verildi. Ölüm yıl dönümün¬ 
de ve cuma günleri kabri ziyaret edilip şi¬ 
irlerinin İlâhî şeklinde okunması gelenek 
olmuştur (Münzirî, III, 384; İbn Hallikân, 
III, 454; Şeyh Ali, 1,3-14). 

Mısır Eyyûbî hükümdarları Selâhaddin, 
el-Melikü’l-Azîz, el-Melikü’l-Âdil ve el-Me- 
likü’l-Kâmil dönemlerinde yaşayan İbnü’l- 
Fârız bunlardan saygı görmüştür. Kay¬ 
naklarda onun ziyaretlerden hoşlanma¬ 
dığı, el-Melikü’l-Kâmil’in gönderdiği 1000 
altını almadığı, hükümdarın maiyetiyle 
birlikte kendisini ziyarete gelmekte oldu¬ 
ğunu haber alınca caminin öbür kapısın¬ 
dan çıkıp İskenderiye’ye gittiği, burada 
bir süre kaldıktan sonra Kahire’ye döndü¬ 
ğü. hükümdarın kendisine bir türbe yap¬ 
tırması teklifini de kabul etmediği bildi¬ 
rilmektedir. 

İbnü’l-Fârız hakkındaki bilgiler kızından 
torunu ve divanının derleyicisi Şeyh Ali’¬ 
nin, dayısı Şeyh Kemâleddin Muham- 
med’e dayanarak anlattıklarıyla İbnü’l- 
Fârız’ın çağdaşları olan İbn Hallikân ve 
Münzirrnin yazdıklarına dayanır. Şeyh Ke¬ 
mâleddin Muhammed babasının nazik, 
hoşsohbet, ifadesi düzgün ve eli açık bir 
kişi olduğunu, sohbet meclislerine gelen¬ 
lerin kendisini derin bir saygıyla dinledik¬ 
lerini, pek çok kerâmetinin görüldüğünü, 
semâa çok önem verdiğini söyler (Şeyh 
Ali, 1,4, 5; İbnü’l-Imâd, V, 150). Yine Şeyh 
Kemâleddin’in anlattıklarına göre İbnü’l- 
Fârız son derece hassas ruhlu idi. Her gü¬ 
zel şeyin arkasında İlâhî güzelliği görür 
ve bu güzellikler onu derinden etkilerdi. 
Özellikle duyduğu seslerin, nağmelerin 
ve şiirlerin tesirinde kalır, Nil nehri kena¬ 
rında çamaşır yıkayanların okuduğu bir 
beyitten, bir cenazede söylenen ağıttan, 
bekçilerin çaldıkları çanlardan bile etki¬ 
lenir ve coşardı (Şeyh Ali. I, 13, 14; İbnü’l- 
İmâd, V, 152). Nil nehrinin taştığı mevsim¬ 
de akşamlan Ravza’daki Müştehâ Camii’- 
ne giderek nehrin coşkun sularını hayran¬ 
lıkla seyreder, kendisi de akışın âhengine 
kapılıp vecde gelirdi. Nağmeler kendisini 
coşturur, nâra attırır ve raksettirirdi. İbn 


Hacer, onun Yukarı Mısır’daki Behnesâ’- 
da bulunan evinde def ve şebbâbe çalan 
câriyeleri olduğunu, zaman zaman oraya 
gidip ezgilerini dinlediğini, raksederek 
kendinden geçtiğini söyler ( Lisânü’l-Mî- 
zan, IV, 319). Oğlu Kemâleddin bir defa¬ 
sında babasının kalkıp raksettiğini, bu sı¬ 
rada çok büyük vecd halleri gösterdiğini, 
sonra kendinden geçip yere düştüğünü, 
kendine gelince de duyduğu bir beyitten 
etkilendiği için bu hali yaşadığını söyledi¬ 
ğini kaydeder (Şeyh Ali, I, 10). İbnü’l-Fâ- 
rız, gerek Mısır’daki Mukattam dağında 
gerekse Mekke civarındaki vadilerde 
münzevi bir hayat yaşamış, riyâzet yap¬ 
mış, defalarca erbaîne girmiş, âdeta dağ¬ 
larla, vadilerle, buralardaki bitki ve hay¬ 
vanlarla dostluk kurmuş, bunları hayatı¬ 
nın bir parçası haline getirmiş, şiirleriyle 
özdeşleştirmiştir. Şeyh Ali, İbnü’l-Fârız’ın 
zaman zaman kendinden geçip hayret ve 
dehşet içinde gözlerini belli bir noktaya 
diktiğini, söylenenleri duymadığını, ya¬ 
nındakileri görmediğini, yiyip içmediğini, 
uyumadığını, bu halin bazan on gün, hat¬ 
ta daha uzun süre devam ettiğini anlatır 
ve asıl adı “Nazmü’s-süiûk” olan “et-Tâ- 
iyyetü’l-kübrâ” kasidesini bu hal geçince 
söylemeye başladığını, bir defada otuz, 
kırk veya elli beyti irticâlen okuduğunu, 
eserin böyle tamamlandığını bildirir 
(a.g.e., I, 12). 

İbnü'l-Fârız şiirlerinde tasavvuf! ve İlâ¬ 
hî aşkı dile getirmiştir. İbnü’l-Arabî’nin 
“Nazmü’s-sülûk’’e ilgi duyduğu ve onu 
şerhetmek istediği, bunun için izin talep 
edince İbnü’l-Fârız’m, “Buna gerek yok, 
senin el-Fütûhötü'l-Mekkiyye’n onun 
şerhidir" dediği rivayet edilirse de (Mak- 
karî, II, 166) bu rivayet asılsızdır. Genellik¬ 
le İbnü’l-Fârız’ın İbnü’i-Arabî gibi vahdet-i 
vücûda inandığı kabul edilmiş ve şiirleri 
vahdet-i vücûd esas alınarak açıklanmış¬ 
tır; ancak İbnü’l-Fârız vahdet-i vücûda ya¬ 
bancıdır. Şiirleri, Bâyezîd-i Bistâmî’nin 
sözleri ve Attâr'm şiirleri gibi İlâhî aşkı 
yansıtır. Mutlak cemâlin etkisiyle kendin¬ 
den geçen şair her şeyi sevgilisi olarak gö¬ 
rür. Bazan fenâ halinde ikiliği kaldırarak 
varlığın O’ndan ibaret olduğunu söyler, 
bazan da ittihaddan söz eder. Ancak bü¬ 
tün bunlar kozmolojik bir varlık anlayışını 
ifade etmeyip mânevî halin etkisiyle söy¬ 
lenmiş sözlerdir; bu hal içinde sevenle se¬ 
vilenin, temaşa edenle edilenin geçici ola¬ 
rak bir sayılmasıdır. Şathiyeleri ve iddia¬ 
lı sözleri de bu halin eseridir. İbnü’I-Fâ- 
rız’da ve üstadı Şeyh Bakkâl’da melâmet 
neşvesi de vardır. Şeyh Bakkâl’m kınan¬ 
mak için abdest alırken yıkanan organ¬ 
ların sırasını değiştirmesi, İbnü'l-Fârız’ın 


sûfîlerin kıyafetini kullanmaması, güzel 
elbiseler giymesi, Sühreverdî’nin Mekke’¬ 
de oğullarına hırka giydirmek istemesi 
üzerine, “Bu bizim yolumuzda yoktur” di¬ 
yerek önce karşı çıkıp sonra ısrar üzerine 
buna ses çıkarmaması, şöhretten kaç¬ 
ması, sultanla görüşmek istememesi, 
kendisine türbe yapılması teklifini geri 
çevirmesi onun melâmet eğilimli bir sûfî 
olduğunu gösterir. 

İbnü’l-Fârız’m divanının, en eskisi Kon¬ 
ya Yûsuf Ağa Kütüphanesi’nde bulunan 
(nr. 7838) ilk üç nüshasında mevâiiyyâ, dû- 
beyt denilen bazı dörtlüklerle lugazların 
yanında “Tâiyye" ve “Hamriyye” kasidele¬ 
rinin de dahil olduğu on beş kaside mev¬ 
cuttur. Daha sonra torunu Şeyh Ali tara¬ 
fından derlenen nüshada ise yirmi dört 
kaside bulunmaktadır. İlk olarak Ukayl 
ez-Zuveytinî’nin neşrettiği divan (Halep 
1247) Louis Sabuncu (Beyrut 1868), Emîn 
el-Hûrî(Cilâ’ü’l-ğâmızadlı şerhiyle birlik¬ 
te, Beyrut 1886), Abdurrahman Muham¬ 
med (Kahire 1934), Arthur Arberry ( İngi¬ 
lizce transkripsiyon, London 1952), Kerem 
el-Bustânî (Beyrut 1957), Abdülmecid Tâ- 
cî Fârûkl (Arapça metin, İngilizce trans¬ 
kripsiyon , London 1961), Abdülhâlik Mah- 
mûd (Kahire 1984, 1995), İbrahim es-Sâ- 
merrâî (Ürdün 1985) ve Mehdî Muham¬ 
med Nâsırüddin (Beyrut 1990) tarafından 
da yayımlanmıştır. Divandaki en önemli 
şiir daha çok “el-Kasîdetü’t-tâiyye" veya 
“et-Tâiyyetü’l-kübrâ” olarak bilinen kasi¬ 
dedir. İbnü’l-Fârız bu kasideye önce “En- 
fesü'l-cenân ve nefâisü’l-cinân”, ardından 
“Levâihu’l-cenân ve revâihu’l-cinân” adını 
vermiş, daha sonra rüyada gördüğü Hz. 
Peygamber’in işareti üzere “Nazmü’s-sü- 
lûk" diye isimlendirmiştir (Şeyh Ali, 1,8). 
750 beyitten fazla olan bu kaside şairin 
bir tür mânevî yolculuğunun ve ruhî 
miracının tasviridir. “Nazmü’s-sülûk”ün 
önemli şerhleri şunlardır; Dâvûd-i Kay¬ 
seri, Şerhu'l-Kaşîdeti’t-tâ’iyye (eserin 
mukaddimesi “Risâle fî rilmi't-taşavvuf” 
adıyla uzunca bir makale halinde yayım¬ 
lanmıştır, nşr. Mehmet Bayraktar, AÜlFD, 
XXX (1981 i, s. 171-215); Abdürrezzâkel- 
Kâşânî, Keşiü Vücûhi'l-ğurtîşerhi Naz¬ 
mi'd-d üi (Şerh a Dîvâni İbni ’l-Fânz' ı n ke- 
narında, Kahire 1310, 1329); Saîdüddin 
el-Fergânî, M eşûriku'd-derârî (Tahran 
1398/1978; Fergânî Farsça yazdığı bu ese¬ 
rini daha sonra Müntehe’l-medârik adıyla 
Arapça’ya çevirmiştir, İstanbul 1293). İb- 
nü’i-Fârız’m ikinci önemli şiiri “ei-Kasîde- 
tü’l-hamriyye” olarak da bilinen “el-Kasî- 
detü’i-mîmiyye”dir. Bu kısa kasidesinde 
şair İlâhî aşkı bâde tarzında tasvir eder. 
“el-Kasîdetü’!-hamriyye”nin önemli şerh- 
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leri de şöyle sıralanabilir: Dâvûd-i Kayse¬ 
ri, Şerhu'l-Kaşîdeti'l-mîmiyye (Süley- 
maniye Ktp., Fâtih, nr. 3964; Ayasofya, nr. 
4075); Seyyid Ali Hemedânî, Meşâribü'l- 
ezvâk (Tahran 1353 hş.) ; Abdurrahman-ı 
Câmî, Levâmku envâri'l-keşf ve'ş-şü- 
hûd c alâ kulûbi erbâbi’z-zevk ve'l-cûd 
{Tahran 1360). Her iki kaside çeşitli dillere 
çevrilmiş ve üzerlerine birçok şerh yazıl¬ 
mıştır. İbnü’l-Fârız’ın divanı bütün olarak 
da şerhedilmiştir: Bedreddin el-Bûrînî, 
el-Bahrü'l-fâ’iz ti şerhi Dîvâni İbni'l- 
Fânz {Marsilya 1853; Kahire 1279, 1306, 
1310; Bulak 1289); Abdülganî b. İsmâi! en- 
Nablusî, Keşfü 's-sırrı '1-ğömız min şer¬ 
hi dîvâni İbni'l-Fânz (Kahire 1972). Bu 
iki şerh Rüşeyd b. Gâlib tarafından baş 
tarafına Şeyh Ali’nin metni Dîbâcetü'd- 
Dîvân adıyla eklenerek yayımlanmıştır 
(Kahire 1289). Emîn el-Hûrî’nin Cilâ’ü'l- 
ğâmız ti şerhi Dîvâni'1-Fârız başlık¬ 
lı şerhi de neşredilmiştir (Beyrut 1888, 
1895, 1904, 1910). İbnü’l-Fârız’m bazı şi¬ 
irleri Türkçe’ye çevrilip açıklanmıştır. İs- 
mâil Rusûhî Ankaravî “Tâiyye” ve “Ham- 
riyye" kasidelerini şerhetmiştir (DİA, 111, 
212). Bursalı Mehmed Tâhir, Abdürrahim 
Karahisârî’nin “Râiyye”yi tercüme ettiği¬ 
ni kaydeder (Osmanlı Müellifleri, I, 144). 
Mehmed Nâzım da “Yâiyye”, “Mîmiyye” 
ve “Râiyye” kasidelerini Türkçe’ye çevirip 


açıklamıştır (İstanbul 1330). Tamb-engîz 
(İstanbul, ts.) adlı tercümenin müterci¬ 
mi ise belli değildir. 

Şarkiyatçılar İbnü’l-Fârız’ın şiirlerine 
büyük ilgi göstermişlerdir. Başta “Tâiy- 
ye" ve “Mîmiyye” kasideleri olmak üzere 
bazı şiirlerini veya şiirlerinden bazı par¬ 
çaları Fabricuius, Wil!iam Jones, Georg 
August VVallin Latince’ye: Silvestre de 
Sacy, Grangeret de Lagrange, F. de Mar- 
tino, Emile Dermenghem Fransızca’ya; 
Vallerga Pietro, Ignazio di Matteo, Carlo 
Alfonso Nallino İtalyanca’ya: Reynold AI- 
leyne Nicholson, Arthur Arberry İngiliz¬ 
ce’ye: Hammer Almanca’ya; Carlos Varono 
Narvion İspanyolca'ya çevirmiştir. Ayrıca 
Ignazio di Matteo, Louis Gardet, Issa J. 
Boullato, J. Emil Homerin ve Giuseppe 
Scattolin İbnü’l-Fârız hakkında çalışma¬ 
lar yapmışlardır (bk. bibi.). 

İbnü’l-Fârız’ın şiirleri Arap edebiyatın¬ 
da tasavvuf! şiirin en güzel örneklerinden¬ 
dir. İbn Ebû Hacele, fikrî bakımdan İb- 
nü’l-Fârız’a muhalif olduğu halde şiirle¬ 
rini takdir etmiş, onu şairlerin bayraktarı 
olarak nitelemiştir. Şiirlerinde genellikle 
İlâhî aşkı beşerî aşk şeklinde ifade eden, 
mecazlara, kinayelere ve genel olarak 
edebî sanatlara geniş yer veren, “Ham- 
riyye" kasidesinde şarabı İlâhî aşkın sim¬ 


gesi olarak tasvir eden İbnü’l-Fârız Arap 
şiirinde sembolizmin önemli bir temsilci¬ 
sidir. Onun coşkulu olduğu kadar hikemî 
olan şiirleri Mısır başta olmak üzere bir¬ 
çok Arap ülkesinde İlâhî şeklinde okun¬ 
muştur. 

İbnüî-Fârız’m İlâhî aşkı üstün bir sanat 
gücüyle ifade eden şiirleri zâhir ulemâsı¬ 
nı rahatsız etmiş, ancak bu durum onun 
saygı görmesine engel olmamış, ölümün¬ 
den sonra da saygıyla anılmıştır. Sultan 
Kalavun zamanında vezir olan Kâdılkudât 
İbn Bintü’l-Eaz, İbnü’l-Fârız’ı hulule inan¬ 
makla suçlamış, müridlerine “Tâiyye” ka¬ 
sidesini okumalarını tavsiye eden Şem- 
seddin el-Âyegî’yi kınamış, fakat daha 
sonra eleştirilerinden vazgeçmişti. İbnü’l- 
Fârız’a en ağır tenkitler İbn Teymiyye tara¬ 
fından yöneltilmiştir. Onun düşünceleri¬ 
nin ve tasavvuf! yaşayışının İslâm’la ilgisi 
olmadığını belirten İbn Teymiyye’ye göre 
ittihad akidesinin canlı bir ifadesi olan 
“Nazmü’s-sülûk”, “domuz etinden daha 
pistir” (Mecmû c u fetâuâ, IV, 73). İbn Hal¬ 
dun, İbnü’l-Fârız’ın kasidelerini yok edil¬ 
mesi gereken zararlı eserler arasında zik¬ 
reder ( Şifâ’ü’s-sâ’il, s. 110). İbn Hacerel- 
Askalânî de onun şiirlerinde ittihad aki¬ 
desini işlediğini, bunun büyük bir musi¬ 
bet olduğunu, örtülü ifadelerin altında 
felsefenin ve kötülüğün yattığını söyler 
( Lisânü’l-Mîz&n, IV, 317). Zehebî ise İb- 
nü’l-Fârız’ın insanın hoşuna giden etkile¬ 
yici şiirlerini zehirli şerbete benzetir (A‘lâ- 
mü’n-nüöe/â’, XXII, 368). Kendisine İb- 
nü’l-Fârız’ın şiirleri okunduğu zaman Bul- 
kînî de “bunlar küfür" demekle yetinmiş¬ 
tir. İbnü’l-Fârız’a en ağır suçlamaları Bur- 
hâneddin el-Bikâî el-Mu'ârız ti tekfiri 
İbni'l-Fânz adlı eserinde yapmıştır. Bi- 
kâî burada kırk âlimin onun kâfir, mülhid 
ve zındık olduğuna dair fetvalarını nakle¬ 
der. Sâlih b. Mehdî de İbnü’l-Fârız'ı dine 
saygısız bir ibâhiyyeci olarak gösterir (el- 
Alemü’ş-şâmih, s. 378). 

Bununla birlikte İbnü’l-Fârız'ın taraf¬ 
tarları ve savunucuları muhaliflerinden 
çoktur. Eyyûbî sultanları, devlet adamla¬ 
rı, âlimler ve halk kendisine saygı göster¬ 
miştir. Zekeriyyâ el-Ensârî, İbnü’l-Fârız’a 
yöneltilen suçlamaların haksız olduğunu 
bir fetva ile bildirmiş, İbn Hacer el-Heyse- 
mî de onu savunmuştur. Süyûtî ise onun 
için Kamhu'l-mvfânz ti nuşreti İbni'l- 
Fânz adıyla bir eser yazmıştır. Mutasav¬ 
vıflarla edebiyatçılar da kendisini yücelt- 
mişlerdir. OsmanlIlar Mısır’ı ele geçirince 
Kur’an okutmaya başladıkları yedi mer¬ 
kezden biri İbnü’l-Fârız’ın mescidiydi. İb- 
nü’l-Fârız’ın şiirleri bugün de önemini ko¬ 
rumaktadır. 


İbnül-Fârız'ın 'el-Kasîdetü'l-hamriyye'sinin Dâvûd-i Kayseri tarafından yapılan şerhinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 4075) 
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İBNÜ’I-FASÎH 

( ) 

Ebû Tâlib Fahrüddîn Ahmed b. Alî 
b. Ahmed el-Hemedânî el-Kûfî 
(ö. 755/1354) 

Hanefî fakihi. ^ 

680 (1281) yılında Kûfe’de doğdu. Afî- 
füddin İbnü’d-Devâlibî(İbnü’l-Harrât), Miz- 
zî, Muhyiddin İbnü’s-Sabbâğ, Hüsâmed- 
din es-Siğnâkî ve İmâdüddin İbnü’t-Tab- 
bâl’den ders aldı. Özellikle fıkıh, kıraat, 
Arap dili ve edebiyatı alanlarında yetişti. 
Bağdat’ta Meşhed-i Ebû Hanîfe’de ve 
Müstansıriyye Medresesi’nde ders verdi, 
Irak'ta adını duyurdu. 741'de (1340) Dı- 
maşk’a gitti; Hatuniyye, Kassâin ve Rey- 
hâniyye medreselerinde müderrislik yap¬ 
tı. Dımaşk naibi Tanboğa’dan saygı gör¬ 
dü. Ebü’l-Mehâzin el-Hüseynî 750 (1350) 
yılında birlikte hacca gittiklerini kayde¬ 
der. Ebû Hayyân el-Endelüsî Dımaşk’a 
geldiğinde onu öven bir kaside yazdı. Ta¬ 
lebeleri arasında Hanefî fakihi İbn Vehbân 
ve kendisinin üvey oğlu Emînüddin İbnü'l- 
Âdemî bulunmaktadır. Hüseynî, Zehebî 
ve İbn Receb de ondan hadis dinlemişler¬ 
dir. İbnü’l-Fasîh 26 Şâban 755’te (15 Ey¬ 
lül 1354) Dımaşk’ta vefat etti. 


Eserleri. 1. Müstahsenü't-tarâ' 1 ik fî 
nazmi Kenzi'd-dekâ’ik (Nazmü’l-Kenz). 
Ebü’l-Berekât en-Nesefî’nin Hanefî fıkhı¬ 
na dair eserinin manzum hale getirilmiş 
şekli olup çeşitli yazmaları mevcuttur (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Lâleli, nr. 1158; İÜ Ktp., 
AY, nr. 3410; Adana İl Halk Ktp., nr. 514). 
Eser, Nûreddin İbn Gânim el-Makdisî ta¬ 
rafından Evdahu'r-remz c alû Nazmi’l- 
Kenz adıyla şerhedilmiş olup bunun da 
muhtelif nüshaları günümüze ulaşmıştır 
(Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 1746, Heki- 
moğlu Ali Paşa, nr. 357; Köprülü Ktp., Fâ¬ 
zıl Ahmed Paşa, nr. 598-601, 602-605). 2. 
Nazmü M enâri’l-envâr. Müellif bu ese¬ 
rinde de Ebü’l-Berekât en-Nesefî’nin fı¬ 
kıh usulüne dair kitabını nazma çekmiştir 
(Süleymaniye Ktp., Çorlulu Ali Paşa, nr. 

163; ayrıca bk. DMBl, IV, 398). 3. Nazmü’s- 
Sirâciyye. Sirâceddin Muhammed b. Mu¬ 
hammed es-Secâvendî’nin el-Ferâ’izü's- 
Sirâciyye adlı eserinin manzum şeklidir 
(İbn Habîb el-Halebî, III, 183; İbnTağrîber- 
dî, el-Menhelû’ş-şâft, I, 394; Brockelmann, 
GAL, II, 94). 4. Hallü'r-rumûz. Müellifin 
kırâat-i seb’aya dair kaleme aldığı man¬ 
zum bir eserdir (Süleymaniye Ktp., Lâleli, 
nr. 64; Brockelmann, GAL Suppl., II, 211). 
Kaynaklarda ayrıca Ebü’l-Kâsım Nâsırüd- 
din Muhammed b. Yûsuf es-Semerkan- 


IbnüTFasîh'in Îiazmü’l-Kenz adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 1158) 
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dî'nin fıkha dair en-Nâff adlı eserini naz¬ 
ma çevirdiği kaydedilmektedir. 
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malarından ikisinin adı zikredilmiş olup 
bunlardan M üntehe'î-kemûl fî ma c ri- 
feti'r-ricâl'in 1000 cüz hacminde olduğu 
söylenmiş, Zehebî bu eseri el-Müntehâ 
fî ma c rîfeti'r-rîcâl (A’lâmü’n-nübelâf 
XVII, 503) ve el-Müntehâ fi'l-kemâl fî 
ma c rifeti'r-ricâl ( el- c İber, 11, 256) adlarıy¬ 
la kaydetmiştir. Onun diğer eseri iseMa'- 
rifetü elkâbi'l-muhaddişîn adını taşı¬ 
maktadır. 
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İBNÜ’l-FELEKÎ 
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Ebüi-Fazl Alî b. el-Hüseyn 
b. Ahmed el-Hemedânî el-Felekî 

r 

(ö. 427/1036) 

Hadis hâfızı. 
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İBNÜ’l-FERRÂ, Ebû Yalâ 
(bk. EBÛ YA‘LÂ el-FERRÂ). 

J 

İBNÜ’l-FERRÂ, Ebü’l-Hüseyin n 
(bk. İBN EBÛ YA LÂ). 

J 


Muhtemelen Hemedan’da doğdu. Ast¬ 
ronomi ve matematik âlimi olan dedesi 
Ebû Bekir Ahmed b. Haşan el-Felekî’ye 
nisbetie İbnü’l-Felekî diye anıldı. Tahsili¬ 
ne Hemedan’da başladı. Burada ve öğre¬ 
nim için gittiği Irak ve Horasan bölgele¬ 
rinde Ebû Saîd es-Sîrâfî, İbn Rezkûye. 
Ebü’l-Hüseyin Alib. Muhammed b. Biş- 
rân ve Kâdılkudât Ebû Bekir el-Hîrî gibi 
âlimlerden ders aldı. Kendisinden de Ah¬ 
med b. Muhammed el-Meydânî ile diğer 
bazı şahsiyetler rivayette bulundu. Hâce 
Abdullah-ı Herevî, İbnü’l-Felekî’nin gay¬ 
retli bir sûfî olduğunu ve hâfızası ondan 
daha güçlü bir kimse görmediğini söyle¬ 
miştir. Bazı kimseler ilminden faydalanıl- 
madığı gerekçesiyle onu eleştirmişse de 
Zehebî hadis rivayet etmeye fırsat bula¬ 
madan genç yaşta vefat ettiğini kayde¬ 
der. Titiz bir muhaddis olduğu bildirilen 
İbnü’l-Felekî Şâban 427'de (Haziran 1036) 
Nîşâbur’da vefat etti. 

Çeşitli eserler yazdığı belirtilen İbnü’l- 
Felekî’nin (İbnü's-Salâh, II, 611) bu çalış- 


İBNÜ’l-FERRÂ el-BEGAVÎ 
(bk. BEGAVÎ, Ferrâ). 
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İBNÜ’l-FİRKÂH 

(bk. FEZÂRÎ, İbrâhim b. Abdurrahman). 
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IBNU’l-FURAT, Ahmed 

(öfjaJt Aas-I) 

Ebû Mes’ûd Ahmed b. el-Furât 
b. Hâlid ed-Dabbî er-Râzî 
(ö. 258/872) 

Hadis hâfızı. 

L J 

180 (796) yılı civarında doğdu (Zehebî, 
A c lâmü’n-nübelâ\X II, 481). Babası da mu- 
haddisti. Küçük yaşta hadis tahsiline baş¬ 
ladı ve çok hadis ezberlediği için on sekiz 
yaşında iken “Reyli küçük hâfız” diye ta¬ 
nındı. Hadis öğrenimi için Bağdat, Basra, 
Küfe, Hicaz, Yemen, Şam, Mısır ve Cezî- 


re’yi dolaşarak Abdullah b. Nümeyr, Ebû 
Dâvûd et-Tayâlisî, Yezîd b. Hârûn, Yahyâ 
b. Âdem, Abdürrezzâk b. Hemmâm es- 
San’ânî, Muhammed b. Yûsuf el-Firyâbî 
ve Ebû Nuaym Fazl b. Dükeyn gibi mu- 
haddislerden hadis tahsil etti. Kendisin¬ 
den Ebû Dâvûd es-Sicistânî, İbn Ebû 
Âsim, Muhammed b. Yahyâ b. Mende 
ve Abdurrahman b. Yahyâ b. Mende gibi 
âlimler rivayette bulundu. İlmî seyahatle¬ 
rini tamamladıktan sonra İsfahan’a yer¬ 
leşti ve ömrünün son kırk beş yılında bu¬ 
rada hadis rivayet etti. 

İbnü’l-Furât, meşhur muhaddislerin 
rivayetlerini önce talebelerinden dinleye¬ 
rek ezberler, daha sonra onların yaşadığı 
bölgelere giderek rivayetlerini bizzat ken¬ 
dilerinden dinlerdi. Bağdat’a gittiğinde 
Ahmed b. Hanbel’in hadis meclisinde 
uzun süre bulunmuş, İbn Hanbel, Resû- 
lullah’la ilgili rivayetleri ondan daha iyi 
ezbere bilenin bulunmadığını söylemiş¬ 
tir. İsfahan’a gittiğinde ezberinden bin¬ 
lerce hadis imlâ ettiği, bu hadisler kitap¬ 
larıyla karşılaştırıldığında sadece bir¬ 
kaç yerde hata ettiğinin görüldüğü kay¬ 
dedilen İbnü’l-Furât 1700 kadar hocadan 
1.500.000 hadis yazdığını, ancak bunlar¬ 
dan 310’unun rivayetlerini eserlerine al¬ 
dığını bildirmiştir. 

Hadis münekkitleri onu sika, hâfız ve 
me’mûn olarak değerlendirmiş, ancak 
İbn Hırâş yalan söylediğini ileri sürmüş¬ 
tür. Bu suçlamayı nakleden İbn Adî, İb- 
nü’l-Furât’ın münker rivayetini bilmedi¬ 
ğini, onun doğru sözlü bir hâfız olduğu¬ 
nu söylemiş, Zehebî de İbnü’l-Furât’la 
ilgili bu suçlamaya kitabında yer verdi¬ 
ği için İbn Adî’yi eleştirmiş, iddiayı orta¬ 
ya atan İbn Ukde ile İbn Hırâş’ın râfızî ve 
bid’atçı olduklarını, sözlerine itibar edile¬ 
meyeceğini belirtmiştir. İbnü’l-Furât Şâ¬ 
ban 258’de (Haziran 872) İsfahan’da ve¬ 
fat etti. 

İbnü’l-Furât’ın günümüze ulaştığı bili¬ 
nen tek eseri el-Müntekâ min cüz’ih 
olup Sezgin’in Cüz’ fîhi ahbâru Ahmed 
b. el-Furât adıyla kaydettiği eserin bir 
nüshası Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de bu¬ 
lunmakta (Mecmua, nr. 51, vr. 40-44), bu 
risâledeki rivayetleri İbnü’l-Furât’ın cü¬ 
zünden Zehebî’nin seçtiği belirtilmekte¬ 
dir (Elbânî, s. 89). Müellifin kaynaklarda 
adı geçen diğer eserleri de şunlardır: el- 
Müsned, et-Tefsîr, Kerîme bint Abdül- 
vehhâb el-Kureşiyye (ö. 641/1243) tara¬ 
fından icâzet yoluyla rivayet edilen Ehâ- 
dîsü '1-efrâd. 
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İBNÜ’l-FURÂT, Ebü’I-Fazl 
(bk. İBN HİNZÂBE). 
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İBNÜ’l-FURÂT, Nâsırüddin 

Nâsırüddîn Muhammed 
b. Abdirrahîm b. Alî 
el-Mısrî el-Hanefî 
(ö. 807/1405) 

Târîhu’d-düvel ve'I-mülûk 
adlı eseriyle meşhur olan tarihçi. 

735'te (1335) Kahire'de köklü bir aile¬ 
nin çocuğu olarak doğdu. Aile fertlerin¬ 
den çok sayıda kişi vezirlik ve kâtiplik yap¬ 
mıştır. İlmî hayata zamanın ulemâsından 
hadis ve fıkıh tahsil ederek başladı. Ebü’l- 
Ferec İbn Abdülhâdî ve Ebû Bekir es-San- 
nâc'dan hadis öğrendi. Zehebî, Ebü'l-Ha- 
san el-Bendenîcî ve Necmeddin Yûsuf 
ed-Dülâsî'den icâzet aldı. Öğrenimini ta¬ 
mamlayınca Kahire’deki Muizziyye Med- 
resesi'nin hatipliğine tayin edildi. Daha 
sonra kendini çok ilgi duyduğu tarih ilmi¬ 
ne verdi ve meşhur eserini yazdı, i Şev¬ 
val 807'de (2 Nisan 1405) Kahire’de vefat 
etti. 

Bir dünya tarihi olarak tasarlanan Tâ- 
lîhu'd-düvel ve'l-mülûk’ün (Târîhu İb- 
ni’l-Furâtel-Hanefı, et-Tarıku.’l-vâzıhu’l- 
meslûk ilâ terâcimi’l-hulefa’ ve’I-mülûk). 
Müsveddelerinin 100 cüzü bulduğu söy¬ 
lenir. Ancak İbnü’l-Furât bunların sade¬ 


ce yirmisini temize çekebilmiştir ve 501 - 
799 (1107-1397) yılları arasını kapsayan 
günümüze ulaşmış nüshaların da bazı kı¬ 
sımları eksiktir. Kitap, Franklar’m Suriye’¬ 
deki hâkimiyetinden bir asır sonra yazıl¬ 
masına rağmen özellikle Haçlı seferleri ve 
Memlûk tarihi için başvurulacak ana kay¬ 
naklardan biridir. Bugüne kadar gelme¬ 
miş kaynaklardan istifade etmiş olması 
eserin önemini arttırmaktadır. Kitapta 
Yakındoğu’da yaşanan bütün tarihî olay¬ 
lar ele alınmış, ayrıca dünyanın diğer böl¬ 
gelerindeki müslümanlarfa, bazan hıristi- 
yanlarla ilgili olaylara dahi yer verilmiştir. 
Müellif, kendi topladığı bilgilerle yetinme¬ 
yip önceki tarihçilerin malzemelerini de 
nakletmiş, bu arada bazı kayıtları belge¬ 
lendirerek ve bazılarını açıklayarak daha 
güvenilir hale getirmiştir. Onun resmî ar¬ 
şiv belgelerinden ve antlaşma metinlerin¬ 
den de faydalanmış olması birçok açıdan 
kapsamlı bir senteze varmasını kolaylaş¬ 
tırmıştır. Belgeleri kullanırken daima dü¬ 
zenli biçimde tarihlerini verdiği, en eski 
kaynağı tercih ettiği, alıntılarını da değiş¬ 
tirmeden ve kısaltmadan aynen yaptığı 
görülür. 

İbnü'l-Furât, olayları genelde İslâm ta¬ 
rih yazıcılığı geleneğine sadık kalarak kro¬ 
nolojik bir sırayla anlatır. Önemli bulduğu 
bir olayı naklederken o konunun tarihçe¬ 
sini, gelişme seyrini de özetler; meselâ 
Mısır’da bir yenilik olarak dört kadı yeri¬ 
ne bir kadı seçilmesi münasebetiyle ülke¬ 
deki hukuk sisteminin gelişmesini, Ezher 
Camii’nin onarımmdan söz ederken kül- 
liyenin tarihçesini, Suriyeli Haşhaşîler’in 
kalelerinin ele geçirilmesi bahsinde de İs- 
mâiliyye mezhebinin tarihini verir. Yâküt 
el-Hamevî ve İbnü’l-Esîr gibi daha önce 
yaşamış tarihçilerin kullandıkları ortak 
kaynaklarda (meselâ Belâzürî’nin Fütû- 
hu’l-büldân'ı) yer alan bilgileri kendi yaz¬ 
dıklarıyla karşılaştırarak aktarmıştır. An¬ 
cak onun açıkladığı, edebî değeri olan ay¬ 
nı konudaki bu farklı bilgi ve görüşler Nü- 
veyrî gibi daha önceki tarihçilerin eserle¬ 
rinde gereksiz bulunarak çıkarılmış veya 
kısaltılmıştı. İbnü’l-Furât her yılın sonun¬ 
da o yıl ölen ünlü kişilerden de bahset¬ 
miştir. Bunu yaparken de çağdaşları gibi 
siyasîlerin hayatı için sadece tarih belirt¬ 
mekle yetinmemiş, toplumsal ve kültürel 
hayatın çeşitli yönleriyle ilgili bilgiler de 
vermiştir; meselâ tüccarların giydikleri 
kıyafetleri tanıtmış, 678'de Mısır’da hal¬ 
kın şiddetli ihtilâf ve şüphe üzerine ra¬ 
mazan ayından bir gün önce (4 Ocak 1280) 
oruca başladığını bildirmiştir. 


Konuların takdim ve tertibinde devrin 
tarihçilerinin üslûbuna uyan İbnü’l-Furât’m 
yaygın olan kelime ve ibareleri seçtiği, 
hatta o zaman yanlış imlâ ile yazılan keli¬ 
meleri dahi aynen kullandığı görülür. Bazı 
yazarlar onun fâhiş hatalarına ve ami¬ 
yane ifadelerine dikkat çekmişler, fakat 
önemi dolayısıyla eserini yine de muteber 
kabul etmişlerdir. Kelimelerin imlâsın¬ 
daki ihmal ve dikkatsizlikler, anlatımdaki 
uzatma, aşırı ayrıntıya girme ve süsleme 
metnin anlaşılmasını güçleştirmektedir. 
Bu sebeple kaynaklarına başvurmadan 
eseri okumak zordur. Genellikle kaynakla¬ 
rını, çok defa onların da kaynaklarını ve¬ 
rir. VI. (XII.) yüzyılın büyük bir kısmı Mısırlı 
İbnü’t-Tuveyr ve Halepli İbn Ebû Tayy’in 
eserleriyle İbn Nazîf’in el-Keşf ve'l-be- 
y ân fî hav âdisi'z-zamân gibi bugün 
mevcut olmayan kaynaklardan yazıldı¬ 
ğı için önemlidir. Ayrıca Azîmî’nin tari¬ 
hinden ve İbn Vâsıl’ın Müferricü'l-kü- 
rûb’undan, özellikle I. Baybars dönemi 
için İzzeddin İbn Şeddâd’ın TârîhuT-Me- 
liki'z-Zâhir ve İbn Abdüzzâhir’in tama¬ 
mı günümüze ulaşmayan er-Ravzü’z-zâ- 
hir fîsîreti'l-Meliki'z-Zâhir adlı eserle¬ 
riyle Nâsırüddin Şâfi’ b. Ali el-Askalânî’nin 
Nazmü’s-sülûk' ünden ve İbn Dokmak'ın 
Nüzhetü'l-enâm'mdan, Kalavun döne¬ 
mi ve sonrası için de Cezerî’nin Havâdi- 
şü’z-zamân adlı eserinden faydalanmış¬ 
tır. Bunlardan başka Ebü’l-Fidâ, Baybars, 
Yûnînî, Belâzürî, İbn Havkal, İmâdüddin 
el-İsfahânî, Ali b. Ebû Bekir el-Herevî, 
Ebü’l-Kâsım İbn Asâkir, İbn Hamdûn ve 
İbn Münkız gibi tarihçilerden de istifade 
etmiştir (diğer kaynaklar için bk. Ashtor, 
s. 22-24). 

İbnü’l-Furât, eserinin çeşitli yerlerinde 
önemli ya da önemsiz birçok Arap tarih¬ 
çisini kaynak olarak zikretmesine rağmen 
Bahrî Memlükleri’ni anlatırken hiçbir şe¬ 
kilde Nüveyrî’nin ve Nihûyetü'l-ereb’i- 
nin adlarını anmaz. Fakat eserin büyük 
kısmının Nüveyrî’nin bir asır önce yazdık¬ 
larıyla tamamen örtüştüğü, hatta onu 
aynen tekrar ettiği görülür. Bu durum 
dikkate alındığında İbnü’l-Furât’ın tarihi¬ 
ne hakettiğinden daha fazla değer veril¬ 
diği söylenebilir. Ancak İbnü’l-Furât, Nü- 
veyrî'ninkilerle paralellik gösteren pasaj¬ 
larda daha doğru ve daha fazla ayrıntılı 
bilgi vermiş ve ayrıca onun kullanmadığı 
kaynakları da kullanmıştır. Öte yandan 
Nihâyetü'l-ereb gibi sık sık başvurduğu 
Baybars el-Mansûrî’nin Zübdetü'l-fik- 
re’sinde ve özellikle Cezerî’nin Havâdi- 
şü'z-zamân’mda çok geniş yer ayrılan, 
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İBNÜ'l-FURÂT, Nâsırüddin 


İslâm tarihi açısından önemli Gâzân 
Han'ın İslâmiyet'i kabulü olayından yok 
denecek kadar az bahsetmesini anlamak 
da güçtür. Buna karşılık söz konusu kay¬ 
naklarda hiç temas edilmeyen mahallî 
hükümdarlara gönderilmiş mektupların 
metinlerini vermesi ise onun özelliğidir. 

Sehâvî’ye göre İbnü’l-Furât'ın vefa¬ 
tından sonra eserinin müsveddesini, 
oğlu Kadı İzzeddin temize çekilmesi¬ 
nin meşakkatini göze alamadığı ve ta¬ 
rih ilmine vâkıf olmadığı için satmış, 
daha sonra eseri Şeyhülislâm Zekeriyyâ 
el-Ensârî’nin torunu Şerefeddin eline ge¬ 
çirerek I. cildinin SI6 yılı sonuna (28 Şu¬ 
bat 1123) kadar olan kısmını temize çek¬ 
miştir. Kitabın en önemli nüshası, Fransız 
şarkiyatçıları tarafından Ezher’den alına¬ 
rak Paris’e götürülen ve yarım asırdan 
uzun bir süre sonra Wien Nationalbibli- 
othek’e intikal eden, büyük kısmı müellif 
hattıyla ikişer kısımdan oluşan dokuz cilt¬ 
lik yazmadır (nr. A. F. 117-125; Ahmed eş- 
Şâmî, X/2 [1984], s. 64,67). Mevcut ciltler 
Muharrem 501 - Muharrem 799 (Ağus¬ 
tos 1107 - Ekim 1396) tarihleri arasını 
kapsamaktaysa da 522-543 (1128-1149), 
625-659 (1228-1261) ve 687-788 (1288- 
1386) yıllarına ait sayfalar eksiktir. Aslı 
Fas’ta bulunup mikrofilmi Beyrut Ameri¬ 
kan Üniversitesi'ne gönderilen bir yazma 
625-638 (1228-1241), Vatikan Kütüpha- 
nesi’ndeki (nr. 726) bir başkası ise639- 
659 (1241-1261) yılları arasını ihtiva et¬ 
mekte ve böylece eksik parçaların bir kıs¬ 
mı tamamlanmaktadır. Paris Bibliothe- 
que Nationale’de (nr. 1595,5990) ve Lond¬ 
ra British Museum’da da (nr. Or. 3007) 
eserin diğer bazı parçaları bulunmakta¬ 
dır. Viyana’daki dokuz ciltten 1X/1 ile (789- 
792) VII (672-682) Kostantin Züreyk ( Bey¬ 
rut 1936; Beyrut-Kahire 1942), IX/2 ile 
(793-799) VIII (683-696) Kostantin Zü¬ 
reyk-Neclâ İzzeddin (Beyrut 1938, 1939), 
IV/1 (563-586), IV/2 ile (587-599) V/1 (600- 
615) Haşan Muhammed eş-Şemmâ' (Bas¬ 
ra 1967, 1969, 1970) ve VI (639-671) J. S. 
C. Riley-Smith-U. M. C. Lyons ( I-II, Cam- 
bridge 1971) tarafından neşredilmiştir. 
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B Sadi S. Kucur 

İBNÜ’l-FURÂT el-ÂKÜÜ 
öljâJI ^1) 

Ebu 1-Hasen Alî b. Muhammed 

b. Mûsâ b. el-Hasen b. el-Furât el-Âkülî 

(ö. 312/924) 

Abbasî veziri. 

L J 

9 Rebîülâhir 241 'de (27 Ağustos 855) 
Nehrevan'da doğdu; aslen Nehrevanlı bir 
aileye mensuptur. Dedesi Âkül'e yerleşti¬ 
ği için Âkülî nisbesiyle tanınır. Halife Mu‘- 
temid-Alellah’ın son zamanında devlet 
adamları arasındaki iktidar mücadelesi 
yüzünden ağabeyi Ebü'l-Abbas Ahmed ile 
birlikte hapsedildi ve Mu'tazıd-Billâh ta¬ 
rafından serbest bırakıldı (279/892). Hali¬ 
fe Mu'tazıd-Billâh zamanında Dîvânü’l-ha- 
râc ve’d-dıyâ reisi olan ağabeyi Ahmed'in 
yanında göreve başladı ve onun ölümün¬ 
den sonra da yerine tayin edildi. Halife 
Müktefî-Billâh’m ölümü üzerine çıkan ka¬ 
rışıklıklar sırasında İbnü’l-Furât ailesi Ca‘- 
fer b. Mu'tazıd-Biilâh'ı, rakip İbnü'l-Cer- 
râh ailesi Abdullah b. Mu'tez-Billâh’ı des¬ 
tekledi. Sonunda Ca’fer, Muktedir-Billâh 
lakabıyla hilâfet makamına geçti (908). 
Fakat İbnü'l-Mu'tez taraftarları bir süre 
sonra onu indirip tahta kendi halife aday¬ 


larını çıkarınca İbnü’l-Furât ailesi korkup 
saklanmak zorunda kaldı. Ancak İbnü’l- 
Mu'tezz’in halifeliği sadece yirmi dört sa¬ 
at sürdü ve ertesi gün Muktedir geri ge¬ 
lince kendisini destekleyen İbnü’l-Furât’ı 
vezir tayin etti (8, 9 veya 23 Rebîülevvel 
296/ 5,6 veya 20 Aralık908). İbnü’l-Furât, 
halifenin annesi ve birkaç saray hadımıy¬ 
la iş birliği yaparak iktidarın en kuvvet¬ 
li adamı oldu; arkasından da zimmetine 
büyük miktarda para geçirdiği gibi bede¬ 
vileri Bağdat’a saldırmaya yönlendirdi. Bu 
yüzden 4 Zilhicce 299’da (22 Temmuz 912) 
görevinden uzaklaştırılıp hapse atıldı ve 
mallarına el konuldu. Beş yıl hapis yattık¬ 
tan sonra o zamanki vezir İbnü’l-Cerrâh 
ailesinden Ali b. îsâ azledilerek 8 Zilhicce 
304’te (2 Haziran 917) ikinci defa vezâret 
makamına getirildi; kendisine muhteşem 
bir merasimle yedi kat hil’at giydirildi; gu- 
lâmlarına da 300.000 dirhem dağıtıldı. 
İkinci vezirliği sırasında iç karışıklıklarla, 
malî sıkıntılarla ve Azerbaycan Valisi Yû¬ 
suf b. Ebü’s-Sâc’ın isyanıyla uğraşmak zo¬ 
runda kaldı; başarılı olamaması ve halife 
aleyhindeki faaliyetleri yüzünden 27 Ce- 
mâziyelevvel 306’da (5 Kasım 918) tekrar 
görevden alınıp yerine Hâmid b. Abbas 
tayin edildi. Halefinin vezirliği boyunca sa¬ 
rayda hapiste tutulan İbnü’l-Furât, beş yıl 
sonra Hâmid b. Abbas’m sebep olduğu is¬ 
yan sırasında oğlu Muhassin’in nüfuzuy¬ 
la affedilerek üçüncü defa vezirliğe geti¬ 
rildi (23 Rebîülâhir 311/ 10 Ağustos 923). 
Hapisten çıkar çıkmaz birçok önemli kişi¬ 
nin mallarına el koydu. Oğlunu divanların 
teftişiyle görevlendirdi. Oğlu da birtakım 
haksız uygulamalar yaptı ve halkın malı¬ 
na el uzattı; bu arada eski vezir Hâmid b. 
Abbas’ı da öldürttü. Mal yığma hırsı, kin¬ 
darlığı ve nihayet onun döneminde Kar- 
matîler’in hacılara saldırması üzerine 
(Muharrem 312/Nisan 924) Halife Mukte¬ 
dir- Billâh. Hâcib Nasr ve saray muhafız¬ 
larının baskısıyla İbnü’l-Furât’ı yine azle¬ 
dip hapse attırdı (9 Rebîülâhir 312/ 15 
Temmuz 924). Birkaç gün sonra da oğlu 
Muhassin ile birlikte Muktedir-Billâh’ın 
emriyle öldürüldü (13 Rebîülâhir 312/19 
Temmuz 924). 

İbnü’l-Furât 10 milyon dinarlık servete 
sahip çok zengin bir insandı; arazilerin¬ 
den yılda 1 milyon dinar gelir sağlıyordu. 
Bazı kaynaklarda onun cömertliğinden ve 
gelirlerinin büyük bir kısmını âlimlere, 
mutasavvıflara ve fakir halka dağıttığın¬ 
dan, birçok âlim din adamı ve fakire aylık 
bağladığından bahsedilir (İbn Hallikân, III, 
423). Ebû Bekir es-Sûlî de İbnü’l-Furât’ı 
öven bir şiiri sebebiyle kendisinden 600 
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dinar bahşiş almıştı. Hesap işlerinden de 
iyi anlardı. Kâtipler, devlet gelirlerini he¬ 
saplamak için Halife Mu’tazıd-Billâh’tan 
bir ay süre istediklerinde o sırada hapis¬ 
hanede olan İbnü'l-Furât. devrin en yete¬ 
nekli kâtibi olarak tanıtılan ağabeyi Ebüi- 
Abbas ile birlikte bunu iki gün içinde he¬ 
saplamış ve bu sayede hapisten kurtul¬ 
muştu (Zehebî, XIV, 478). Diğer kardeşi 
Ebü’l-Hattâb Ca’fer'e de vezirlik teklif 
edilmiş, ancak o kabul etmemişti. Dîvân-ı 
Mezâlim’de halkın şikâyetlerini dinler ve 
adaletle hükmederdi. Abbâsî Devleti’ne 
karşı çok saygı duyar, hilâfet mührü geti¬ 
rildiğinde ayağa kalkardı. Bağdat’ın doğu 
yakasındaki Derbülmufaddal semtinde 
bir bîmâristan kurmuş, ayrıca yine Bağ¬ 
dat’ta muhteşem bir saray yaptırmıştı. 
Hepsi de önemli mevkilere çıkmış Muhas- 
sin, Haşan ve Fazl adlı üç oğlu vardı. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Teberi, Tarîh (Ebü'1-Fazl), X, 145; Arîb b. Sa'd, 
Şılatü Târihi’t-TaberHTaberî, Târih lEbü'l-Fazli, 
XI, içinde), s. 32,40,50, 59-71,88-95, 105, 110, 
130; İbn Miskeveyh, Tecâriba’l-ümem, I, 34- 
141; Hilâl b. Muhassin es-Sâbî. Rusümü dâri'l- 
hüâfelnşr. Mîhâîl Avvâd), Beyrut 1406/1986, s. 
13,38,48, 51,60, 61, 78, 130;a.mlf„ el-Vüzerâ * 
(nşr. Haşan ez-Zeyn), Beyrut 1990, bk. İndeks; 
İbnü’l-Cevzî, el-Munta?am (Atâ), XIII, 341-344; 
İbnû’l-Esîr, el-Kâmil, VII, 15-19, 23, 55, 57, 63- 
65, 68, 98, 101, 110-113, 139-150, 153-154, 
165,183; İbnCft-Tıktakâ, el-Fahrİ,s. 64-65; İbn 
Hallikân, Vefeyât, III, 421-424; Hindûşah es-Sâ- 
hibî. Tecâribü’s-selefder Teuârîh-i Hulefâ ve Vü- 
zerâ-yilşân( nşr. Abbas İkbâl),Tahran 1357 hş., s. 
204; Zehebî, A'lâmü’n-rıübetâ’, XIV, 474-479; 
İbn Kesîr, el-Bidâye, XII, 151-152; G. Le Strange, 
Baghdad During the Abbasid Caliphate, Ox- 
ford 1924, s. 221; K. V. Zettersteen, "İbnü’l- 
Furât”, İA, V/2, s. 854; D. Sourdel, “ibn al-Fu- 
rât”, El 2 { İng.), III, 767-768; SâdıkSeccâdî, “İbn 
Furât”, DMBI, IV, 384-389. 

H Abdülkerim Özaydin 


İBNÜ’l-FUVATÎ 

^1) 

Ebü’I-Fazl Kemâlüddîn Abdürrezzâk 
b. Ahmed b. Muhammed 
eş-Şeybânî el-Bağdâdî el-Hanbelî 
(ö. 723/1323) 

Tarihçi, muhaddis ve hâfız-ı kütüb. 

L J 

17 Muharrem 642’de (25 Haziran 1244) 
Merv kökenli bir ailenin çocuğu olarak 
Bağdat’ta doğdu; eski emîr ve valilerden 
Ma’n b. Zâide eş-Şeybânî’nin soyundan- 
dır. Künyesini, peştemal dokumacılığı ve 
satışıyla uğraşması sebebiyle Fuvatî ola¬ 
rak tanınan Zahîrî ailesine mensup anne¬ 
sinin dedesinden alır; ayrıca İbnü’s-Sâbû- 
nî künyesiyle de bilinir. 


İbnü’l-Fuvatî hadis dışında daha ziya¬ 
de tarih, edebiyat, felsefe, mantık, riyâ- 
ziyyât, kıraat ve neseb ilimleriyle ilgilen¬ 
di. Zehebî’nin kendisini Tezkiretü'l-hul- 
fâz’a dahil etmesi (İV, 1494) ve hadis al¬ 
dığı hocaların sayısını 500 kadar göster¬ 
mesi onun hadis hâfızı olduğunun delili¬ 
dir. Hocalarının en önde gelenleri Ebû 
Muhammed İbnü’l-Cevzî, Ebü’l-Hasan 
Kemâleddin Ali b. Muhammed b. Vaddâh, 
Nasîrüddîn-i Tûsî. Ebü’l-Hasan İbnü’l-Bâ- 
kıllânî ve İbnü’s-Sâî’dir. Oğlu Ebü’l-Meâlî 
Muhammed, Zehebî gibi âlimler de onun 
öğrencisidir. 

On dört yaşında iken Bağdat’ın Moğol- 
lar tarafından istilâsı sırasında İbnü’l-Fu¬ 
vatî kardeşi Bedreddin Abdülvehhâb ile 
birlikte esir edildi (656/1258). Esaret yılla¬ 
rında Ehr’de mutasavvıf Kutbüddin Ab- 
dülkâdir el-Ehrî’nin hizmetinde bulundu 
ve tabip- mutasavvıf Kemâleddin Muham¬ 
med en-Nahcuvânî’den ders aldı. Daha 
sonra Nasîrüddîn-i Tûsî’nin dikkatini çek¬ 
ti ve onun tarafından, kendi yaptırdığı 
Merâga Rasathânesi’nin 400.000 kitap 
barındırdığı rivayet edilen kütüphanesin¬ 
de hâzinü’l-kütüb olarak görevlendirildi. 
İbnü’l-Fuvatî, bu arada Nasîrüddîn-i Tû¬ 
sî’nin derslerine de katıldı ve onun isteği 
üzerine bir zîc hazırladı. Merâga’daki za¬ 


manını çalıştığı kütüphanenin kitaplarını 
inceleyerek ve bazılarını istinsah ederek 
geçiren İbnü’l-Fuvatî şehre gelen âlimle¬ 
rin derslerine de katıldı. Nasîrüddîn-i Tû¬ 
sî’nin ölümünden (672/1274) sonra da gö¬ 
revini sürdürdü; Farsça’yı öğrenerek İran 
şairlerinin divanlarını okudu ve Sa‘dî-i Şî- 
râzî’den icâzet aldı. 0 yıllarda İran’ın ve 
Azerbaycan’ın çeşitli şehirlerini gezme 
imkânını da buldu; ayrıca Merâga’ya uğ¬ 
rayan ünlü kişilerin ve ulemânın biyogra¬ 
filerini içerdiği anlaşılan Tezkiretü men 
kasada'r-raşad adlı eserini telif etti. 

İbnü’l-Fuvatî, 679’da (1280) İlhanlılar’ın 
İrak valisi Alâeddin Atâ Melik el-Cüveynî 
tarafından Bağdat’a çağrılarak tarihî olay¬ 
ları kaydetmekle görevlendirildi; aynı za¬ 
manda Müstansıriyye Kütüphanesi’nde 
de müşrif olarak çalışmaya başladı. İb- 
nü’s-Sâî’nin el-Cûmi c u'l-muhtaşar iî c un- 
vâni't-tevârîh ve hıyûni’s-siyer adlı ese¬ 
rine bir zeyil yazdı. Atâ Melik el-Cüveynî’- 
nin 681 (1283) yılında ölümü üzerine ön¬ 
ce iyi ilişkiler kurduğu Şiîler’in ağırlıkta 
olduğu Hille ve Kûfe’ye, 700’de (1300- 
1301) Selmâs’a ve 704’te de (1304-1305) 
Hemedan’a gitti; aynı yıl içinde İlhanlı 
Veziri Reşîdüddin Fazlullah-ı Hemedânî ile 
görüştü. 705’te (1305-1306) Arrân’ı, er¬ 
tesi yıl Sultâniye ve Tebriz’i dolaştıktan 
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İbnü'l-Fuvatî'nin Telhîşu Mecma'i’l-âdâb adlı eserinin IV. cildinin son iki sayfası (neşredenin girişi, s. 83, 87; Dımaşk 
1962) 


sonra tekrar Bağdat’a döndü. Burada ba¬ 
zı vakıfların müşrifliğine tayin edildiyse de 
bir müddet sonra görevden alındı. Bunun 
üzerine tekrar seyahate çıktı ve bu seya¬ 
hat sırasında iki ayrı seferde toplam üç 
yıl İlhanlı başşehri Sultâniye’de bulundu. 
Bağdat’a döndükten beş yıl sonra 3 ve¬ 
ya 13 Muharrem 723’te (13 veya 23 Ocak 
1323) vefat etti. 

Aynı zamanda iyi bir hattat olduğu bili¬ 
nen İbnü’l-Fuvatî çok süratli ve güzel yazı 
yazardı. Nasîrüddîn-i Tûsî’nin isteği üze¬ 
rine çeşitli astronomi kitaplarını ve İmâ- 
düddin el-İsfahânî’nin Haridetü'l-kaşr 
ve cerîdetü'l-Aşr ’ı ile İbnü’l-Esîr’in el- 
Kâmil fi't-târih’İ gibi birçok eseri istin¬ 
sah etmiştir. Özellikle sülüs, nesih ve ta‘- 
likte mâhir idi. Müstansıriyye Kütüphane- 
si’nde müşriflikyaptığı dönemde meşhur 
hattat Yâküt el-Müsta‘sımî ile birlikte ça¬ 
lıştı. Çağdaşı çok sayıda bilgin kendisinin 
çeşitli ilimlere vâkıf, zeki, güzel ahlâklı ve 
mütevazi bir insan olduğunu belirtmiştir. 
Onun Arapça ve Farsça birçok şiir yazdığı 
da bilinmektedir. Hanbelî (bazılarına gö¬ 
re Şâfiî) olan İbnü’l-Fuvatî’nin Bağdat’ta 
Şiîler’in çoğunlukta bulunduğu bir ma¬ 
hallede oturması ve onlarla iyi münase¬ 
betler kurması sebebiyle birtakım kay¬ 
naklarda Şiî ve Mu’tezilî olduğu iddia 
edilmiştir. Sûfî tarzı yaşamasının ve ha- 
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yatının bir kısmını ribâtlarda geçirmesi¬ 
nin yanında geniş görüşlülüğü ve felse¬ 
feyle ilgilenmesi bazı müellifler tarafın¬ 
dan hoş karşılanmamış ve dindarlığından 
şüphe edilmiştir (Zehebî, IV, 1494; İbn Ha- 
cer, II, 3ö4). İyi derecede Farsça ve Moğol¬ 
ca bilen müellifin Arapça’sında ise gra¬ 
mer hataları görülmektedir. İbnü’l-Fuva¬ 
tî, bilindiği kadarıyla daha ziyade tarih ve 
terâcim konularında çalışma yapmıştır. 
Döneminin en büyük kütüphanelerinde 
görev yapması sebebiyle pek çok kitabı 
inceleme imkânı bulan İbnü’l-Fuvatî, İs¬ 
lâm coğrafyasının doğu bölgelerinde ar¬ 
tık ikinci plana düştüğü görülen Arapça 
tarih ve terâcim yazımının Irak’taki son 
temsilcilerindendir. Zira bu yıllardan son¬ 
ra Arapça tarih literatürünün ekseni Mı¬ 
sır ve Suriye’ye kaymıştır. 

Eserleri. İbnü’l-Fuvatî’nin günümüze 
ulaşan tek eseri Telhîşu MecmcTi'l-âdâb 
fî mtfcemi'l-elkâb adını taşımaktadır. 
Eser, elli-elli beş cilt hacminde planlanan, 
ancak tamamlanamadığı veya temize çe- 
kilemediği belirtilen Mecma c u'l-âdâb fî 
mu < cemiT-esmâ :> ‘alâ mu c cemiT-elkâb 
(Mecma c u’l-âdâb fî muîcemiî-elkâb) ad¬ 
lı, lakaplara göre alfabetik sırayla düzen¬ 
lenmiş mufassal biyografi kitabının muh¬ 
tasarıdır. Bir kısmı müellifin çağdaşı ve 
tanıdığı olan VIII. (XIV.) yüzyılın başlarına 


kadar yaşamış meşhur şahsiyetlerin kısa 
biyografilerini içerir; bazılarının ise sade¬ 
ce lakap ve isimleri zikredilmiştir. İlhanlı 
devri ilim ve kültür hayatı açısından bü¬ 
yük değer taşıyan eserdeki kişilerin ara¬ 
sında başka kitaplarda bulunmayan ve 
müslüman olmayan şahsiyetler de vardır. 
Alıntı yaptığı kaynakları veren müellif ho¬ 
cası İbnü’s-Sâî, Kâzerûnî, İbnü’d-Dübey- 
sî, Nesevî ve Ebû Şâme el-Makdisî gibi 
müelliflerden de faydalanmıştır. 712-721 
(1312-1321) yılları arasında yazıldığı ve 
altı cilt olduğu tahmin edilen eserin yal¬ 
nız IV ve V. ciltleri günümüze ulaşmıştır. 
Bunlardan İzzeddin lakabıyla başlayan IV. 
cildin başı, Muvaffaküddin lakabıyla sona 
eren V. cildin sonu eksiktir ve IV. cilt dört 
kısım halinde Mustafa Cevâd (I-IV, Dımaşk 
1962-1967) , V. cilt ise Abdülkuddûs el-Kâ- 
sımî tarafından yayımlanmıştır (Oriental 
College Magazine, Suppl. 1939, XVI-XXIII 
| Lahor 1940-1947)). 

Müellifin Telhîşu MecmcfiT-ûdâb’da 
ve diğer kaynaklarda adı geçen eserleri 
de şunlardır: Dürerü'l-aşdâf fî ğureri'l- 
evşâf, Tezkiretü men kasada’r-raşad, 
Zeylü Câmfi’l-muhtaşar fî c unvâni’t- 
tevûıîh ve ‘uyûni's-siyer, el-Mü’telif 
ve'l-muhtelif (Telkifıu’l-efhâm fî tenki- 
hi’l-euhâm), Tûrîh \üe'l-havâdiş, Naz- 
mü'd-düreri'n-nâşTa fî şu'arâ’iT-mfe- 
ti's-sâbfa, Kitâbü'n-Nesebi'l-müşec- 
cer, Mtfcemü'ş-şüyûh, ed-Dürrü’n-na- 
zîm fî men tüsemmâ bi-Abdilkerim, 
Bedâ’fu't-tuhat fî zikri men nüsibe 
mine'l-’ulemd'i ile’s-sanâYi ve'l-hıref 
(Telhîşu MecmaVl-âdâb, IV/1, neşredenin 
girişi, s. 53-68). Bazı kaynaklarda İbnü’l- 
Fuvatî’nin el-Havûdişü'l-câmi c a ve't-te- 
câribü’n-nâfTa fi’l-mTeti’s-sâbTa adlı 
bir eseri daha zikredilmektedir (Zehebî, 
IV, 1493; İbn Receb.II, 375; Keşfü’z-zunûn, 
I, 279). Mustafa Cevâd bu adı taşıyan bir 
kitabı ona nisbet ederek yayımlamışsa da 
(Bağdad 1351/1932) daha sonra eserin 
muhtemelen Ebü’l-Abbas Muhibbüddin 
Ahmed el-Alevî el-Kerhî’ye (ö. 721/1321) 
ait olabileceğini söylemiştir (Telhîşu Mec- 
maH’l-âdâb, IV/1, neşredenin girişi, s. 66; 
Mustafa Cevâd, XIV [1967], s. 77-84). 626- 
700 (1228-1301) tarihleri arasına dair ve 
yıllık tarzında yazılan bu eseri Kitâbü’l- 
Havâdiş adıyla tekrar yayımlayan (Bey¬ 
rut 1997) BeşşârAvvâd Ma’rûf ve İmâd 
Abdüsselâm Rauf da daha önce yanlışlık¬ 
la İbnü’l-Fuvatî’ye nisbet edildiğini, aslın¬ 
da VIII. (XIV.) yüzyılda yaşamış adı bilin¬ 
meyen başka bir müellife ait olduğunu 
belirtmişlerdir (neşredenin girişi, s. 10). 
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Ibnü'i-Cars'ın el-Fevâkihü’l-bedriyye rı’l-akzıyeti’l-hükmiyye adlı eserinin ilk iki sayfası (Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed 
Paşa, nr. 652/3) 
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oi 1 ) 

Ebü’l-Yüsr Bedrüddîn Muhammed 
b. Muhammed b. Muhammed el-Kâhirî 
(ö. 894/1489) 

Hanefî fakihi. 

1_ J 

15 Muharrem 833'te (14 Ekim 1429) 
Kahire’de doğdu. Büyük dedesi Halil’in 
lakabına nisbetle İbnü'l-Gars diye anılır. 
Şehâbeddin İbnü’l-Müsdî’den Kur’an oku¬ 
du ve hıfzını tamamladı. İbnü’l-Hümâm 
ve öğrencisi Seyfeddin İbn Kutluboğa, İb- 
nü'd-Deyrî, Ebü’l-Fazl el-Mağribî, Burhâ- 
neddin el-Hindî, Adudüddin es-Sayrâmî, 
Emînüddin el-Aksarâyî gibi âlimlerden 
Arapça, kelâm, fıkıh ve fıkıh usulü, belâ- 
gat, mantık dallarında öğrenim gördü. 
Birçok defa hacca giden İbnü’l-Gars’ın bu 
seyahatlerinde bir müddet Mekke’de ika¬ 
met ettiği ve 870'teki (1466) hacdan son¬ 
ra burada kalıp öğrencilerine ders verdi¬ 
ği bilinmektedir. Birkaç defa Mısır Hane¬ 
fî başkadılığı için adı geçen İbnü’l-Gars, 
Başkadı İbnü'd-Deyrîve onun ardından 
göreve gelen kadıya vekâlet etti. Kâfiye- 
cî’den sonra Türbetü'l-Eşrefıyye, Nûred- 
din İbnü’l-Münâvî’den sonra da el-Câ- 
miu’z-Zeynî'nin meşihatlığına getirildi; 


ayrıca Kubbetü’s-Sâlih’te ve el-Cemâliy- 
yetü’l-Cedîde’de fıkıh dersleri verdi. 

İbn Uht Medyen vasıtasıyla tarikata 
intisap eden İbnü’l-Gars tasavvuf ehlinin 
sözlerine ilgi duydu ve onları inceledi. 
Bundan dolayı Ebü’l-Hasan el-Bikâî’nin 
İbnü’l-Fârız'ın '‘el-Kaşîdetü't-tâ’iyye”sin¬ 
de ortaya koyduğu görüşlerine yönelttiği 
tenkitlere müstakil bir eserde cevap ver¬ 
di. Sehâvî, Bikâî’nin İbnü’l-Gars’ı şairli¬ 
ği ve yazarlığı yönüyle tanıttıktan sonra 
onun Hallâc-ı Mansûr, Muhyiddin İbnü’l- 
Arabî ve İbnü’l-Fârız’a tâbi olan ve vah- 
det-i vücûd görüşünü savunanların ileri 
gelenlerinden olduğunu ifade ettiğini be¬ 
lirtmiştir. Sehâvî ayrıca, üstün bir zekâya 
sahip olan İbnü’l-Gars’ın satranç oyunun¬ 
da çok maharetli olduğunu, bir bayram 
günü Mina’da dahi kendisini satranç oy¬ 
narken gördüğünü söylemiştir. İbnü’l- 
Gars Rebîülâhir 894'te (Mart 1489) Ka¬ 
hire’de vefat etti. Bazı kaynaklarda 932 
(1526) olarak zikredilen tarih oğlu Ebü’l- 
Yümn Muhammed İbnü’l-Gars’ın ölüm 
yılıdır. 

Eserleri. 1. el-Fevâkihü'l-bedriyye 
ü'l-akzıyeti'l-hükmiyye (Âdâbü ’l-kudât. 
Risale fi’l-kadâ'). Muhammed Sâlih ei-Câ- 
rim er-Reşîdî tarafından el-Mecâni'z- 
zehriyye c ale'l-Fevâkihi'l-bedriyye adıy¬ 


la şerhedilerek basılmıştır (Kahire 1326/ 
1908). Kâtib Çelebi, yanlış olarak bu eserin 
22 Cemâziyelevvel 949’da (3 Eylül 1 542) 
tamamlandığını kaydetmiştir (Keşfü’z-zu¬ 
nûn, II, 1293). 2. Hâşiye‘alâ Şerhi’t-Tef- 
tâzânî li'l- c Akö y idi'n-Nesefiyye (Atıf 
Efendi Ktp., nr. 1305,1306; Süleymaniye 
Ktp., Lâleli, nr. 2290, Yenicami, nr. 743, Ha¬ 
şan Hüsnü Paşa, nr. 1165, Pertev Paşa, nr. 
638; Köprülü Ktp., Ahmed Paşa, nr. 336; 
İÜ Ktp., AY, nr. 2586). 3. Risale il hiik- 
mi'l-mâ y i'l-müsta c mel (yazmaları için bk. 
Brockelmann, GAL, 11, 310; Suppl., II, 94). 
Kaynaklarda kendisine ayrıca Risale fi't- 
temânu c (Risale fiburhâni’t-temânu c ) ad¬ 
lı bir eser nisbet edilen İbnü’l-Gars’ın (Se¬ 
hâvî, IX, 221 ; Keşfü’z-zunûn, 1,856) şiirle¬ 
ri de bulunmaktadır. 
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İBNÜ'l-GURBÂLÎ 


İBMÜ’l-GURBÂLÎ 
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Ebû Bekr Abdullah b. Hüseyn 
b. İbrâhîm b. Hüseyn 
b. Âsim es-Sekafî el-Kurtubî 
(ö. 403/1013) 

Astronomi-meteoroloji âlimi, 
edip ve şair. 

Endülüslü seçkin bir ailenin çocuğu ola¬ 
rak Kurtuba’da (Cordoba) doğdu. Büyük 
dedelerinden Âsım’a nisbetle tbn Âsim 
diye de anılır; İbnü’l-Gurbâlî lakabını ne¬ 
den aldığı ise bilinmemektedir. Tahsilini 
Kurtuba’da yaptı: muhtemelen 330 (941) 
yılında şehre yerleşen nahivci Ebû Ali el- 
Kâlî’nin talebesidir. Öğrenimini tamam¬ 
ladıktan sonra şurta teşkilâtına girerek 
sâhibü’ş-şurtalığa kadar yükseldi. Emîr 
Muhammed b. Abdurrahman’m güveni¬ 
ni ve dostluğunu kazandığı için üst düzey 
bir yetkili sıfatıyla saraydaki toplantılara 
katıldı (Humeydî, II, 417). Endülüs’te karı¬ 
şıklık ve isyanların baş gösterdiği bir dö¬ 
nemde âsi Berberîler’in Kurtuba’yı ele ge¬ 
çirmeleri sırasında S veya 6 Şevval 403 
( 19 veya 20 Nisan 1013) tarihinde öldürül¬ 
dü ( İbnU’l-Ebbâr, II, 445). Özellikle astro¬ 
nomi, meteoroloji, ziraat ve coğrafya gibi 
ilim dallarında geniş bilgiye sahip olan İb¬ 


nü’l-Gurbâlî, bu konularda kaleme aldığı 
Kitâbü'l-Envâ 3 ve’l-ezmine adil eserin¬ 
de kendinden öncekilerden intikal eden 
bilgileri tenkide tâbi tuttu ve bizzat İlmî 
gözlemlerde bulunarak müphem nokta¬ 
lara açıklık getirmeye çalıştı. Arap dili ve 
edebiyatına dair yazdığı bildirilen Muh- 
taşarü'l-Beyân ve’t-tebyîn adlı eser de 
aynı zamanda edip olduğunu gösterir; 
ayrıca klasik kaynaklar onun şairliğinden 
bahseder ve şiirlerinden örnekler verir. 

Eserleri. İbnü’l-Gurbâlî’nin günümüze 
ulaşan tek eseri Kitâbü'l-Envâ 3 ve'l-ez- 
mine ve marifeti a c yâni'l-kevâkib, 
müslüman Araplar’ın özellikle halk astro¬ 
nomi ve meteorolojisiyle ilgili birikimleri¬ 
ni ortaya koydukları “kitâbü’I-envâ’ ve’l- 
ezmine” türünün en önemli örneğidir. Bu 
türde yazılan yaklaşık elliye yakın eserden 
günümüze gelebilenler sadece dört tane 
olup bunlar arasında İbnü’l-Gurbâlî’ninki 
tarih itibariyle ikinci, muhteva ve metot 
itibariyle birinci durumundadır. Eser, bir 
girişle otuz üç bölüm (kavi) ve bu bölüm¬ 
lerin çeşitli sayıdaki alt bölümlerinden 
oluşmuştur. Araplar’ın gökyüzünü, felek¬ 
leri, kutupları ve burçları adlandırmada¬ 
ki metotlarını, güneş, ay ve gezegenlerin 
hareketlerini, kıble tayinini ve atmosfer¬ 
de meydana gelen olayların tesbitini ele 
alır. Ayrıca develerle koyunların aşım, do- 


İbnü'l-Gurbâlî'nin Kitâbü’l-Envâ 3 ve’l-ezmine adlı eserinin unvan sayfası ile ilk sayfası (TSMK, III. Ahmed, nr. 3508) 
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ğum ve yavrularının sütten kesilme za¬ 
manları gibi çiftçilikte bilinmesi gerekli 
hususlarda ve çeşitli ziraî konularda da 
bilgi vermektedir. Eserin dikkat çeken bir 
yönü de lengüistik bir özelliğe sahip olma¬ 
sıdır. Genellikle terim ve kavramların tah¬ 
liline girişilmekte ve pek çok yerde etimo¬ 
lojik açıklamalar yapılmaktadır. Konula¬ 
rın yorumunda ise âyet, hadis, emsâl ve 
dil kurallarına başvurulmuş, yer yer de 
Arap efsanelerinden faydalanılmıştır. Mü¬ 
ellif tarafından da belirtildiği gibi kitap, 
bu alanda yazılmış pek çok eserin gözden 
geçirilmesi ve onlardaki dağınık bilgilerin 
bir araya toplanarak özetlenmesi suretiy¬ 
le meydana getirilmiştir. İbnü’l-Gurbâlî’¬ 
nin faydalandığı müellifler arasında Kisâî, 
Yahyâ b. Ziyâd el-Ferrâ, Ebû Zeyd el-En- 
sârî, Asmaî, İbnü’s-Sikkît, İbn Kuteybe, 
Ebû Hanîfe ed-Dîneverî ve Ebû Ali el-Kâlî 
gibi şahsiyetler bulunmakta, bununla bir¬ 
likte onun kitabını hazırlarken öncekilere 
tamamen bağımlı kalmadığı, seçici, eleş¬ 
tirici ve yenilikçi olduğu görülmektedir. 
Eserin bilinen tek yazma nüshası İstan¬ 
bul’da olup (TSMK, III. Ahmed, nr. 3508) 
önce Fuat Sezgin tarafından tıpkıbasımı 
(Frankfurt 1985), arkasından bazı bölümle¬ 
rinin Rafael Munoz tarafından İspanyol¬ 
ca’ya çevirisi (Reuista delInstituto Egipcio 
de Estudios Islamicos en Madrid, XXV 
[ 1991-1992], s. 102-117) ve NûrîHammû- 
dî el-Kaysî ile Muhammed Nâyif ed-Dü- 
leymî tarafından tahkikli neşri yapılmış¬ 
tır (Beyrut 1996). Daha sonra Hüseyin El¬ 
malı kitabı bir giriş yazısı ile birlikte tek¬ 
rar yayımlamıştır (Ankara 1997). İbnü’l- 
Ebbâr’ın verdiği bilgiye göre İbnü’l-Gur¬ 
bâlî, Câhiz’in Arap dili ve edebiyatı ko¬ 
nusunda yazdığı en önemli eseri olan el- 
Beyân ve't-tebyîn ) de ihtisar etmiştir 
(et-Tekmile, 11, 445). 
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İBNÜ'l-HABHÂB 


İBNÜ’l-HABHÂB 

jjl) 

Ebü’l-Kâsım Ubeydullâh b. el-Habhâb 

b. el-Hâris el-Kaysî es-Selûlî 
(ö. 123/741’den sonra) 

Emevîler’in İfrîkıye valisi. ^ 

Hakkındaki ilk bilgiler başşehir Dımaşk’- 
ta divan kâtipliği yaptığına dairdir. Ken¬ 
disine değer veren Halife Hişâm b. Abdül- 
meiik tarafından 105-109 (723-727) yıllar 
arasındaki bir tarihte Mısır’ın haraç âmil- 
liğine tayin edildi. Bu görevi sırasında Mı¬ 
sır’da tarımın gelişmesi için gayret etti, 
vergileri arttırdı ve yeni yerleşim merkez¬ 
leri kurdu. Vali Hür b. Yûsuf ile arası açı¬ 
lınca vali onu Halife Hişâm’a şikâyet ede¬ 
rek azline sebep oldu. Rebîülâhir 116’da 
da (Mayıs 734) İfrîkıye valiliğine getirildi. 

İbnü’l-Habhâb, yerine büyük oğlu Kâ- 
sım’ı vekil bırakıp Kayrevan’a hareket et¬ 
ti ve yaklaşık altı ay valiliğe vekâlet eden 
Ukbe b. Kudâme el-Kaysî’den görevi dev¬ 
raldı. Valiliği döneminde müslümanların 
Kuzey Afrika ve Endülüs’teki hâkimiyet¬ 
lerini sağlamlaştırmaya, bunun için de 
güneydeki Sudan’a kadar Mağrib’i tama¬ 
men itaat altına almaya ve donanmayı 
güçlendirerek Akdeniz’de Bizanslılar’a 
karşı üstünlük kurmaya çalıştı. Ukbe b. 
Haccâc es-Selûlî’yi Endülüs’e, oğlu İsmâil’i 
Tanca’dan Mağrib-i Aksâ’ya kadar olan 
bölgeye, Müstenîr b. Habhâb el-Hareşî’yi 
Tunus’a vali ve Ömer b. Abdullah el-Mu- 
râdî’yi de Tanca’ya haraç âmili olarak ta¬ 
yin etti. Mağrib-i Aksâ’ya da Habîb b. Ebû 
Ubeyde el-Fihrî kumandasında bir ordu 
gönderdi ve bölgenin bir kısmını idaresi 
altına alırken Sudan’a giden yolları da 
kontrol imkânı elde etti. Bir taraftan da 
İfrîkıye sahillerini Bizans donanması¬ 
nın saldırılarına karşı korumak, Batı Ak¬ 
deniz’de hâkimiyeti ele geçirmek için Tu¬ 
nus ta bir tersane kurdu ve yeni bir deniz 
gücü oluşturdu. Bu tersaneyi daha önce¬ 
ki valilerden Hassân b. Nu’mân’ın kurdu¬ 
ğu ve onun sadece onartarak faaliyete 
geçirdiği de rivayet edilmektedir. İbnü’l- 
Habhâb 117’de (735) Mağrib seferine çık¬ 
tı ve bol miktarda ganimetle döndü; ay¬ 
nı yıldan başlayarak 122’ye (740) kadar 
Bizanslılar’ın üs olarak kullandıkları Sar¬ 
dunya ve Sicilya adalarına da birçok sefer 
düzenledi. Bu seferlerin bazılarında gön¬ 
derdiği kumandanlar mağlûp olmalarına 
rağmen Bizanslılar’a karşı genelde üstün¬ 
lük sağlamayı başardılar. Ancak bunların 
sonuncusu olan Habîb b. Ebû Ubeyde el- 
Fihrî, Sicilya’nın başşehri durumundaki 


Sarakusa’yı fethederek halkıyla cizye an¬ 
laşması imzaladığı halde (122/740) ve 
adanın tamamını fethetmek için hare¬ 
kete geçeceği sırada İbnü’l-Habhâb ta¬ 
rafından bölgedeki Hâricî-Berberî ayak¬ 
lanmaları sebebiyle geri çağrıldı. 

İbnü’l-Habhâb’ın valiliği döneminde 
meydana gelen en önemli olay Hâricî- 
Berberî ayaklanmasıdır. İbnü’l-Habhâb’ın, 
kendisinden önce Arap-mevâlî çekişme¬ 
siyle başlayan mücadelelerden sonra Ha¬ 
life Hişâm’ı memnun etmek için Berberî- 
ler’in en güzel kızlarını seçerek Dımaşk’a 
göndermesi onların idareye kızgınlık duy¬ 
masına yol açtı. Ayrıca bölgesinde bulu¬ 
nan Berberî ehl-i zimmeye güçlerinin üze¬ 
rinde vergiler yüklerken Tanca haraç âmil- 
liğine tayin ettiği Ömer b. Abdullah el- 
Murâdî de İslâm'a giren Berberîler’e gay¬ 
ri müslim muamelesi yapmaya ve mal¬ 
larını ganimet, kendilerini esir saymaya 
başladı. Müslüman Berberîler daha önce 
görmedikleri bu uygulamaya karşı çıktı¬ 
lar ve bu arada Mağrib’de gittikçe yayılan 
ve devlet ile çatışma halinde olan Hâricî- 
ler’e katıldılar. Müslüman Berberîler’in 
Hâricîler'e katılması üzerine ordunun bü¬ 


Ibnü'l-Habhâb'ın Mısır haraç âmîlliği dönemine ait olduğu 
sanılan 23 Rebîülevvel 106 (18 Ağustos 724) tarihli belge 
(Abbatt, (Leiden 1965), s. 22-23) 



yük bir kısmının Sicilya’da olmasını fırsat 
bilen Hâricî reisi Meysere el-Medgarî es- 
Sufrî 15 Ramazan 122 (13 Ağustos 740) ta¬ 
rihinde ayaklandı ve Tanca’ya saldırarak 
Vali İsmâil b. Ubeydullah’ı öldürdükten 
sonra “emîrü’l-mü’minîn” sıfatıyla halife¬ 
liğini ilân etti. İbnü’l-Habhâb onun üzeri¬ 
ne Endülüs Valisi Ukbe b. Haccâc es-Selû¬ 
lî’yi gönderdiyse de olumlu sonuç alına¬ 
madı. Bu başarılardan sonra Mağrib’de- 
ki müslüman-gayri müslim bütün Ber- 
berîler onların safında birleştiler ve Kay¬ 
revan’a, doğrudan İbnü’l-Habhâb’ın üze¬ 
rine yürüdüler. Ancak güçlü Hâricî-Ber¬ 
berî ordusu şehri ele geçiremedi ve Dan¬ 
ca'ya geri dönmek zorunda kaldı; arkasın¬ 
dan da Meysere öldürülüp Hâlid b. Hu- 
meyd ez-Zenâtî’ye biat edildi. Bu arada 
İbnü’l-Habhâb, Hâlid b. Ebû Habîb ku¬ 
mandasında bir orduyu Tanca’ya gönder¬ 
diyse de ordu Vâdîşelif (Qued Chelif) mev¬ 
kiinde âsilere yenildi (Muharrem 123/Ara- 
lık 740); Araplar’ın önde gelenlerinden pek 
çok kişi öldüğü için bu savaşa “Gazvetü’l- 
eşrâf” adı verilmiştir. Hâricî-Berberî isya¬ 
nı kazanılan bu zaferden sonra Endülüs’e 
de sıçradı ve oradaki Berberîler İbnü’l- 
Habhâb’ın tayin ettiği Ukbe b. Haccâc es- 
Selûlî’yi indirip yerine daha önceki vali Ab- 
dülmelikb. Katan el-FihrTyi getirdiler (Sa- 
fer 123/Ocak 741 veya 121/739). Mağrib ve 
Endülüs’te meydana gelen bu olaylar, Dı- 
maşk’ta devlet ricâlinin İbnü’I-Habhâb’ın 
aleyhine tavır almasına ve sonunda azline 
yol açtı (Cemâziyelevvel 123/Mart-Nisan 
741) Onun büyük bir kumandan ve iyi bir 
kâtip olduğu, eski Arap şiirini iyi bildiği 
ve valiliği sırasında (114/732) Tunus'taki 
Zeytûne Camii’ni yaptırdığı rivayet edilir 
(Rakîkel-Kayrevânî, s. 71). 
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m Nadİr Özkuyumcu 

r İBNÜT-HÂC el-ABDERÎ n 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Muhammed b. Muhammed 
el-Abderî el-Fâsî 

(ö. 737/1336) 

Mâlikî fakihi. 

640 (1243) yılından sonra Fas’ta doğdu. 
Kureyş kabilesinden Abdüddâr b. Kusay 
b. Kilâb'ın soyundan geldiği için Abderî 
nisbesiyle anıldı. İlk öğrenimini Fas şeh¬ 
rinde Ebû Abdullah el-Fâsî ve diğer bazı 
hocalardan yaptı. Çeşitli ilim merkezle¬ 
rine seyahatlerde bulundu. Daha sonra 
hacca gitti ve ardından Kahire’ye yerleş¬ 
ti. Burada Hâfız Takıyyüddin Ubeyd b. Mu¬ 
hammed es-Siirdî'den İmam Mâlik’in el- 
Muvatta’ adlı eserini dinledi; Ebû Mu¬ 
hammed Abdullah b. Muhammed el- 
Mercânî, Ebû İshak İbrahim b. Yahlüf et- 
Tenesî el-Matmâtî ve Ebû Muhammed 
İbn Ebû Cemre gibi âlimlerden ders aldı. 
İbn Ebû Cemre en önemli hocası olup el- 
Medhal adlı eserini onun teşvikiyle yaz¬ 
dı. Kahire medreselerinde hocalık yaptı; 
aralarında Abdullah el-Menûfî ve Halîl b. 
İshak el-Cündî’nin de bulunduğu birçok 
talebe yetiştirdi. Özellikle bid’at ve hura¬ 
felere karşı verdiği mücadele ile tanınan 
İbnü'l-Hâc hayatının sonlarına doğru göz¬ 
lerini kaybetti ve 20 Cemâziyelevvel 737’- 
de (25 Aralık 1336) Kahire’de vefat ederek 
Karâfe Mezarlığı’nda hocası İbn Ebû 
Cemre’nin kabri yakınına defnedildi. Jean 
Claude Vadet ve Maryta Esperonnier’in 
bu tarihi onun doğumu için gösterme¬ 
leri (bk. bibi.) bir zühul eseri olmalıdır. 
Brockelmann, İbnü’l-Hâcc'ın er-Rihletü'l- 
Mağribiyye müellifi Abderî'nin oğlu ola¬ 
bileceğini ve İbnü’l-Hâc lakabını da bun¬ 
dan dolayı alabileceğini belirtirken (İA, I, 
24; ayrıca bk. Krachkovsky, 1, 368) Abdül- 
ganîAbbûd, İbnü’l-Hâcc’ın eğitim yönüy¬ 
le ilgili çalışmasında (bk. bibi.) her ikisini 
aynı kişi olarak tanıtmıştır. 


İbnü’l-Hâcc’m şöhretine vesile olan ese¬ 
ri el-Medhal ilâ tenmiyeti'l-(tetimme) 
cfmâl bi-tahsîni'n-niyyât ve't-tenbîh 
c alâ ba c zi'l-bida c (keşlrin mine’l-bidaH’l- 
muhdeşe) ve’Mavffidi'lleti'ntuhilet ve 
beyânı şenâ c atihâ ve kubhihâ adını ta¬ 
şımaktadır. Kısaca Medhalü'ş-şer'i'ş-şe- 
rîf olarak da anılan eser 7 Muharrem 732’- 
de (10 Ekim 1331) tamamlanmıştır. Mo¬ 
ğol saldırıları ve Haçlı seferlerinin sebep 
olduğu siyasî çalkantılar yanında İçtimaî 
ve İktisadî hayattaki çözülmelerin fert ve 
toplum üzerindeki tahriplerinin gittikçe 
arttığı bir dönemde dinin temel esasları¬ 
na aykırı âdet ve geleneklere, ibadetler 
etrafında oluşan bid’atlara dikkat çekile¬ 
rek bu tür davranışların şiddetle eleştiril¬ 
diği eserde müslümanlarm dinleri hakkın¬ 
da doğru bilgi edinmeleri ve buna uygun 
şekilde yaşamalarının sağlanması amaç¬ 
lanmıştır. Fıkhî konuların ağırlıklı olduğu 
eser genel anlamda bir eğitim kitabı sa¬ 
yılabilir. Çeşitli bölümlerde ayrıca eğitim 
ve öğretimle ilgili konulara, hoca-talebe 
ilişkilerine yer verilmiş olması kitabın bu 
yönüne dikkatleri çekmiş ve eser çeşitli 
çalışmalara konu olmuştur (bk. bibi ). 
Abdülkerîm b. Sâlih el-Hamîd de eserde 
mevcut bid’at ve şirkle ilgili bilgileri es- 
Sirâc li-keşfi zulümâti'ş-şirk fî Medhali 
İbni'l-Hâc adıyla kitap haline getirmiş¬ 
tir (Riyad 1411/1990). el-Medhal’ in çe¬ 
şitli baskıları yapılmıştır (1-111, İskende¬ 
riye 1291; Kahire 1293, 1320; 1-1V, Kahire 
1348, 1380/1960, 1401/1981). 

İbnü’l-Hâcc’m klasik kaynaklarda başka 
eserinin adı geçmemekte, Abdullah Ken- 
nûn da bunun dışında bir eserinin bilin- [_ 
mediğine işaret etmektedir ( İbnü’l-Hâc 
el-Fâsî, s. 11) Brockelmann ve Serkîs’in 
ona nisbet ettikleri Şümûsü’l-envâr ve 
künûzü'l-esrân'l-kübrâ ile (Kahire 1297, 

1322,1325) yine Brockelmann tarafından 
ve bazı kütüphane kataloglarında kendi¬ 
sine izâfe edilen (Süleymaniye Ktp., Haşan 
Hüsnü Paşa, nr. 769; TSMK, Yeniler, nr. 

647; Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye, nr 58 Ş.) Bü- 
lûğu'l-kaşd ve'l-münâ ti havâşşı es- 
mâ’’illâhi'1-hüsnâ adlı eserlerin havas, 
tılsım ve sihir gibi konuları ihtiva etme¬ 
leri sebebiyle İbnü’l-Hâc tarafından yazıl¬ 
mış olmaları mümkün görünmemekte¬ 
dir. Esasen son eser, Muhammed ed-Dey- 
rûtî ed-Dimyâtî (ö. 921/1515) adlı bir kişi¬ 
ye (Kehhâle, 111,64) ait kasidenin şerhidir 
(ayrıca bk. Fuâd Seyyid, 1, 111; Karatay, III, 

316). Brockelmann'ın İbnü’l-Hâcc’a nis¬ 
bet ettiği el-Ezhâıü't-tayyibetü'n-neşr 
ise Muhammed Tâlib b. Hamdûn İbnü’l- 
Hâcc’a aittir. 
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H Saffet Köse 

İBNÜ’l-HÂC el-BİLLİFÎKÎ 

sr^ı ö?') 

Ebü’l-Berekât Muhammed 
b. Muhammed 

b. İbrahim es-Sülemî el-Billifîki 
(ö. 771/1370) 

Mâlikî fakihi, edip ve şair. 

Şair sahâbîlerden Abbas b. Mirdâs es- 
Sülemî'nin soyundan olup Endülüs’ün gü¬ 
neydoğusundaki Meriye’de (Almeria) dün¬ 
yaya geldi. İbn Hacer doğum tarihini 664 
(1266), İbnü'l-Cezerî 680 (1281) olarak 
vermekte, talebesi Hadramî’den nakledi¬ 
len doksan yaşlarında vefat ettiğine dair 
bilgi (Ahmed Bâbâ, s. 430) son rivayeti te¬ 
yit etmektedir. Aslen Meriye yakınların¬ 
daki Billifîk'ten (Belfîk) olduğu için Billifîki 
(Bellefîkı, Belfîki) nisbesiyle anılır. Dedesi¬ 
nin dedesi Ebû İshak İbnü’l-Hâc tanınmış 
bir mutasavvıf olup Merakeş’te medfun- 
dur (Makkarî, V, 474). Dedesi ve babası da 
tasavvuf ehli olmaları yanında hadis ala¬ 
nında tanınmış birer âlimdi. İbnü'l-Hâc, 
Meriye'de ve Endülüs’ün diğer şehirlerin¬ 
de tahsil gördü. Hadis, kıraat, fıkıh ve fı¬ 
kıh usulü, mantık, dil ve edebiyat, tarih, 
şiir gibi çeşitli dallarda adını duyurdu. Ho¬ 
caları arasında Ebü’l-Kâsım İbnü’ş-Şât, 
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İBNÜTHÂC en-NÜMEYRÎ 


Ebû Abdullah İbn Hamîs, İbnü’l-Fahhâr, 
İbnü’z-Zübeyr es-Sekafî, Ebü’l-Abbas İb- 
nü’i-Bennâ el-Merrâküşî, Ebû tshak el- 
Gâfiki, İbnü'l-Kemmâd ve meşhur iki sey¬ 
yah Ebü’l-Kâsım et-Tücîbî ile İbn Rüşeyd 
bulunmaktadır. 

Benî Ahmer (Nasrîler) hükümdarları ta¬ 
rafından çeşitli görevlere getirilen İbnü’l- 
Hâc715 Cemâziyelâhirinde(Eylül 1315) 
Kanâleş’e kadı tayin edildi. Merbelle ve 
İstibûne kadılıklarından sonra Kuzey Af¬ 
rika seyahatine çıkarak Bicâye, Merakeş 
ve Sebte’de (Ceuta) bir süre kaldı ve bazı 
âlimlerden faydalanma imkânı buldu. En¬ 
dülüs'e dönünce Mâleka'da ders verdi. 
Fas'a yaptığı bir seyahatinin arkasından 
Meriye’de ders vermeye başladı. Ardın¬ 
dan Berce, Dellâye, Elbiniyûl, Finyâne. Bî¬ 
re, Meriye’de kadılık yaptıktan sonra Mâ- 
leka’ya hatip ve kadı tayin edildi. 747’de 
(1346) tekrar Meriye hatiplik ve kadılığına 
getirildi. Bu görevden bir ara alındıysa da 
756 (1355) yılında aynı göreve iade edil¬ 
di. İbnü’l-Ahmer, amcasının oğlu Gâlib- 
Billâh Ebû Abdullah Muhammed (1360- 
1362) başa geçince onu Gırnata’da kâdıl- 
cemâa görevine tayin ettiğini ve Merî- 
nîler Hükümdarı Ebû Sâlim'e elçi olarak 
Fas'a geldiğinde kendisiyle görüştüğünü 
belirtir (Nesîrü’l-cümân, s. 157). 

Resmî görevleri yanında öğretim faa¬ 
liyetini de sürdüren İbnü’l-Hâc başta Li- 
sânüddin İbnü’l-Hatîb, İbn Battûtâ, İbn 
Haldûn ve kardeşi Ebû Zekeriyyâ İbn Hal- 
dûn olmak üzere Yahya b. Ahmed es-Ser- 
râc, Ebû Abdullah İsmâil b. Hânî, Ali b. 
Muhammed el-Huzâî, İbn Zümrek, Ebû 
Bekir İbnü’l-Kureşî ve Hadramî gibi âlim¬ 
lerin de aralarında bulunduğu birçok ta¬ 
lebe yetiştirdi. Hadramî’den nakledildiği¬ 
ne göre 771 Ramazanının sonlarında (Ni¬ 
san 1370) Meriye'de vefat etti (Ahmed 
Bâbâ et-Tinbüktî, s. 430). Makkarî vefat 
ayı olarak şevvali (mayıs) verirken Nübâhî 

773 Ramazanını (Mart 1372), İbn Hacer 

774 Ramazanını (Mart 1373) ve İbnü’l-Ce- 
zerî de 12 Ramazan 770 (20 Nisan 1369) 
tarihini zikretmektedir. Tasavvufa meyli 
olan, takvâ sahibi ve hayır sever bir kişi 
olarak bilinen İbnü’l-Hâc kendi parasıyla 
on sekiz kuyu açtırmış, yirmi mescidle Bil- 
lifîk Kalesi surlarının büyük kısmını yap¬ 
tırmıştır. 751 (1350) yılında hanımını bo¬ 
şarken bizzat düzenlediği ilginç belgenin 
metni günümüze ulaşmıştır (Makkarî, V, 
479-480). 

İbnü’l-Hâcc’ın kaynaklarda adı geçen 
başlıca eserleri şunlardır: Târîhu'l-Me- 
riyye, el-Miftemen c alâ enbâ’i ebnâ’i'z- 
zemen (el-Müftemen fî enbâ’i men lakıy- 


tühû miri ebnâ'i’z-zemen), Hareketü'd- 
duh ûliyye fi '1-mes ’eleti'l-Mâlekryye, 
el-Fuşûl ve'l-ebvâb fî zikri men ehaze 
c annî mine'ş-şüyûh ve'l-etbâ c ve'l-aş- 
hâb, el-Azb ve'l-ücâc fî şfri Ebi'l-Be- 
rekât İbni'l-Hâc, el-Lü’lü’ ve'l-mer- 
cân ellezâni mine'l- c Azb ve'l-ücâc yüs- 
tahrecân ( el-Liflti ue’l-mercân min bah¬ 
ri Ebi’l-Berekât İbni’l-Hâc yüstahrecân, 
Ebü'l-Kâsım eş-Şerîf'in birönceki eserden 
yaptığı seçmedir), Selvetü'l-hûtır iîmâ 
üşkile min nisbeti'n-nesebi'r-râtib ile'z- 
zâkir, Arâ’isü benâti'l-havâtıri'l-mec- 
lüvve c alâ minaşşâti'l-menâbir, el-İf- 
şâh fî men \ırife bi'I-Endelüs bi'ş-şa- 
lâh, Ma’ttüfika li-Ebi'l-Berekât fîmâ 
yüşbihü'l-kerâmât, Mâ ra’eytü ve mâ 
rü’iyeli-mineî-makamât, Müşebbehâ- 
tü ıştılâhi'l- c ulûm, el-Mercf bi'd-derek 
c alâ men enkere vukü c a'l-müşterek, 
Kad yekbü'l-cevâd fî erbafîne gaita 
c an erbafîne mine'n-nükkâd. Talebesi 
İbnü’l-Hatîb’in ve diğer biyografi yazarla¬ 
rının zikrettiği şiirleri (el-İhâta, II, 150-167; 
Abbas b. İbrahim, IV, 418-442) Abdülha- 
mîd Abdullah el-Herâme tarafından der¬ 
lenerek yayımlanmıştır (bk. bibi ). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Şi'ru Ebi’l-Berekât İbni'l-Hâc el-Billiflki (haz. 
Abdülhamîd Abdullah el-Herâme), Dübey 1416/ 
1996, hazırlayanın girişi, s. 9-24; İbnüTHatîb, 
e/-/hâfa,li, 143-172; a.mlf., Euşâfü’n-nâs fı’t-te- 
oârlh ue'ş-şı/ât(nşr. M. Kemâl Şebâne), Rabat 
1977, s. 28-30; Nübâhî, Târîhu kudâti’l-Ende- 
lüs (nşr. Meryem Kasım Tavîl), Beyrut 1415/ 
1995, s. 202-206; İbn Ferhûn, ed-Dîbâcü’l-müz- 
heb, Kahire 1330, s. 291-295; İbnü'l-Ahmer, be¬ 
şimi ferâ’idi’l-cümârı fî nazmi fühüli’z-zamân 
(nşr. M. Rıdvân ed-Dâye), Beyrut 1407/1987, s. 
156-161; İbn Haldûn, el-‘lber, VII, 401; İbnü’l- 
Cezerî, Gâyetü ’n-Nihâye, II, 235-236; Ahmed 
Bâbâ et-Tinbüktî, fieylü’l-ibtihâc, Trablus 1408/ 
1989, s. 428-430; İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâ- 
mine,\V , 155-157; İbnü'l-Kâdî, Cezuetü.’l-ikti- 
bâs, Rabat 1973,1, 292-295; Makkarî, Hefhu’t- 
tîb, V, 471-487; Abbas b. İbrâhim, el-Elâm, IV, 
418-442; Abdülhay el-Kettânî, Fihrisü’l-fehâris, 
1, 152-153;Ömer Ferruh, Târîhu’l-edeb, VI, 498- 
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IBNUT-HAC en-NUMEYRI 

jrkaJt jjl) 

Ebû İshâk (Ebü’l-Kâsım) İbrahim 
b. Abdillâh b. İbrahim 
(ö. 780/1378 [?]) 

Endülüslü kâtip, edip ve muhaddis. 

L _J 

Köklü bir ailenin çocuğu olarak 713’te 
(1313) Gırnata’da (Granada) doğdu. Aile¬ 
nin atası Sevvâbe b. Hamza en-Nümey- 
rî Endülüs’e geçtiğinde Vâdîâş’a (Guadix) 


yerleşmişti. Dedesi İbrâhim en-Nümeyrî 
Nasrîler’in hizmetine girdi ve Dîvânü’l- 
cünd kâtipliğinde bulundu; babası Abdul¬ 
lah en-Nümeyrî de Sebte (Ceuta) ve Gırna- 
ta’da bazı önemli görevler üstlendi. İb- 
nü’l-Hâcc’ın Gırnata’daki tahsil hayatı 
hakkında fazla bir.şey bilinmemektedir; 
ancak genç yaşında edebiyat, hat sanatı 
ve kitâbet alanlarında temayüz edişi cid¬ 
di bir eğitim gördüğünü göstermektedir. 
737 (1337) ve 748 (1348) yıllarında iki de¬ 
fa hac maksadıyla Doğu İslâm dünyasına 
gitti ve kendisi için ilim öğrenme açısın¬ 
dan büyük fırsat oluşturan bu seyahatle¬ 
rinde Dımaşk, Kahire ve İskenderiye gibi 
ilim merkezlerinde Abdurrahman el-Miz- 
zî, Birzâlî, Zehebî, İmâdüddin el-Kindî, 
Kadı Vecîhüddin es-Sanhâcî başta olmak 
üzere birçok Şâfıî ve Mâlikî âlimiyle görüş¬ 
tü; onlardan hadis dinledi ve bazılarından 
hadis rivayeti için icâzet aldı. Memuriyet 
hayatında sırasıyla Nasrî, Hafsî, Merînî ve 
tekrar Nasrî saraylarında kâtip olarak hiz¬ 
met verdi. Hafsî sarayında çalışırken Mağ- 
rib’de meydana gelen siyasî buhran, ken¬ 
disini görevinden ayrılarak Tilimsân ya¬ 
kınlarındaki Şeyh Ebû Medyen Tekkesi’nde 
inzivâya çekilmeye sevkettiyse de bu du¬ 
rum fazla sürmedi ve Sultan Ebû İnân’ın 
ısrarıyla Merînî sarayında yeniden kâtip¬ 
liğe başladı. Ebû İnân’ın ölümü üzerine 
(759/1358) yirmi iki yıl aradan sonra dön¬ 
düğü Gırnata sarayında iyi karşılandı ve 
Dîvân ı İnşâ kâtipliğine tayin edildi; bir sü¬ 
re de kadılık yaptı ve ayrıca Nasrî sultan¬ 
larını temsilen bazı devletlere elçi olarak 
gönderildi. 768’de (1367) elçi sıfatıyla Ab- 
dülvâdî sarayına gitmekte iken Franklar 
tarafından esir alındı ve kısa süre sonra 
yüklü bir fidye karşılığında serbest bıra¬ 
kıldı. İbnü’l-Hâcc’ın vefat tarihi hakkında 
ihtilâf vardır. Ancak öğrencilerinden İbn 
Azîm’in 780’de (1378) yirmi yaşlarında 
iken kendisinden ders aldığı bilinmekte 
ve buna göre söz konusu tarihte veya da¬ 
ha sonra öldüğü anlaşılmaktadır. 

Kaynaklarda İbnü’I-Hâcc’ın edebiyat, 
tasavvuf, usûlü'd-din, fıkıh, hadis, seya¬ 
hat gibi çeşitli alanlarda kaleme aldığı 
birçok eserin adı verilmekte ve içeriğine 
atıfta bulunulmaktadır. Onun aynı za¬ 
manda şairliğiyle de tanındığı bilinmek¬ 
tedir. Bir divanda toplamak yerine çeşitli 
eserlerine serpiştirdiği anlaşılan şiirlerin¬ 
den bazılarını Lisânüddin İbnüî-Hatîb. İb¬ 
nü’l-Ahmer, Safedî, İbnü'l-Kâdî ve Makka¬ 
rî gibi müellifler günümüze ulaştırmışlar¬ 
dır; bunların büyük bölümü hocaları ve 
önemli kişiler için yazdığı methiyelerdir. 
Özellikle İbnü’l-Kâdî tarafından yetmiş 
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İBNÜ'l-HÂC en-NÜMEYRÎ 


dokuz beyti nakledilen Hz. Peygamber’in 
kabri başında söylediği kasidesi diğerleri 
arasında ayrı bir yere sahiptir. Bazı şiir¬ 
lerinin zamanla Endülüs'te bestelenerek 
şarkı haline getirildiği de bildirilmiştir. 

Eserleri. 1. Feyzü'Mubâb ve ifâzatü 
kıdâhi'1-âdâb fi’l-hareketi's-scfîde ilâ 
Kosantîne ve'z-Zâb. Merînî sarayında 
kâtip iken Sultan Ebû İnân’ın, Kostantîne 
civarındaki Benî Süleym Arapları'nın isya¬ 
nını bastırmak ve hac yollarının güvenli¬ 
ğini sağlamak amacıyla çıktığı seferin gi¬ 
diş dönüş notlarını ihtiva eder. Müellif ki¬ 
tapta secili bir üslûp kullanmış ve böyle- 
ce tarihçiden ziyade edip olduğunu gös¬ 
termiştir. Merînî tarihi ve özellikle Ebû 
İnân dönemi için önem taşıyan eserin bu¬ 
güne ulaşan tek nüshası Muhammed b. 
Şakrûn tarafından yayımlanmıştır ( Rabat 
1984; Beyrut 1990). 2. Kara’iniı'l-kaşr ve 
mehâsinü'Haşr. Bilinen tek nüshası Brit- 
ish Museum’da (Or., nr. 5670) kayıtlıdır 
(Brockelmann, GAL Suppl., II, 369). İb- 
nü’l-Hâcc’ın kaynaklarda adı geçen diğer 
eserlerinden bazıları da şunlardır: eî-Mü- 
sâhele ve'l-müsâmaha fî tebyîni turu- 
ki'l-müdâ c abe ve'l-mümâzeha, îkâzü’l- 
kirâm bi-ahbâri'l-menâm, Ten‘îmü'1- 
eşbâh bi-muhâdeşeti'l-ervâh, el-Ve- 
sâ’il ve nüzhetü ’l-menâzır ve ’l-hamâ'il, 
ez-Zehrât ve icâletü'n-nazarât, Nüz- 
hetü’l-hadak fî zikri'l-fırak, el-Libâs 
ve'ş-şuhbe, Meşâlîbü'l-kavânîn fi't- 
tevriye ve'l-istihdâm ve't-tazmîn, el- 
Fuşûlü '1-muktedabe fi'l-ahkâmi'l-mün- 
tehabe. Bunlardan başka silâh, zırh, fe- 
râiz ve cedele dair dört risâle, kırk hadis 
türünde ve ism-i a'zam konusunda kitap¬ 
lar yazmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Safedî, el-Vâfî, VI, 40; İbnü’l-Hatîb, el-İhâta, 
I, 342-363; a.mlf., el-Ketîbetü’l-kâmine[nşT. 
İhsan Abbas), Beyrut 1963, s. 266-269; İbnü'I- 
Ahmer, Neşîrü feraHdi’l-cümân fi nazmi fu- 
hûli'z-zamân( nşr. M. Rıdvan ed-Dâye), Bey¬ 
rut 1967, s.314-318; İbn Hacer. ed-Dürerü’l-kâ- 
mine, 1, 30; İbn Tağriberdî, el-Menhelü’ş-şâfî, 
I, 86-87; İbnü’l-Kâdî, Cezuetü’l-iktibâs, Rabat 
1973, s. 96; Ahmed Bâbâ et-Tinbüktî, tieylü’l- 
ibtihâc, Trablus 1408/1989, 46-47; Makkarî, 
Nefhu’t-tib (nşr. M. Muhyiddin Abdülhamîd), 
Kahire 1949, IX, 315-327; Brockelmann, GAL 
Suppl., II, 369; Abdülhay ei-Kettânî, Fihrisü'l- 
fehâris, I, 129; Ömer Ferruh, Târihu’l-edeb, VI, 
483-489; J. F. P. Hopkins, "An Andalusian 
Poet of the Fourteenth Century: ibn al-Hâjj”, 
BSOAS, XXIV (1961), s. 57-64; a.mlf. “ibn al- 
Hadjdj”, £/ 2 (İng.), III, 780; Muhammed Züney- 
bir, “İbnü’l-Hâc en-Nümeyrî, Feyzü’l-'ubâb ve 
ifâzatü kıdâhi’l-âdâb fı’l-hareketi’s-sa'rde ilâ 
Kosantîne ve’z-Zâb", el-Kitâbü’l-Mağribî,Hl, Ra¬ 
bat 1985, s. 155-158; Muhammed Seyyidî, “İbn 
Hâc", DMBİ, III, 286. m 
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İBNÜ’l-HÂC es-SÜLEMÎ 
(tsdJI jrkdl oîÜ 

Ebü’l-Feyz Hamdûn b. Abdirrahmân 
b. Hamdûn es-Sülemî el-Fâsî 
(ö. 1232/1817) 

Hadis âlimi, fakih, 
edip ve şair. 

1174 (1760) yılında Fas’ta doğdu. Sahâ- 
bî Abbas b. Mirdâs es-Sülemî'nin soyun¬ 
dan geldiği için Mirdâsî nisbesiyle de anı¬ 
lır. Endülüs’e göç eden atalarından Ebû 
İshakİbrâhim b. Hâc el-Billifîki ile (ö. 616/ 
1219) bunun torunu Ebü’l-Berekât İbnü’l- 
Hâc el-Billifîki de (ö. 771/1370) tanınmış 
şahsiyetlerdir. Endülüs'ün müslümanla- 
nn elinden çıkmasından sonra dedelerin¬ 
den Ebû Abdullah Muhammed Fas’a yer¬ 
leşti. Aile burada birçok âlim ve yönetici 
yetiştirdi. İbnü’l-Hâc Fas'ta tahsil gördü. 
Muhammed b. Haşan el-Bennânî, Süley¬ 
man b. Ahmed el-Fiştâlî, İbn Sûde et-Tâ- 
vüdî, Muhammed b. Ahmed Benîs, Ab- 
dülkâdir İbn Şakrûn, Tayyib İbn Kîrân’dan 
ders aldı. Muhammed b. Abdüsselâm b. 
Nâsır ed-Derl, Murtazâ ez-Zebîdî ve di¬ 
ğer bazı âlimler de ona icâzet verdiler. Ha¬ 
dis, tefsir, dil ve edebiyat, fıkıh, kelâm, 
mantık dallarında yetişti ve genç yaşta 
ders vermeye başladı. 

Sultan Mevlây III. Muhammed tarafın¬ 
dan oğlu Mevlây Süleyman’a hoca tayin 
edilen İbnü’l-Hâc 1202’de (1788) Sicilmâ- 
se’ye gönderildi. Burada Emîr Süleyman’¬ 
la dostluk kurdu. Mevlây Muhammed ve¬ 
fat edip yerine oğiu Mevlây Yezîd geçtik¬ 
ten sonra hacca gitti (1205/1791). Üç yıl 
süren hac seyahati sırasında Cezayir, Tu¬ 
nus, Mısır ve Haremeyn’de birçok âlimle 
görüştü. Murtazâ ez-Zebîdî’den Mısır’da 
iken icâzet almış olmalıdır. Hac dönüşün¬ 
de tahta geçmiş olan talebesi Mevlây Sü¬ 
leyman’ın kâtip ve şairleri arasında yer 
aldı, saraydaki İlmî ve edebî meclislere 
katıldı ve çeşitli kitapları takrir etti. Bu 
arada Fas muhtesibliği görevine getiril¬ 
di. 1219’da (1804) Arâiş bölgesine yöne¬ 
tici olarak gönderildiyse de üç yıl sonra 
bu görevden affını istedi. Vücde'ye tayin 
isteğini de kabul etmeyen İbnü’l-Hâc ken¬ 
disini öğretim faaliyetlerine verdi. Mevlây 
Süleyman’dan başka Ahmed Şekür el-Ale- 
mî, Ebû Hâmid el-Arabî ed-Dimnâtî, Ab- 
dülkâdir el-Kûhin ve Ali b. İdrîs Kassâre 
gibi âlimler ondan ders aldılar. İbnü’l-Hâc 
7 Rebîülâhir 1232 (24 Şubat 1817) tarihin¬ 
de Fas’ta vefat etti ve Bâbülfütûh dışın¬ 
daki Matrahulcille’de hocası İbn Kîrân'ın 
kabri yanında defnedildi. 


Başta hadis ve tefsir olmak üzere dinî 
ilimlere vukufu yanında şair ve edip ola¬ 
rak da adim duyuran İbnü’l-Hâc, hocası 
İbn Kîrân tarafından Peygamber methi¬ 
yelerinde Bûsîrî’ye, hükümdar methiye¬ 
lerinde ise İbnü’l-Hatîb’e benzetilmiştir. 
Kütüb-i Sitte ve özellikle Şahîh-i Buhâ- 
n nin hadisleri konusunda mütehassıstı. 
Oğlu Muhammed Tâlib, babasının biyog¬ 
rafisiyle ilgili olarak Riyâzü'l-verd ilâ 
mâ intehâ ileyhi hâze'l-cevherü'l-ferd 
adlı bir eser kaleme almıştır (yazma nüs¬ 
haları için bk. Muhammed el-Menûnî, II, 
25-26). 

Muhammed Tâlib İbnü’l-Hâc (ö. 1273/ 
1857), Merakeş ve Fas kadılığı ile kâdılce- 
mâa görevlerinde bulunmuş olup el-Ez- 
hûrü't-tayyibetü'n-neşr fîmâ yete c al- 
laku bi-ba c zi'l- < ulûm mine'l-mebâdi'l- 
c aşr (Fas 1317), Şerhu Lâmiyyeti'l-ef'âl 
(Fas 1310), Haşiye c alâ Şerhi Bahrak 
c alâ Lâmiyyeti’l-ef c âl(Fas 1300, 1315), 
Haşiye c alâ Şerhi'l-Mürşidi'l-mu c în 
(Fas 1315), et-Ta c rîf bi't-Tâvüdîİbn Sû¬ 
de ile ( Dımaşk 1991 ) diğer birçok eserin 
müellifidir (Abbas b. İbrâhim, VI, 303-306; 
Hacvî, II, 300; Fevzî Abdürrezzâk, s. 26,45, 
70, 79; Muhammed el-Menûnî, II, 25-26, 
39-40, 72-73). İbnü’l-Hâcc’ın diğer oğlu 
Muhammed İbnü'l-Hâc da (ö. 1274/1858) 
el-Cevherü'l-ferîde fî halli rumûzi'l- 
Harîde (Fas 1329), Nazmü Evdahi'l-me- 
sâlik ilâ Elfiyyeti İbn Mâlik (Fas 1319) 
ve diğer bazı eserleri kaleme almıştır (Ab¬ 
bas b. İbrâhim, VI, 306-308; Fevzî Abdür¬ 
rezzâk, s. 61,97). 

Eserleri. 1. Nefhatü '1-miski'd-dârîli- 
kârfi Şahîhi'l-Buhârî. Müellif, İbn Ha¬ 
cer el-Askalânî’nin Fethu'I-bârî adlı Bu- 
hârî şerhinin mukaddimesi Hedyü's-sâ- 
n nin bazı bölümlerini manzum hale ge¬ 
tirdikten sonra (Dîvânü'Nâm, I, 321-345) 
bu adla şerhetmiştir (Fas 1328, 1329). 
Brockelmann bu eseri, biraz farklı bir 
isimle Buhârî’nin et-Târîhu'ş-şağir 'ine 
dair bir kitap gibi kaydetmiştir (GAL 
Suppl., 1, 264). 2. el-Harîde fi'l-mantık. 
111 beyitlik bu manzume, müellifin ho¬ 
cası İbn Kîrân ve oğlu Muhammed İbnü’l- 
Hâc tarafından yapılan şerhlerle birlikte 
basılmıştır (Fas 1329). 3. ed-Dîvânü'l- 
c âm. Başta Hz. Peygamber’e methiyeler 
olmak üzere çeşitli konulardaki 545 şiir¬ 
den oluşan eser Ahmed el-Irâki tarafın¬ 
dan iki cilt halinde neşredilmiştir (Fas 
1995). 4. en-Nevâfihu'l-ğâliye fi’l-em- 
dâhi's-Süleymâniye. Sultan Mevlây Sü¬ 
leyman’la ilgili methiyelerini ihtiva eden 
bu divanı Ahmed el-Irâki, Fas'ta Külliyye- 
tü’I-âdâb’da ( 1982) yüksek lisans tezi ola- 
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rak neşre hazırlamıştır, s. c Uküdü'l-fâ- 
tiha. Hz. Peygamber’in sîretine dair yak¬ 
laşık 4000 beyitlik bir eser olup Medine’¬ 
de kaleme alınmıştır. Bu esere kendisinin 
yazmaya başladığı, ölümü üzerine oğlu 
Muhammed tarafından tamamlanan beş 
ciltlik şerhin ilk cildi basılmıştır (Fas, ts.). 
6. Hutab cumafyye. Mevlây Süleyman’ın 
isteği üzerine yazılan eser konulan İh¬ 
ya Yi c ulûmi'd-dîri den seçilen hutbeler¬ 
den ibarettir (Rabat, el-Mektebetü'l-Ha- 
seniyye, nr. 6490). 7. eş-Şemerü’l-müh- 
teşariî ravzi'l-Muhtaşar. Teftâzânî’nin 
Telhîşü ’l-miftâh ’a yazdığı Şerhu’l-Muh- 
taşar üzerine kaleme aldığı bir hâşiyedir 
(Brockelmann, GAL Suppl., I, 518). 8. 
Maksure fî c ilmeyi'l- c arûz ve'l-kavâtî. 
Hazreciyye'ye nazire olarak yazılmıştır 
(a.g.e., 11, 875). 

İbnü’l-Hâcc’m kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Ta'lîk c alâ Şa- 
hîhiT-Bulıârî, Hâşiye c alâ Tefsiri Ebi’s- 
Su c ûd (MerâkTş-şu c ûd c alâ Tefsiri Ebi’s- 
Su c ûd, tamamlanmamıştır), Hâşiye c alâ 
Tefsîri'l-Beyzâvî, Hâşiye c alâ Şerhi'l- 
Mahalli c aiâ CemTi-cevâmif Nazmü'l- 
Hikemi'1-’’Atâ'iyye, Buğyetü'l-erîb fî 
uşûli'd-dîn (muhtemelen UrcûzefîHlmi’l- 
kelâm ile aynı eserdir), İmtâhı'l-esmâ c bi- 
tahrîri mâ ültibise miri hükmi's-semâ\ 
Rihle Hicâziyye (eserlerinin bir listesi 
için bk. Abdüsselâm b. Abdülkâdir b. Sû- 
de, Vli, 2499; ed-Dîvânü’l-'-âm, neşredenin 
girişi, I, 10-12). 

BİBLİYOGRAFYA : 
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7-17; Abdülkebîr el-Fâsî, Tezkiretü’l-muhsinin 
bi-vefeyâti’l-a'yân ve havâdişi’s-sinîrı (Meo- 
sû'atü aHâmi’l-Mağrib içinde, nşr. Muham¬ 
med Haccî), Beyrut 1417/1996, VII, 2500; 
Abdüsselâm b. Abdülkâdir İbn Sûde, İthâfü’l- 
mütâlT bi-vefeyâti a‘lâmi’l-karni’ş-şâliş ‘aşer 
ve’r-râbT (a.e. içinde), VII, 2499; Brockel¬ 
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1983, s. 62-63, 81, 124; Ziriklî, el-A ( lâm (Fet- 
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bû'âtü’l-haceriyye fı’l-Mağrib, Rabat 1406/ 
1986, s. 26, 41, 45, 61, 68, 79, 97; Muham¬ 
med el-Menûnî, el-Meşâdirü’l-'Arabiyye li-târî- 
hi'l-Mağrib, Muhammediye 1410/1989, II, 25- 
26, 39-40, 55, 57, 72-73, 77, 81; Muhammed 
b. Abdullah et-Telîdî, Türâşü’l-Meğâribe fı’l-Lıa- 
dîşi'n-nebevi, Beyrut 1416/1995, s. 107, 155, 
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Ebû Amr Cemâlüddîn Osman 
b. Ömer b. Ebî Bekr b. Yûnus 
(ö. 646/1249) 

Arap gramerine dair 
el-Kâfiye ve eş-Şâfiye 
adlı eserleriyle tanınan 
dil âlimi ve Mâlikî fakihi. 

570’te (1175) Mısır’ın Yukarı Saîd böl¬ 
gesinde Küs’a bağlı İsnâ kasabasında doğ¬ 
du. Ailesi aslen Tiflislidir. Babası, Seiâhad- 
dîn-i Eyyûbî’nin dayısının oğlu Küs Emîri 
İzzeddin Mûsekes-Salâhî’nin hâcibi idi. 
Bu görevinden dolayı oğlu İbnü’l-Hâcib 
lakabıyla anılmıştır. Ca’fer b. Sa’ieb el-Üd- 
füvî, İbnü'l-Hâcib’in babasının hâcib ol¬ 
madığı, ancak emirler ve devlet erkânı ile 
arasının iyi olduğu, küçük yaşta yetim ka¬ 
lan Ebû Amr’ın bakımını hâciblerden biri 
üstlendiği için onun İbnü’l-Hâcib lakabıy¬ 
la anıldığı şeklindeki bir rivayeti kaydet¬ 
tikten sonra bunun pek doğru olmadığını 
söyler ( et-TâlTu ’s-sa c îdü ’l-câmf, s. 356). 
Babasıyla birlikte küçük yaşta Kahire’ye 
giden İbnü’l-Hâcib, burada Muhammed b. 
Ömer el-Bennâ’dan dil ve edebiyat ders¬ 
leri aldı. Kâsım b. Fîrruh eş-Şâtıbî’den ef- 
Teysîrve eş-Şâtıbiyye ’yi, Ebü’l-Fazl Ba- 
hâeddin Muhammed b. Yûsuf el-Gazne- 
vî’den el-Mübhic fi'l-kırâ’âti’ş-şemân 
ve kırâ’ati'l-A'meş ve İbn Muhaysin 
ve İhtiyarı Halef ve'l-Yezîdî adlı eseri, 
Ebü’l-Cûd Gıyâs b. Fâris el-Lahmî’den de 
kırâat-i seb’ayı okudu. Ebü’I-Kâsım Hibe- 
tullah b. Ali el-Bûsîrî, Ebû Tâhir İsmâil b. 
Sâlih b. Yâsîn, Ebû Muhammed İbn Asâ- 
kir, Fâtıma bint Sa’d ei-Hayr’dan hadis 
ilimlerini, Ebû Mansûr el-Ebyârî, Ebü’l- 
Hasan Şemseddin Ali b. İsmâil el-Ebyârî, 
İbn Cübeyr, Halîl b. Saâde el-Huveyyî’den 
fıkıh ve fıkıh usulü tahsil etti; İbn Nukta’- 
dan hadis rivayet etti. 

İbnü’l-Hâcib, tahsilini tamamladıktan 
sonra el-Emâlî 'sindeki bir kayda göre 
(nşr. Hâdî Haşanel-Hammûdî, I, 143) 609 
(1212) yılında Fâzıliyye Medresesi’nde 
ders okutmaya başladı. Daha sonra Dı- 
maşk’a gitmek üzere Kahire’den ayrıldı. 
Birkaç ay Kudüs'te kalıp617’de (1220) yı¬ 
lında Dımaşk’a ulaştı. Emeviyye Camii’n- 
de Mâlikî mezhebine tahsis edilen zâviye- 
de ders vermeye başladı. 633 (1235) yı¬ 
lında Kerek Emîri el-Melikü’n-Nâsır Dâ- 
vûd b. îsâ’nın daveti üzerine Kerek’e git¬ 
ti. Burada el-Melikü’n-Nâsır’a el-Kâfi- 
ye’sini, el-Vâfiye nazmü'l-Kâfiye adıyla 
manzum hale getirip okuttuktan sonra 


Dımaşk’a döndü. Ebû Şâme, İbnü’l-Hâ- 
cib’in daha önce de birkaç defa Dımaşk’a 
gittiğini ifade etmektedir ( ez-Zeyl ‘ale’r- 
Raüzateyn.s. 182). 

Eğitim ve öğretimle meşguliyeti dışın¬ 
da Dımaşk’a geldiği 617 (1220) yılından 
ayrıldığı 638 (1240) yılına kadarki hayatı 
hakkında fazla bilgi bulunmayan İbnü’l- 
Hâcib’in kaynaklarda bu tarihler arasında 
meydana gelen üç olay münasebetiyle 
adı geçmektedir. Bunlardan biri 628’de 
(1230) meydana gelmiş, İbnü’l-Hâcib, Dı- 
maşk’taki Şâfıî fakihlerinden İbnü’s-Sa- 
lâh eş-Şehrezûrî ve İzzeddin İbn Abdüs¬ 
selâm ile birlikte ibâha, fâsıklık ve nama¬ 
zın terkiyle ilgili söz ve davranışlarından 
dolayı Şeyh Ali b. Haşan Harîrî’nin katline 
fetva vermiştir (Kütübî, III, 9). Diğer bir 
olay da şudur: Dımaşk Emîri el-Melikü’l- 
Eşref Mûsâ zamanında emîrin çocukluk 
arkadaşı olan Hanbelî mezhebine men¬ 
sup bazı kimseler İzzeddin İbn Abdüsse- 
lâm’ın Eş’arî olduğunu, tevhid inancına 
aykırı bazı sözleri ve düşünceleri bulun¬ 
duğunu söylediler. Bunun üzerine emîr 
İzzeddin İbn Abdüsselâm’ı huzuruna ça¬ 
ğırttı, gelmeyince şikâyet edilen konular¬ 
la ilgili olarak kendisinden fetva istedi. 
İzzeddin de istenen konulardaki fetvayı 
Ehl-i sünnet inancına uygun bir şekilde 
yazıp gönderdi. Fetva bir ramazan günü 
iftar vaktinde emîre ulaştı. Dımaşk’ın ile¬ 
ri gelen âlimleri ve eşrafının bulunduğu 
sofrada fetva okununca emîr sinirlendi. 
Orada bulunan âlimler emîrden korktuk¬ 
ları için bir şey söyleyemediler; sadece iki 
kişi, “Böyle bir ayda sultana yakışan af¬ 
fetmektir” demekle yetindi. Olaydan ha¬ 
berdar olan İbnü’i-Hâcib, el-Melikü’l-Eş- 
ref e takdim edilmek üzere İzzeddin İbn 
Abdüsselâm’ı müdafaa eden bir fetva 
yazıp toplantıya katılan âlimlere imzalat¬ 
tı (Sübkî, VIII, 218-230). Bu hadise. İbnü’l- 
Hâcib’ın hem doğruları söylemedeki cesa¬ 
retini hem de devrin âlimleri nezdindeki 
mevkiini belirtmesi bakımından önemli¬ 
dir. Üçüncü olay 638 (1240) yılında mey¬ 
dana gelmiştir. Bu tarihte, Eyyûbîler’in 
Dımaşk kolu emirlerinden Ebü’I-Hayş 
(Ebü'l-Ceyş) künyesiyle bilinen el-Melikü’s- 
Sâlih İmâdüddin İsmâil ile Mısır kolu emir¬ 
lerinden yeğeni el-Melikü’s-Sâlih Necmed- 
din Eyyûb arasında bir iktidar çekişmesi 
başlamıştı. el-Melikü’s-Sâlih İsmâil, ken¬ 
disini korumak ve askerî mühimmat yar¬ 
dımında bulunmak şartıyla Safed şehrini 
ve Şakif Kalesi’ni Haçlılar’a vererek onlar¬ 
la anlaşmıştı. Bunun üzerine o sırada Dı- 
maşk’taki Emeviyye Camii hatibi olan İz¬ 
zeddin İbn Abdüsselâm Emîr el-Melikü’s- 
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Salih İsmâil'in adını hutbeden çıkardı; emîr 
de onu hapse attırdı (a.g. e., VIII, 210). İb- 
nü’I-Hâcib, İbn Abdüsselâm’ı bu olayda da 
destekledi ve onunla beraber hapse gir¬ 
di (Ebü'l-Fidâ, III, 169; Yâfiî, IV, 114; İb- 
nü'l-İmâd, VII, 406). Emîr bir süre sonra 
halktan gelen baskılar sonucunda onları 
hapisten çıkarıp evlerinde oturmalarını 
emretti, ardından da tamamen serbest 
bıraktı. Bu iki âlim 639 (1241) yılında Ka- 
hire’ye gitmek üzere Dımaşk’tan ayrıldı. 
Ibnü’l-Hâcib, talebesi ve Kerek emîri el- 
Meiikü’n-Nâsır Dâvûd b. îsâ'nın yanın¬ 
da bir süre kaldıktan sonra Kahire’ye git¬ 
ti. Ebû Şâme, İbnü’l-Hâcib’in Dımaşk'tan 
Mısır’a gidiş tarihini 628 (1230) olarak 
vermekteyse d e (ez-Zey/ C ale’r-Rauzateyrı, 
s. 182) el-Melikü’s-Sâlih İsmâil’in Dımaşk 
emirliği 635-644 (1237-1246) yılları ara¬ 
sına rastlamaktadır. 

İbnü’l-Hâcib Kahire’de Fâzıliyye Medre- 
sesi’ne müderris oldu. Dımaşk ve Kahi¬ 


re’de aralarında Ebü’l-Abbas İbnü’l-Mü- 
neyyir, Zeynüddin İbnü’r-Raâd, Kerek 
Emîri el-Melikü’n-Nâsır Dâvûd b. îsâ, Şe- 
hâbeddin el-Karâfî, Abdülazîm b. Abdül- 
kavî el-Münzirî, Abdüsselâm ez-Zevâvî, 
Abdülmü’min ed-Dimyâtî, Ebû Şâme el- 
Makdisî ve İbn Mâlik et-Tâî gibi âlimlerin 
de bulunduğu birçok talebe yetiştirdi. 
Ömrünün sonlarına doğru İskenderiye’ye 
giderek burada yerleşti. 26 Şevval 646 
(11 Şubat 1249) tarihinde İskenderiye’¬ 
de vefat etti ve Bâbüibahr’in dışında İbn 
Ebû Şâme’nin türbesi yakınma defnedil¬ 
di. Mezarı günümüzde Ebü’l-Abbas el- 
Mürsî Mescidi’nin alt katindadır (Abdul¬ 
lah Mustafa el-Merâgi, II, 66). İskenderi¬ 
ye’de kadılık yapan öğrencisi Ebü’l-Ab¬ 
bas İbnü’l-Müneyyir onun için bir mersi¬ 
ye kaleme almıştır (Cafer b. Safeb el-Üd- 
füvî, s. 356). Ahlâk ve faziletiyle temayüz 
eden İbnü’l-Hâcib güvenilir bir dost ve 
mütevazi bir kimseydi. İlim ehlini çok se¬ 


verdi. Dımaşk emîrine karşı çıkan İzzed- 
din İbn Abdüsselâm’ı bundan dolayı des¬ 
teklemiş, onunla beraber hapse girerek 
büyük bir vefa örneği göstermiştir. 

Gramerle ilgili eserlerinin birçok yerin¬ 
de nahivcilere muhalefet eden İbnü’l-Hâ¬ 
cib (İbn Hallikân, III, 250) şöhretini özel¬ 
likle eJ-Kâ/iye’sine borçludur. Bu kitap 
İslâm ülkelerinde çok meşhur olmuş, çe¬ 
şitli âlimler eser üzerine şerh ve şerhle¬ 
rine de hâşiyeler yazmıştır. Bununla be¬ 
raber İbnü’l-Hâcib, Arap gramerinde bir 
ekol sahibi olmaktan ziyade VI. (XII.)yüz¬ 
yıldan sonra yetişen diğer gramer âlimleri 
gibi şârih ve yorumcu niteliği ağır basan 
âlimlerden sayılmaktadır. Zira onun za¬ 
manında Basra ve Küfe dil mektepleri 
arasındaki tartışmalar son bulmuştu. 
Bundan dolayı İbnü’l-Hâcib önceki ekol¬ 
lerin görüşlerini bir araya getirmiş, onla¬ 
rı ustalıkla düzenleyip faydalanılacak bir 
şekle getirmiştir. İbnü’l-Hâcib’in bu seç¬ 
meciliği yanında gramer öğretiminde 
yaptığı diğer bir değişiklik de Zemahşe- 
rî’nin el-Mufaşşal'mda birleştirdiği sarf 
ve nahiv konularını daha önce İbn Cinnî 
ve Ebû Osman el-Mâzinî’nin yaptığı gibi 
yeniden birbirinden ayırıp her birini ayrı 
ayrı kitaplar halinde yazmasıdır. 

İbnü’l-Hâcib, Doğu İslâm dünyasında 
gramere dair eserleriyle tanınırken Batı 
İslâm dünyasında fıkıh ve fıkıh usulüne 
dair eserleriyle şöhret bulmuştur. İbn 
Haldûn. onun fıkıhtaki değerini anlatır¬ 
ken el-Muhtaşar adlı eserinin Mağrib'de 
Mâliki mezhebinin programı haline geldi¬ 
ğini söyler ( Mukaddime , III, 1059). Kahi¬ 
re’de İbnü’l-Hâcib ile defalarca görüştü¬ 
ğünü belirten İbn Hallikân, “Her görüş¬ 
memde fıkıh, Arap dili ve edebiyatıyla il¬ 
gili zor gördüğüm yerleri sorar ve çok do¬ 
yurucu cevaplar alırdım” diyerek onun de¬ 
rin bilgisine dikkat çekmektedir. Ebû Şâ¬ 
me de İbnü’l-Hâcib’in Mâliki mezhebini 
ayakta tutanlardan biri olduğunu kaydet¬ 
tikten sonra onun çeşitli ilimlerdeki ka¬ 
biliyet ve bilgisine, yüksek şahsiyetine, 
azim ve tevazuuna, münazara ilminde¬ 
ki üstünlüğüne ve fesahatine işaret et¬ 
mektedir. 

Seyfeddin el-Âmidî ile hoca-talebe iliş¬ 
kisi bilinmemekle birlikte fıkıh usulünde 
onun yolunu takip eden İbnü’l-Hâcib. Gaz- 
zâlî ve Âmidî’nin mantıkkurallarına, usul 
ilminde aktif bir rol vermesini daha da 
ileri götürerek mantığı usul ilminin bir 
parçası haline getirmiş, dil bilimini de da¬ 
ima devrede tutmuştur. Bu alanda telif 
ettiği eserlerinin girişinde mantık ve dil 
kurallarının yer aldığı iki ayrı bölüm bu- 



Îbnü'l-Hâcib'in 
el-îzâh 
fi şerhi’l- 
Mufaşşal adlı 
eserinin 
ilk sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Fâtih, nr. 5051) 
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Ilınmaktadır. İbnü’l-Hâcib’in usul ilminde 
mantığa merkezî bir konum vermesi ve 
dil kurallarını da mantığa irca ederek açık¬ 
laması, sonraki dönem usulcülerince hem 
geleneksel çizgiden sapma olarak görül¬ 
düğü, hem de dil alanının imkânlarını be¬ 
lirli mantık kuralları arasına sıkıştırdığı 
için eleştiri konusu olmuştur. 

İbnü’I-Hâcib’in öğretim amaçlı (didak¬ 
tik) manzum eserleri yanında tabakat ki¬ 
taplarında bazı kıtalarına da rastlanmak- 
tadır. Bunlar aslında şair olmayan âlimle¬ 
rin yazdıkları gibi tekellüflü şiirlerdir. Nite¬ 
kim el-Kâfi ye’sini el-Vâfiye adıyla man¬ 
zum hale getirdikten sonra anlaşılmadı¬ 
ğını görünce bizzat kendisi onu şerhet- 
mek mecburiyetinde kalmıştır. 

Eserleri. A) Nahiv. 1. el-Kâfi ye*. Na¬ 
hivle ilgili muhtasar bir mukaddime olup 
Doğu İslâm dünyasında nahiv öğretimi 
konusunda ilk sırada gelen eserlerden bi¬ 
ridir. Kitaba başta müellifi olmak üzere 
birçok âlim tarafından 100 civarında şerh, 
bu şerhlerden her birine hâşiyeler, bu hâ- 
şiyelere de birkaç ta‘lik yazılmıştır (Ab- 
durrahman el-Câmî, neşredenin girişi, 1, 
31-41; Keşfü’z-zunûn, II, 1370-1376; Ömer 
Ferruh, III, 559-561; Brockelmann, GAL, I, 
367-370; Suppl., I, 531-535). Başta Roma 
(1591) olmak üzere Floransa, İstanbul, 
Bulak, Kahire, Kazan, Taşkent, Beyrut, 
Bombay, Leknev, Kalküta, Delhi ve Kan- 
pûr gibi şehirlerde defalarca basılan el- 
Kâfiye (Serkîs, I, 72; Ömer Ferruh, III, 559- 
560; Sâlihiyye, II, 122-123) son olarak Tâ¬ 
rik Necm Abdullah tarafından tahkik edi¬ 
lerek el-Kâfiye fi'n-nahv adıyla yayım¬ 
lanmıştır (Cidde 1407/1986). Eser Batı dil¬ 
lerine, ayrıca Farsça ve Türkçe'ye defalar¬ 
ca tercüme edilmiştir. 2. Şerhu'l-Kâfiye 
(İstanbul 1311). 3. Şerhu'l-Vâfiye fî naz- 
mi'l-Kâfiye. İbnü’l-Hâcib el-Kâfiye'yı, 
Kerek Emîri el-Melikü’n-Nâsır Dâvûd’a 
okutmak için el-Vâfiye adıyla manzum 
hale getirmiş, daha sonra da onu şerhet- 
miştir. Bu şerh Mûsâ Bennây el-Alîlî ta¬ 
rafından tahkik edilerek yayımlanmıştır 
(Necef 1400/1980). 4. el-îzâh fî şerhi'l- 
Mufaşşal. Zemahşerî’nin eserinin şerhi 
olup Mûsâ Bennây el-Alîlî eseri tahkik 
ederek iki cilt halinde yayımlamıştır ( Bağ- 
dad 1402/1982). 5. el-Kaşîdetü'l-mü- 
veşşaha bi'l-esmâ’i'l-mü’enneşeti's- 
semâfyye. Yirmi üç beyitlik bir risâledir 
(Tahran 1274; Meydânî'nin es-Sâmıfi’l- 
esâml adlı eseri kenarında Bulak 1293, 
1296; Kanpûr 1278; Beyrut 1908). Eser ay¬ 
rıca Târik Necm Abdullah (Ürdün 1405/ 
1985) ve İhsan Ca'fer (el-Lisânü’l-"Arabl, 
XXI i Rabat 1983], s. 27-30) tarafından tah¬ 


kik edilerek basılmıştır. 6. el-Emâli'n- 
nahviyye. Zemahşerî’nin el-Mufaşşal'\ 
ve kendisinin ei-Kü/iye’sindeki bazı ko¬ 
nularla bir kısım âyetlerdeki nahiv mese¬ 
leleri hakkındaki açıklamaları ihtiva eder. 
Hâdî Haşan Hammûdî (1-IV, Beyrut 1405/ 
1985), Fahr Sâlih Süleyman Kadâre (I-Il, 
Beyrut 1409/1989) ve Adnân Sâlih Musta¬ 
fa (l-il, Devha 1406/1986) tarafından ya¬ 
yımlanmıştır. 7. Risâle fi'l-"aşr. “Aşr” (on) 
kelimesinin “evâil" ve “evâhir"le kullanı¬ 
mından bahseden bu iki sayfalık risâleyi 
Hâdî Haşan Hammûdî el-Emâlî’nm ekin¬ 
de neşretmiştir (Beyrut 1405/1985; el- 
Emâlî, IV, 160-163). İbnü’l-Hâcib’in Sî- 
beveyhi’nin el-Kitâb’ına bir şerhiyle el- 
Müktefî li'l-mübtedî şerhu îzâhi Ebî 
"Alî el-Fârisî adlı bir eserinin bulunduğu 
da kaydedilmektedir. 

B) Sarf. 1. eş-Şâfiye*. Yazıldığı gün¬ 
den itibaren esere başta müellifi olmak 
üzere çeşitli âlimler tarafından Arapça, 
Farsça ve Türkçe elli beş civarında şerh 
yazılmış, ayrıca Batı dillerine, Türkçe ve 
Farsça’ya tercümeleri yapılmıştır (eş-Şâ- 
fıye, neşredenin girişi, s. 33-53; Keşfü ’z-zu- 
nûn, II, 1020-1022; Ömer Ferruh, III, 560- 
561; Brockelmann, GAL, I, 370-371; Suppl., 
1,535-537). eş-Şâfiye Kalküta (1220), Bu¬ 
lak (1240), Kahire (1258, 1324), Kanpûr 
(1267), İstanbul (1268, 1310), Leknev 
(1278) ve Dehli’de ( 1278, 1321) defalarca 
şerhli ve şerhsiz olarak basılmıştır. 2. 
Şerhu'ş-Şâfiye. Birçok nüshası bulunan 
eser Haşan Ahmed el-Osman tarafından 
tahkik edilmişse de henüz yayımlanma¬ 
mıştır ( eş-Şâfiye, neşredenin girişi, s. 29). 
3. Cemâlü'l-"Arab fî "ilmi'l-edeb (Keş- 
fü’z-zunûn, 1, 593; II, 1847). 

İbnü'I-Hâcib’in el-Makşadü'l-celîl fî 
"ilmi’l-Halîl adıyla kaleme aldığı aruz il¬ 
mine dair manzum eseri Georg VVilhelm 
Freytag tarafından Almanca tercümesiy¬ 
le birlikte Darstellung der aıabischen 
Verskunst adlı eser içinde (s. 334-371) 
neşredilmiş (Halle 1830), daha sonra da 
Muzaffer-i Bahtiyar tarafından tahkik edi¬ 
lerek yayımlanmıştır (Kitâbdârî, Tahran 
1368 hş. , XII, 39-50). Eser üzerine yazılan 
şerhlerden (Keşfü’z-zunûn, II, 1134) İbn 
Vâsıl'ın ed-Dürrü’n-nazîd fîşerhi'l-Ka- 
şîd’ini Muhammed Âmir Ahmed Haşan 
neşretmiş (Minye 1987), Cemâleddin el- 
İsnevî’nin Nihâyetü’r-râğıb fî şerhi "aru- 
zı İbni'l-Hâcib adlı şerhini ise Salâh Şa‘- 
bân tahkik ederek yayımlamıştır (Beyrut 
1989). 

C) Fıkıh ve Fıkıh Usulü. 1. Müntehe's- 
sûl (su’âl) ve i-emel fî "ilmeyii-uşûl ve'l- 
cedel. Kelâmcıların metoduyla kaleme 


alınmış usûl-i fıkıh literatürünün orta dö¬ 
nem örneklerinden biridir (İstanbul 1326/ 
1908; Kahire 1326/1908; Beyrut 1405/1985). 
Eserin kaynaklan arasında Seyfeddin el- 
Âmidî’nin el-İhkâm ’ı ile Gazzâlî’nin el- 
Müstaşfâ 'sı başta gelir. 2. el-Mu/jtaşar* 
(Muhtaşarü İ-Müntehâ, el-Muhtaşarü ’!- 
uşûlî, Muhtaşarüi-uşûl). Önceki eserin 
muhtasarı olup aslından daha fazla tu¬ 
tulmuş ve üzerine birçok şerh, hâşiye ve 
tahrîc çalışması yapılmıştır (Keşfü’z-zu¬ 
nûn, II, 1853-1857; Brockelmann, GAL, I, 
372-373; Suppl., 1, 537-538). Eser, Muhib- 
bullah b. Abdüşşekûr el-Bihârî’nin Mii- 
sellemü'ş-şübût 'u ile beraber basılmış 
(Kahire 1326/1908), ayrıca KâdîAdudüd- 
din el-îcî’nin şerhiyle İstanbul’da (1307) 
yine Kâdî Adudüddin el-îcî’nin şerhi, Tef- 
tâzânî ve Seyyid Şerîf el-Cürcânî’nin bu 
şerh üzerindeki hâşiyesi ve Haşan el-He- 
revî’nin Cürcânî hâşiyesine dair ta’likatı 
ile birlikte Bulak’ta (1316-1319/1898-1901) 
yayımlanmıştır. 3. Cûmi"u’l-ümmehât. 
el-Muhtaşar 'dan ayırt edilmesi için el- 
Muhtaşar fi’l-fürû", el-Muhtaşarü‘l-fer"î 
ve Fürû"u İbni'l-Hâcib adlarıyla da ta¬ 
nınan eser Mâlikî fıkhına dairdir. İbnü’l- 
Hâcib bu kitabını yazarken İbn Şâs’ın el- 
Cevâhirü ’ş-şemîne fî mezhebi "âlimi’l- 
Medîne adlı eseriyle diğer bazı eserler¬ 
den de istifade etmiştir. Müellifin, Mâlikî 
mezhebinin Mısır ve Mağrib kollarını bir¬ 
leştirdiği (İbn Haldun, III, 1059) bu eseri 
diğer mezhep mensuplarınca da takdir 
edilmiştir. Nitekim İbn Ferhûn, Şâfiî âlim¬ 
lerinden İbnü’z-Zemelkânî’nin, “Mâlikî- 
ler’in elinde bulunan bu eser gibi başka 
bir muhtasar yoktur” dediğini rivayet et¬ 
mektedir. Mısır’da yazılan kitabın Ebû Ali 
Nasırüddin ez-Zevâvî tarafından Bicâye’- 
ye götürüldüğü, oradan da Mağrib’e ya¬ 
yıldığı söylenmektedir ( a.g.e., a.y.; Mah- 
lûf, s. 167). Kitap üzerine İbn Râşid el- 
Kafsî, Halîl b. İshakel-Cündî, Muhammed 
b. Abdüsselâm el-Ümevî, Ahmed b. Yah¬ 
ya el-Venşerisî, İbn Merzûk el-Hatîb ve 
İbn Ferhûn’un da aralarında bulunduğu 
otuz kadar âlim şerh yazmış, ancak bun¬ 
lardan pek azı günümüze ulaşmıştır (şerh¬ 
lerin bir listesi ve bazılarının yazma nüs¬ 
haları için bk. Brockelmann, GAL, 1, 373; 
Suppl., 1, 538; İbn Ferhûn, Keşfü’n-nikab, 
neşredenlerin girişi, s. 39-42; Abdülazîz 
Binabdullah, s. 63-64, 133). İbn Ferhûn, 
Teshîlü'l-mühimmût fî şerhi Câmi"i'l- 
ümmehât adlı şerhine mukaddime ola¬ 
rak kaleme aldığı Keşfü'n-nikâbi'l-hâ- 
cib min muştalahi İbni'l-Hâcib 'de ( nşr. 
Hamza Ebû Fâris-Abdüsselâm eş-Şerîf, 
Beyrut 1990) Câmi"u'l-ümmehât’ta kul- 
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lamları bazı terimleri açıklamıştır. Câ- 
mihı'l-ümmehât Ebû Abdurrahman el- 
Ahdar el-Ahdarî tarafından tahkik edile¬ 
rek yayımlanmıştır (Beyrut 1419/1998). 

İbnü’l-Hâcib’e Nisbct Edilen Eserler. 
1. ‘Akidetüİbni’l-Hâcib* (üşûlü’d-dîn). 
Eseri Kâtib Çelebi yalnız İbnü’l-Hâcib di¬ 
ye kaydettiği bir âlime nisbet etmektedir 
(Keşfü’z-zunûn, II, 1157). tbnü'l-Hâcib kün¬ 
yesiyle tanınan başka âlimler de bulundu¬ 
ğuna göre bu eserin Cemâleddin İbnü’l- 
Hâcib’e aidiyeti şüphelidir. 2 .Mu c cemü'ş- 
şüyûh. İbnü’l-Hâcib künyesiyle bilinen 
Ebû Hafs Ömer b. Muhammed b. Mansûr 
el-Emînî’ye (ö. 630/1233) ait olup yanlış¬ 
lıkla Cemâleddin İbnü’i-Hâcib’e nisbet 
edilmiştir ( a.g.e ., II, 1735). 3. Zeyl c alû Tâ¬ 
rihi Dımaşk. Bu eser de Ebû Hafs Ömer'e 
ait olduğu halde başta Kâtib Çelebi olmak 
üzere (a.g.e., 1, 294) bazı müelliflerce Ce¬ 
mâleddin İbnü'l-Hâcib'e izâfe edilmiştir. 
4. Şerhu'l-Mukaddimeti'l-Cezûliyye. 
Brockelmann bu eseri İbnü’l-Hâcib'e nis¬ 
bet ederek bir nüshasının Fas'ta Câmiu’l- 
Karaviyyîn'de bulunduğunu ifade etmiş¬ 
se de (Târîhu’l-edebi’L- c Arabî, V, 342, 350) 
ona aidiyeti şüphelidir, s. Şerhu'l-Hâdî. 
Gramere dair olan eser İzzeddin ez-Zen- 
cânî’ye ait olup yanlışlıkla İbnü’l-Hâcib’e 
nisbet edilmiştir ( Keşfü’z-zunûn, II, 2027). 
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İM Hulusi Kiliç 

r İBNÜ’l-HADDÂD el-KİNÂNÎ n 

(^UXil ilösdl JJİ) 

Ebû Bekr Muhammed b. Ahmed 

b. Muhammed el-Kinânî el-Mısrî 
(ö. 344/955) 

Şâfiî fakihi ve Mısır kadısı. 
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24 Ramazan 264 (30 Mayıs 878) tarihin¬ 
de doğdu. Dedelerinden biri demircilik 
yaptığı için İbnü’l-Haddâd lakabıyla tanın¬ 
dı. Ebû Yezîd Yûsuf b. Yezîd el-Karâtîsî, 
Ebü’z-Zinbâ’ Ravh b. Ferec, Ebû Bekir 


Muhammed b. Ca’fer el-Bağdâdî ve Ne- 
sâî’den hadis dinledi. Özellikle Nesâî’den 
çok faydalandı ve yalnız ondan hadis ri¬ 
vayet etti. Ebû Saîd Muhammed b. Akil 
el-Firyâbî, Bişr b. Nasr, Ebû Ubeyd İbn 
Harbûye, Ebü’l-Hasan Mansûr b. İsmâil 
ed-Darîr et-Temîmî ve Ebû İshak el-Mer- 
vezî’den fıkıh, Muhammed b. Veilâd'dan 
Arapça okudu. 310 (922) yılında gittiği 
Bağdat'ta Muhammed b. Cerîr et-Tabe- 
rî, Niftâveyh, Ebû Bekir İbnü’s-Sayrafî ve 
Ebû Saîd el-İstahrî ile görüştü. Araların¬ 
da Ebû Muhammed İbn Zûlâk, Ebû Man¬ 
sûr Muhammed b. Sa’d el-Bârûdî ve Ebû 
Bekir Yûsuf b. Kâsım’ın da bulunduğu 
âlimler kendisinden rivayette bulundu¬ 
lar. 

Zamanında Mısır’daki Şâfiî fakihlerinin 
önde gelenlerinden biri olan ve mezhep 
imamının usul ve kaidelerine bağlı kala¬ 
rak ictihadda bulunan fıkıh âlimlerinden 
(ashâbü’l-vücûh) kabul edilen İbnü’l-Had¬ 
dâd (bazı görüşleri için bk. Sübkî, III, 83- 
98) aynı zamanda kıraat, hadis, ricâl, İti¬ 
lâf, nahiv, ferâiz, lügat, şiir, tarih ve ne- 
seb ilimlerinde de bilgi sahibiydi. Muha¬ 
keme usulü alanında derin vukufu vardı. 
Mısır’da kadı nâibliği, kadılık, müderrislik 
ve müftülük yaptı. 1S Zilkade 324’te (4 
Ekim 936) Emîr Muhammed b. Tuğc el- 
İhşîd. İbn Ebû Zür’a’yı Mısır kadılığına 
tayin edince Bağdat’tan ahidnâmesi ge¬ 
linceye kadar kadılık ve mezâlim görevini 
İbnü’l-Haddâd'a tevdi etti. 29 Rebîülâhir 
325’te (16 Mart 937) ahidnâme gelince 
görevini İbn Ebû Zür’a’ya teslim etti ve 
onun vefatına kadar ( 10 Zilhicce 327 / 28 
Eylül 939) nâiblik görevini sürdürdü. Ce- 
mâziyelevvel 333’te (Ocak 945) asaleten 
Mısır kadılığına getirildi ve dokuz ay gö¬ 
rev yaptıktan sonra 23 Muharrem 334’te 
(4 Eylül 945) azledildi. Daha sonra Ömer 
b. Haşan el-Hâşimî’ye de (948-95 1) nâib¬ 
lik yaptı. 

İbadete düşkünlüğü ile tanınan İbnü’l- 
Haddâd, Nesâî’nin Haşâ’işu Emîn'l-mix‘- 
minîn !Alî adlı eserini rivayet etmesi ve 
bazı sözleri sebebiyle Şiîlik'le suçlanmış¬ 
tır. 27 Muharrem 344’te (23 Mayıs 955) 
hac dönüşü rahatsızlanarak Kahire’de ve¬ 
fat etti ve Mukattam dağının eteğinde 
babası ile annesinin kabrinin yanma def¬ 
nedildi. 345 yılında öldüğü de rivayet edil¬ 
mektedir. 

Eserleri. 1. el-Fevâ’id. Günümüze ula¬ 
şan tek eseridir (Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, 
Mecmua, nr. 63/2, 20 vr.). 2. el-Fürû c (el- 
Fürtfu’l-müvelledât). Esere Kaffâl el-Mer- 
vezî, Ebü’t-Tayyib et-Taberîve Ebû Ali es- 
Sincî gibi âlimler tarafından şerh yazıldı- 
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ğı nakledilmektedir. 3. el-Bâhir. 100 cüz¬ 
den meydana gelen bu eserde Şafiî'nin 
görüşleri bir araya getirilmiştir. 4. Ede- 
bü'l-kadtf (Edebü’l-kâdî). Müellifin ka¬ 
dılık görevi sırasında elde ettiği tecrübe¬ 
lerden sonra kaleme aldığı yargılama usu¬ 
lüne dair bu eserin kırk cüzden meydana 
geldiği nakledilir. Eser, edebü'l-kâdî türü¬ 
nün Şâfiî hukuk ekolüne göre telif edilen 
ilk örnekleri arasında yer alır. İbnüi-Had- 
dâd’ın diğer eserleri de şunlardır: el-Fe- 
râ’iz, Câmi c u , l-hkh, el-Mesâ’ilü'1-men- 
sûre, Fezâ’ilü'l-Kur’ân, eı-Red c alâ Mu¬ 
hammed b. c Alîen-Nesâ’î, İsti’zânü'l- 
bikr fî tezvîcihâ ve Fetâvâ. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Ebü’l-Hasan Ahmed b. Abdurrahman b. Bürd. 
Zey/(Kindî, el-Vülât ve’l-kudât İGuestl içinde), 
s. 487-488, 491-492, 551-557; Ebû Âsim el- 
Abbâdî, el-Fukahâ’ü'ş-Şâfi‘iyye (nşr. G. Vites- 
tam), Leiden 1964, s. 65; Şîrâzî, Tabakâtü'l-fu- 
kahâ\ s. 114; Sem'ânî, el-Ensâb, IV, 71-72; İb- 
nü'l-Cevzî, el-Muntazam, VI, 379; Nevevî, Tehztb, 
II, 192-193; İbn Hallikân, Vefeyât, IV, 197-198; 
Zehebî, A’ lâmCı’ n-nübelâ’, XV, 59, 445-451; 
a.mlf., Tezkiretü’l-huffâz, III, 899-900; Safedî, 
el-Van, II, 69; Yâfıî, Mlr’âtû ’l-cenân, 11, 336; Süb- 
kî, Tabakât, III, 79-98; İbn Kesir, Tabakâtü’l-fu- 
kaha’i'ş-ŞâfiHyyîn (nşr. Ahmed Ömer Hâşim - 
M. Zeynühüm M. Azb), Kahire 1413/1993,1, 258- 
260; İsnevî, Tabakâtü’ş-Şâfi'iyye, I, 398-401; 
İbn Kâdî Şühbe, Tabakâtü.’ş-Şâfi'iyye, I, 130- 
131; İbn Ha cer, Ref‘u’l-işr( nşr. Ali Muhammed 
Ömer), Kahire 1418/1998, s. 331-337; Makrîzî, 
el-Mukaffe’l-kebîr (nşr. Muhammed el-Ya'lâvî), 
Beyrut 1411/1991, V, 253-258; Süyûtî. Hüs- 
nü’l-muhâdara,\, 313; II, 146, 147; Dâvüdî, fa- 
bakâtü’l-müfessinn, II, 76-77; Tâşköprizâde. 
Miftâhu's-sa‘âde,ll, 314-315; Hüseynî, 7a£>a/câ- 
tü’ş-ŞâfiHyye (Şîrâzî, Tabakâtü’l-fukahâ’ için¬ 
de), Beyrut, ts. (Dârü'l-kalem), s. 204; Keşfü’z- 
zunün, II, 1218, 1256-1257,1911;Sezgin, GAS, 
I, 497; Ahmed Pâketçî, “İbn Haddâd", DMBİ, 
™. 338. m 

BS1 Kâmil YaşaroğlU 

r İBNÜ’İ-HADDÂD el-MAĞRİBÎ 1 

İİÂ3Üİ ^>1) 

Ebû Osman Saîd b. Muhammed 
b. Subeyh el-Gassânî 
el-Kayrevânî ei-Mağribî 
(ö. 302/915) 

^ Fıkıh ve kelâm âlimi, müctehid. 

Kayrevan’da doğdu ve burada büyüdü. 
Abdurrahman b. Muhammed ed-Debbâğ 
ve Kâdî İyâz doğum tarihini 219 (834) ve 
217(832) olarak vermekle birlikte, 296 
(909) yılında Kayrevan ve çevresini ele ge¬ 
çiren Fâtımîler’e karşı takıyye yapması 
tavsiye edildiğinde yaşının doksanı aştığı¬ 
nı ve artık hayattan bir şey beklemediği¬ 
ni söylediğine göre (Abdurrahman b. Mu¬ 
hammed ed-Debbâğ, II, 298; Ebû Bekir ez- 


Zübeydî, s. 24 1) söz konusu tarihlerden on 
yıl kadar önce doğmuş olmalıdır. Anne 
tarafından dedesi Haddâd’a nisbetle İb- 
nü’l-Haddâd diye anıldı. Mâliki fakihi Sah- 
nûn, Ebû Sinan Zeyd b. Sinân el-Esedî, 
Dâvûd b. Yahya es-Sûfî, Ahmed b. Bühlûl 
ez-Zeyyât ve Ebü’l-Hasan el-Kûfî'den ders 
aldı. Başta fıkıh ve kelâm olmak üzere 
hadis, tefsir, tarih, Arap dili ve edebiyatı 
konularında yetişti. Talebeleri arasında 
İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî’nin hocası olan 
oğlu Abdullah b. Saîd. biyografi yazarı 
Ebü’i-Arab, İbnü'I-Lebbâd el-Kayrevânî, 
İbnü'l-Berzûn diye bilinen İbrahim b. Mu¬ 
hammed ed-Dabbî, Ahmed b. Mûsâ et- 
Temmâr ve Ali b. Mansûr es-Saffâr gibi 
âlimler bulunmaktadır. 

Maddî imkânsızlık sebebiyle ilim tahsili 
için Doğu İslâm dünyasına seyahat ede¬ 
meyen İbnü'l-Haddâd hayatını memleke¬ 
tinde geçirdi. Kendisinden birçok nakilde 
bulunan talebesi Ebü’l-Arab eserinde ho¬ 
casının biyografisini vermezken onun ta¬ 
lebesi Muhammed b. Hâris el-Huşenî ve 
sonraki müelliflerden Debbâğ, Ebû Be¬ 
kir el-Mâlikî ve Kâdî İyâz, daha çok Şiî ve 
Mu'tezilî çevrelerle yaptığı tartışmaları 
nakletmişlerdir. İbnü’l-Haddâd hayatının 
son yıllarını, Fâtımî lideri Ubeydullah el- 
Mehdî’nin Şiî-İsmâilî dâî Ebû Abdullah 
eş-Şiî’nin de yardımıyla 296 (909) yılında 
Kayrevan ve çevresini ele geçirmesi ve 
buradaki halka Şiîliği kabul etmesi yönün¬ 
deki baskılarına karşı mücadele ile geçir¬ 
miştir. İbnü’l-Haddâd, gerek bizzat Ubey¬ 
dullah gerekse Ebû Abdullah ve kardeşi 
Ebü’l-Abbas’la Hz. Ali’nin diğer ashaba 
üstünlüğü, efdal-mefdûl meselesi başta 
olmak üzere çeşitli konularda yaptığı 
tartışmalarda derin bilgisi, zekâsı, güçlü 
mantığı ve münazara kabiliyeti sayesin¬ 
de üstünlüğünü kabul ettirmiştir (Mu¬ 
hammed b. Hâris el-Huşenî, s. 199-210; 
Abdurrahman b. Muhammed ed-Debbâğ, 
II, 298-309; Ebû Bekir el-Mâlikî, II, 58-64, 
75-96). Siyasî otoritenin himayesinde hal¬ 
ka kabul ettirilmeye çalışılan Şiî-İsmâilî 
düşünceye karşı Ehl-i sünnet inancını sa¬ 
vunması sebebiyle İbnü’l-Haddâd Kayre¬ 
van halkı tarafından mihne dönemindeki 
Ahmed b. Hanbel'e benzetilmiştir (Ab¬ 
durrahman b. Muhammed ed-Debbâğ, II, 
298). Zühd ve takvâ sahibi bir âlim olan 
ve birçok hikmetli sözü kaynaklarda zik¬ 
redilen İbnü’l-Haddâd, son derece kana- 
atkâr olduğu halde Ehl-i sünnet muarız¬ 
larına karşı heybetli görünmek için kıya¬ 
fetine özen gösterir, en pahalı elbiseleri 
giyerdi. İbnü’l-Haddâd Receb 302’de (Şu¬ 
bat 915) Kayrevan’da vefat etti. 


Kaynaklarda, İbnü'l-Haddâd’m Kayre¬ 
van’da Mu’tezile’nin önde gelen âlimlerin¬ 
den Süleyman b. Ebû Usfûr el-Ferrâ ve 
Hanefî ulemâsı ile yaptığı tartışmalara 
da yer verilmiş, Ebû Hanîfe’yi imam say¬ 
madığı, daha sonra mezhebine geçtiği 
söylenen Şâfiî’yi de birçok konuda eleştir¬ 
diği belirtilmiştir (a.g.e., II, 295, 297; Ebû 
Bekir el-Mâlikî, II, 69, 70-75). İmam Mâ- 
lik’e karşı saygılı davranmakla birlikte ho¬ 
cası Sahnûn’un derslerini sonradan ter- 
kettiği ve Mâlikî fıkhının temel kaynakla¬ 
rından olan eJ-Müdevvene'yi “el-Müdev- 
vede” (kurtlanmış) olarak nitelendirdiği, bu 
sebeple hayatının sonuna doğru Şiîler’e 
karşı verdiği mücadeleye kadar yalnızlığa 
terkedildiği bildirilmektedir (Abdurrah¬ 
man b. Muhammed ed-Debbâğ, Ih 295, 
297; Ebû Bekir b. Mâlikî, II, 64). Ancak Kâ¬ 
dî İyâz, onun Şâfiî mezhebini benimsedi¬ 
ği ve el-Müdevvene'yi eleştirdiğine dair 
rivayetleri ihtiyatla karşılar (Tertîbü’l-me- 
dârik, V, 79). Huşenî, İbnü’l-Haddâd’ın Şâ- 
fıî’nin görüşlerini tenkit için yazdığı, halk 
arasında yayılmayan kitabını gördüğünü, 
Şâfiî’nin talebesi Müzenî’nin müellif ta¬ 
rafından kendisine gönderilen bu kitabı 
okuyunca sustuğunu, cevap vermesini 
isteyenlere de, “Ben okudum ve sustum, 
ilmi olan varsa konuşsun” dediğini nak¬ 
leder (Tabakâtü ‘ulema’i İfrîkıyye, s. 1 50- 
151; Abdurrahman b. Muhammed ed-Deb¬ 
bâğ, II, 297). Kuzey Afrika’daki müctehid 
fukahadan ve Sünnî kelâm mektebinin 
önde gelen temsilcilerinden biri olan İb- 
nü’l-Haddâd’ın Mâlikî veya Şâfiî mezhe¬ 
bine bağlılığının taklit çerçevesinde olma¬ 
dığı bu bilgilerden anlaşılmaktadır. Nite¬ 
kim kendisi taklidi aklın noksanlığı ve kav¬ 
rayış düşüklüğünün eseri sayar, gerek¬ 
çesiz bağlılığın kulluk anlamına geldiğini 
ve bunun da yalnız yaratıcıya karşı söz 
konusu olduğunu, Allah’ın kavrayış kabi¬ 
liyeti verdiği kendisi gibi bir insana her¬ 
hangi bir âlimi taklit etmenin yakışma¬ 
yacağını belirtirdi (Muhammed b. Hâris 
el-Huşenî, s. 149; ayrıca bk. Ebû Bekir el- 
Mâlikî, II, 64; Zehebî, XIV, 206). Ona göre 
fıkıh fıkhî bilgileri yüklenmek değil onları 
öğrenmek, anlamak ve derinden kavra¬ 
maktır (Ebû Bekir el-Mâlikî, II, 69). Delil 
olarak Kur’an ve Sünnet’i kabul eden İb- 
nü’I-Haddâd’ın bu iki temel kaynağı anla¬ 
ma ve yorumlama kabiliyeti yanında Arap 
diline olan hâkimiyeti yaptığı tartışmalar¬ 
da açıkça görülür. 

Eserleri. 1. Kitûbü'l-İstivâ 3 . Başta isti- 
vâ, sıfat ve mucize olmak üzere kelâmla 
ilgili çeşitli konuları ihtiva eden eserin, 
Kayrevan Ulucamii’nin el-Mektebetü’l- 
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atîka (ei-MektebetO’i-eseriyye) diye anılan 
kütüphanesine ait olup daha sonra Tu¬ 
nus’ta Dârü’l-kütübi’l-vataniyye’ye nakle¬ 
dilen yazmaların içinde bulunan baş tara¬ 
fı, ortası ve sonu eksik nüshanın bir bö¬ 
lümü Abdülmecîd b. Hamde tarafından 
neşredilmiştir ( el-Medârisü ’l-kelâmiyye, 
s. 309-319;ayrıca bk. s. 12, 55, 367). Müel¬ 
lifin, kitapta çeşitli konuları işlerken esas 
aldığı 200 kadar âyetle ilgili yorumları 
onun tefsir konusundaki bilgisi ve yakla¬ 
şımı hususunda önemli ipuçları vermek¬ 
tedir (Abdülmecîd b. Hamde, Meceüetü 
Câmkati’z-Zeytüne, sy. 1 [1412-1413/1992], 
s. 16-17). 2. el-Emâlî. Abdülmecîd b. 
Hamde bu kitabın talâkla ilgili olduğunu 
söyler (a.g.e., s. 25). 3. Me c ârıi'l-ahbâr. 
İbnü’l-Haddâd’ın isnadlarıyla birlikte riva¬ 
yet ettiği hadisleri ihtiva etmektedir. 4. 
Tavzîhu'l-müşkil ü'l-Kur’ân. el-Emâ- 
lî’nin bir nüshası ile diğer iki kitabın bazı 
bölümleri Tunus Dârü’I-kütübi’l-vataniy- 
ye’deki adı geçen koleksiyonda bulun¬ 
maktadır (Abdülmecîd b. Hamde, el-Me- 
dârisü’l-kelâmiyye, s. 44; Mahfûz, II, 107; 
Ziriklî, III, 100; Hüseyin b. Muhammed Şe- 
vât, 11,612-613). 

İbnü’l-Haddâd’ın kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: er-Red ‘ ale'ş- 
Şâfi e î, el-Makâlât, el-İstfâb, c İşmetü'n- 
nebiyyîn, el- c İbâdetü’l-kübrâ ve'ş-şuğ- 
râ. Kayrevan Ulucamii Kütüphanesi’nde 
(nr. 222) İbnü’l-Haddâd adına kayıtlı er- 
Red ‘ale'ş-Şâfi‘1 adlı bir eser, Abdülme¬ 
cîd b. Hamde tarafından talebesi İbnü’l- 
Lebbâd’a nisbet edilerek yayımlanmıştır 
(Tunus 1406/1986). Onun Şiî âlimleriyle 
yaptığı “meclis” diye anılan tartışmaların¬ 
dan bir kısmı çeşitli kaynaklarda günü¬ 
müze ulaşmıştır (yk. bk.). Kayrevan Ulu- 
camii’ndeki kütüphaneye ait 698 (1299) 
tarihli bir katalogda bu tartışmaları ihti¬ 
va eden iki defterin kayıtlı olduğu görül¬ 
mektedir (İbrâhim Şebbûh, s. 364; Sezgin, 
I, 601). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Ebü’l-Arab, Tabakâtü ’ulemâ’i Ifrîkıyye ve 
Tûnis( nşr. Ali eş-Şâbbî- Nuaym Haşan el-Yâfî), 
Tunus 1985, neşredenin girişi, s. 17, 21,26; ay¬ 
rıca bk. tür.yer.; Ebû Bekir el-Mâlikî, Riyâzü’n- 
nüfûs (nşr. Beşîr el-Bekkûş-Muhammedel-Arû- 
sîei-Matvî), Beyrut 1403/1983, II, 57-115; Mu¬ 
hammed b. Hâris el-Huşenî, Tabakâtü ‘ ulemâ’i 
İfrîkıyye (nşr. Muhammed b. Ebû Şeneb), Bey¬ 
rut, ts. (Dârü'l-kitâbil-Lübnânî), s. 148-151, 198- 
213; Ebû Bekir ez-Zübeydî, Tabakâtü’n-nahuiy- 
yîn ve’l-luğauiyyîn (nşr. M. Ebü'I-Fazl), Kahire 
1984, s. 239-241; Kâdî İyâz, Tertîbü’Tmedârik 
(nşr. Muhammedb. Şerife),Muhammediye 1982, 
V, 78-90; İbnü’l-Kıftî, İnbâhü’r-nıvât, II, 53-54; 
Abdurrahman b. Muhammed ed-Debbâğ, Me- 
‘ âlimü’l-lmân fî ma‘rifeti ehli’l-Kay revan (nşr. 
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Muhammed el-Ahmedî Ebü'n-Nûr - Muham¬ 
med Mâdûr), Kahire 1972, II, 295-315; Zehebî, 
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I, 579, 589; Sezgin, GAS, I, 601; H. Mones, “Le 
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Leoi-Proverıçal, Paris 1962, I, 212-215; Mah¬ 
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el-A e lâm (Fethullah), III, 100; Abdülmecîd b. 
Hamde, el-Medârisü’l-kelâmiyye bi-lfrîkıyy e 
ilâ zuhûri’l-Eş c ariyye, Tunus 1406/1986, s. 12, 
43-44, 48-57, 164, 309-319; a.mlf., “Sa'îd b. el- 
Haddâd el-Kayrevânî: Râ’idüT-nidâli's-sünnî 
bi-İfrîkıyye fıT-kami’ş-şâlişiT-hicrî”, Mecelle- 
tü CâmTati’z-Zeytûne, sy. 1, Tunus 1412-13/ 
1992, s. 11-26; Haşan Hüsnî Abdülvehhâb, Ki- 
tâbü’l-‘Ömr fi’l-muşannefât ve'l-mü’ellifîne’t- 
Tûnisiyylrıl nşr. Muhammed el-Arûsîel-Matvî- 
Beşîr el-Bekkûş), Beyrut 1990,1, 371-376; Hüse¬ 
yin b. Muhammed Şevât, Medresetü’l-hadîş fi'l- 
Rayreuân, Riyad 1411, I, 186; II, 604-613; İb¬ 
râhim Şebbûh, “Sicillün kadîm li-mektebeti Câ- 
miTl-Kayrevân”, MMMA, 11/2 (1376/1956), s. 
340, 364; Ebû Muhammed Vekîlî, “İbn Had- 
dâd", DMBİ, III, 340-341. r-, 

m Ahmet Özel 

r İBNÜ ’l-HADDÂD el-VÂDÎÂŞÎ ^ 
(^T^Siiyi iG»J1 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Ahmed b. Osman b. İbrâhîm 
el-Kaysî el-Vâdîâşî 
(ö. 480/1087) 

^ Arap şairi ve edibi. 

Güney Endülüs’te Gırnata’nın (Granada) 
doğusundaki Vâdîâş (Guadix) şehrinde 
doğdu. Annesi, Beni Temîm’den Kurtu- 
ba’da (Cordoba) yerleşmiş bir aileye men¬ 
suptu. İbnü’l-Haddâd, öğrenim hayatına 
dayısı Kadı Ebû Ömer İbnü’l-Hazzâ’nın ya¬ 
nında başladı. Ailesinin ekonomik duru¬ 
mu iyi olmadığı ve başka hocalardan ders 
alma imkânı bulamadığı için eline geçen 
kitaplarla kendini yetiştirmeye çalıştı (İbn 
Bessâm eş-Şenterînî, III, 696-697). Şiir, lü¬ 
gat, aruz, edebiyat, müzik, felsefe, astro¬ 
nomi ve tarih gibi bilim ve sanat dallarıy¬ 
la ilgilendi. Vâdîâş’ta meydana gelen ka¬ 
rışıklıklardan dolayı rahatsız olan ailesi, 
Benî Sumâdıh hükümdarlarından Ma’n 
b. Sumâdıh’ın (ö. 443/1051) son zamanla¬ 
rında Meriye’ye (Almeria) göç etti. İbnü’l- 
Haddâd, hayatının büyük bir kısmını Me- 
riye’de geçirdi. Burada Benî Sumâdıh hü¬ 
kümdarlarından Mu’tasım b. Ma’n et-Tü- 
cîbî’nin sarayına intisap etti. Sarayda Dî- 
vân-ı İnşâ reisi olarak görev aldı. Saray şa¬ 
iri sıfatıyla Mu’tasım için methiyeler yazdı. 
Dîvân-ı Kebîr nâzın veya vezir olarak gö¬ 
rev yaptığını belirten kaynaklar da vardır 
(Nüveyrî, II, 266; Zehebî, XVIII, 602). 


İbnü’l-Haddâd, bir şiirinde cimriliği se¬ 
bebiyle Mu’tasım’ı hicvedince (Dîvân |der. 
ve nşr. Menâl Müneyzil], s. 49) onun gaza¬ 
bından korkarak461’de(1068) önce Mür- 
siye’ye (Murcia), ardından Sarakusta’ya 
(Saragossa) kaçtı. Kardeşinin bir adamı öl¬ 
dürmesi ve maktulün ailesiyle aralarında¬ 
ki kan davasından dolayı kardeşi yakala¬ 
nıp hapsedilinceye kadar önce Mürsiye’- 
ye, daha sonra Sarakusta’ya gittiği de ri¬ 
vayet edilir. Sarakusta’da Benî Hûd’dan 
Muktedir-Billâh’m yakın ilgisini gören şa¬ 
ir, hükümdar ve oğlu Yûsuf el-Mü’temen 
için yazdığı şiirler dolayısıyla büyük yar¬ 
dım ve ihsanlara mazhar oldu. Sarakus- 
ta’daki üç yıllık ikametten sonra 464’te 
(1071) Meriye’ye döndü ve tekrar Mu’ta- 
sım b. Ma’n et-Tücîbî’nin hizmetine girdi. 
Ömrünün geri kalan yıllarını Meriye’de 
geçirdi ve burada vefat etti. 

Resmî görevi yanında öğretim faaliye¬ 
tini de yürütmüş olan İbnü’l-Haddâd, Ab¬ 
dullah b. Avf ve Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Ahmed et-Tücîbî gibi öğrenciler 
yetiştirdi. Tücîbî, İbnü’l-Haddâd’m “Hadî- 
katü’l-hakıka” adlı kasidesini kendisinden 
okuduğunu belirtmektedir (İbnüT-Ebbâr, 
I, 399; İbn Abdülmelik, VI, 10). Îbnü’l-Had- 
dâd, Tuleytulalı (Toledo) fakih Ebû Bekir 
İbnü’l-Hadîdî ve Mu’temid-Alellah’ın (İbn 
Abbâd) müneccimi şair Ebû Bekir el-Hav- 
lânî ile arkadaştı. Ancak kendi döneminin 
şairlerinden İbnü’l-Lebbâne ve Sümeysir 
diye bilinen Ebü’l-Kâsım Halef b. Ferec el- 
İlbîrî ile iyi ilişkiler içinde olmadığı onlar 
hakkında yazdığı hicviyelerden anlaşıl¬ 
maktadır (Dîvân [der. ve nşr. Menâl Mü¬ 
neyzil], s. 22-23,86-87). 

İbnü’l-Haddâd’ın şiirlerinde İslâmî ilim¬ 
ler yanında İran, Sâsânîler, Kisrâ, Rum, 
Kostantin, Benî Şeybân, Seyf b. Zûyezen, 
Sinimmar gibi toplumlar ve tanınmış şah¬ 
siyetlerine dair tarihî mâlumatla geniş 
edebiyat kültürünün izleri görülür (mese¬ 
lâ bk. Dîvân [nşr. Yûsuf Ali Tavîl], s. 265- 
278, kaside nr. 58). Endülüs edebiyatına 
has bir tür olan müveşşahm yanı sıra me- 
dih, hamâse, fahr, hiciv, mersiye, hikmet, 
gazel ve tasvir konularında en güzel ürün¬ 
lerini veren İbnü’l-Haddâd methiye türü 
şiirlerini daha çok Mu’tasım b. Ma’n, bir 
kısmını da Benî Hûd hükümdarları için 
yazmıştır. Bu tür şiirlerine daha çok eski 
Arap şairlerinin medih üslûbu ile başlar; 
sevgilisinin yaptığı seyahatleri, bedeVîle- 
rin bir bâdiyeden diğerine gitmelerini an¬ 
lattıktan sonra asıl medih konusuna ge¬ 
çer (meselâ bk. a.g.e., s. 173-179, kaside 
nr. 9-10) veya gazelle başlayıp asıl konuya 
intikal eder (a.g.e., s. 161-168, kaside nr. 
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7). Medihlerinde Doğu Arap dünyasında 
kullanılan dikkat çekici ifadeler yer alır. 

Meriye’nin önde gelen gazel şairlerin¬ 
den olan İbnü’l-Haddâd bir kısım şairler 
gibi erkekler üzerine gazel (gazelü'l-müzek- 
ker) yazmamıştır. Gazellerinin tamamı ka¬ 
dınlara yöneliktir (gazelü'l-müennes). Gazel¬ 
leri daha çok, büyük bir tutkuyla sevdiği 
ve zerafetinden dolayı şiirlerinde Nüveyre 
adıyla andığı, asıl ismi Cemîle olan bir ra¬ 
hibe ile ilgilidir. Şair gençliğinde çıktığı bir 
hac yolculuğu sırasında Nil’in doğu yaka¬ 
sında Asyût yakınındaki Rîfe Manastırın¬ 
da yaşayan bu rahibeyi görünce ona âşık 
olmuş, haccı unutarak uzun bir süre ma¬ 
nastır civarında kalmış, onu görmek için 
hemen her gün kiliseye devam etmiştir. 
Duygularının karşılıksız kalması üzerine 
Meriye’ye dönen şairin daha sonra kale¬ 
me aldığı şiirlerinin çoğunun ilham kay¬ 
nağı Nüveyre olmuştur. Lübeynâ, Lûbnâ, 
Süleymâ ve Mehded gibi isimlerle de hep 
Nüveyre'yi kastetmiştir. Şiirlerinde Nü- 
veyre’ye olan sevgisinden dolayı îsâ-Me¬ 
sih, İncil, teslis, ruhbanlık, haç, kilise, pas¬ 
kalya gibi hıristiyan kültürüne ait isim ve 
kavramlara sıkça rastlanır. 

İbnü’l-Haddâd’ın bilinen tek mersiyesi 
Mu'tasım b. Ma'n'ın annesi için yazılmış¬ 
tır. Bu şiirde şair ölüm gerçeği karşısında 
insanın âcizliğini hikmet ve öğütlerle dile 
getirmektedir (a.g.e., s. 279-284, kaside 
nr. 59). Mu'tasım b. Ma'n b. Sumâdıh ve 
şair Sümeysir’Ie ilgili iki hicviyesi bulunan 
İbnü’l-Haddâd’ın (a.g.e., s. 184, 243, kasi¬ 
de nr. 12, 45) bu türde başarılı olmadığı 
görülmektedir. Hamâse konusundaki şi¬ 
irlerinde de bazı zorlamalar görülür. Tas¬ 
vir konusunda büyük bir yeteneğe sahip 
olan şair özellikle ok, yay, mızrak, donan¬ 
ma gibi savaş araçları yanında dostluk, 
şarap ve ziyafet gibi konulan başarıyla 
tasvir etmiştir. Tasvirlerini teşbih, istia¬ 
re, mecâz-ı mürsel, cinas, iktibas, tıbâk, 
mukabele ve gulüv gibi edebî sanatlarla 
süsleyen şair bu konuda Endülüslü tas¬ 
vir şairi İbn Hafâce’den etkilenmiştir. Ka¬ 
sidelerinin bazı beyitleri hikemiyata dair¬ 
dir. 

İbnü’l-Haddâd’ın büyük bir divanı oldu¬ 
ğu kaydediliyorsa da (Safedî, 11, 86; Kütü- 
bî, III, 283) bu eser günümüze intikal et¬ 
memiştir. Şiirleri Menâl Müneyzil tara¬ 
fından İbnü’s-Sayrafî'nin el-Efdaliyyât'\, 
İbn Fazlullah el-Ömeri’nin M esâlikü'l-eb- 
şâr’ı, İbn Bessâm'ın ez-Zahîre'si, İmâ- 
düddin ef-İsfahânî’nin Harîdetü'l-kaşr'ı 
başta olmak üzere çeşitli kaynaklardan 
derlenip tahkik edilerek Şi'ru Ebî ‘Abdil- 


lâh b. el-Haddâd el-Endelüsî adıyla 
neşredilmiştir (Beyrut 1405/1985). Eser¬ 
de toplam 624 beyti ihtiva eden yetmiş 
bir kaside ve kıta yer alır. Abdülazîz es- 
Sâverî el-Mühendisîn, Menâl Müneyzil'in 
derlemesinde bulunmayan İbnü'l-Had- 
dâd’ın bazı şiirlerini derleyerek yayımla¬ 
mıştır (bk. bibi.). Daha sonra Yûsuf Ali Ta- 
vîl, şairin Menâl Müneyzil derlemesinde 
yer alan şiirlerini daha geniş bir incele¬ 
meyle ele alıp tahkik ederek Dîvân ü İb- 
ni'l-Haddâd adıyla yeniden yayımlamış¬ 
tır (Beyrut 1410/1990). 

Kaynaklarda adı geçen şu eserler de 
İbnü’l-Haddâd'a nisbet edilmektedir: el- 
M üstenbat (ft c ümi’l-e c ârîzi’l-mühmele c in- 
de’l-'Arab mimmâ taktazîhi’d-deuâ’iri’l-er- 
ba c mine’d-deoâ’iri'l-hams elletî tenfekkü 
m'ınhâ eş'ârü ’l-‘Arab), Kaydü'l-evâbid 
ve şaydü'ş-şevârid fî îrâdi'ş-şevâz ve’r- 
red c ale’ş-şezzâz, el-İmti c âz li’l-Halîl 
(Halîl b. Ahmed'in aruza dair görüşleriyle 
mûsiki makamlarının meczedildiği eserde 
aynı zamanda Halîl'in aruzsistemini eleş¬ 
tiren Saîd b. Fethûn es-Sarakustî'ye de ce¬ 
vap verilmiştir). 
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Ebû Bekr Muhammed b. Ahmed 
b. Abdilbâkî ed-Dekkâk el-Bağdâdî 
(ö. 489/1096) 

Hadis âlimi. 

L J 

430’lu (1038) yıllarda Bağdat'ta doğdu. 
Bağdatlı İsmâii Paşa onu Mâristânî nis- 
besiyle de zikretmektedir ( Hediyyetü’l- 
‘arifin, 11, 77). Kızı Kerîme bint Ebû Bekir 
de muhaddisti. İlk hadis dersini 446’da 
(1054) Ebû Tâlib Ömer b. Muhammed b. 
Delv’den aldı. Tahsil için gittiği Bağdat, 
Kudüs ve Mekke başta Hatîb el-Bağdâdî 
ile Ebü'l-Hüseyin Ahmed b. Muhammed 
İbnü’n-Nakkür olmak üzere Ebû Ca'fer 
Muhammed b. Müslime, Ebû Zekeriyyâ 
Abdürrahîm b. Ahmed el-Buhârî gibi âlim¬ 
lerden ders aldı. Kur’an, hadis, fıkıh, siyer 
ve edebiyat tahsil etti; özellikle hadisle 
meşgul oldu. İmam ve hâfız diye anılmak¬ 
la beraber orta derecede bir muhaddis 
olduğu, hadis öğrenme ve öğretmede da¬ 
ha çok yazıya güvendiği belirtilmektedir. 
İbn Nâsır es-Selâmî onun zabt bakımın¬ 
dan kuvvetli olmadığını, hadis rivayetin¬ 
de gereken ciddiyeti göstermediğini ileri 
sürmekte, İbn Hacer ise İbnü’l-Hâdıbe gi¬ 
bi bir hadis hâfızı hakkındaki böyle bir id¬ 
diayı Zehebî'nin nakletmesini doğru bul¬ 
mamaktadır (Lisânü’l-Mîzân, V, 57). Genç 
sayılabilecek yaşta ölmesi sebebiyle faz¬ 
la hadis rivayet edemediği, kendisinden 
Ebû Ali es-Sadefî, İbnü’l-Kayserânî ve İb- 
nü’l-Battî diye anılan Ebüi-Feth Muham¬ 
med b. Abdülbâkî gibi âlimlerin faydalan¬ 
dığı bilinmekte, kaynaklarda el-Emâlî 
adlı bir eseriyle bazı hadis cüzlerinden 
bahsedilmektedir. Hadis metinlerini ha¬ 
tasız okuyan, mütevazi, takvâ sahibi ve 
yardım sever bir kimse olarak tanınan 
İbnü’l-Hâdıbe 2 Rebîülevvel 489’da (29 
Şubat 1096) Bağdat'ta vefat etti. 466’da 
(1074) Bağdat'ta meydana gelen sel bas¬ 
kınında onun evinin yıkıldığı, eşyalarının 
ve kitaplarının kaybolduğu, ailesini geçin- 
direbilmek için kitap istinsah etmek zo¬ 
runda kaldığı ve o yıl Şahîh-i Müslim'i 
yedi defa yazdığı zikredilmiştir. 
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IBNU’l-HADRAMI 

^ 1 ) 

Abdullah b. Amr (Âmir) 
b. el-Hadramî 
(ö. 38/658) 

Hz. Osman’ın Mekke valisi, 
Muâviye taraftan. 

623 yılında doğduğu tahmin edilmek¬ 
tedir. Dedesi Abdullah (Mâlik) b. Abbâd el- 
Hadramî, Mekke’ye gelerek Benî Ümey- 
ye’nin hizmetinde halîf olarak çalışmıştı. 
Babası Amr b. Hadramî’nin Nahle’de müs- 
lümanlar tarafından öldürülmesi (624) 
Bedir Gazvesi’ne yol açan sebeplerden bi¬ 
ridir. Amcası Alâ b. Hadramî, Hz. Peygam¬ 
ber ve ilk iki halife dönemlerinde Bahreyn 
valiliği yapmıştı. 

İbnü’l-Hadramî, ailesinin Benî Ümeyye 
taraftarı olması sebebiyle Hz. Osman dö¬ 
neminde Mekke’ye vali olarak tayin edildi. 
Hz. Osman onun valiliği sırasında öldürül¬ 
dü. Hz. Âişe halifenin kanını talep iddia¬ 
sıyla ortaya atılınca İbnü’l-Hadramî ona 
katılan ilk kişi oldu. Kendisini Benî Ümey¬ 
ye mensupları ve Hz. Ali tarafından azle¬ 
dilen diğer valiler takip etti. İbnü’l-Hadra¬ 
mî, Sıffîn Savaşı’nda ve Hakem Vak’ası sı¬ 
rasında Muâviye’nin yanında yer aldı. 

Amr b. Âs’ın Mısır’ı ele geçirmesinden 
sonra Kûfe’den daha çok taraftar topla¬ 
yabileceği düşüncesiyle Irak’a yönelmeyi 
planlayan Muâviye, Amr b. Âs ile istişare¬ 
den sonra Emevî propagandası yapmak 
üzere İbnü’l-Hadramî’yi Basra'ya gönder¬ 
meye karar verdi. İbnü’l-Hadramî’nin gö¬ 
revi halka Emevîler’in yeni başarılarını 
anlatmak, Cemel Vak’ası'nın acı sonuçla¬ 
rını hatırlatmak ve Hz. Osman’ın intika¬ 
mının alınması için onları kışkırtmaktı. 
İbnü’l-Hadramî’ye Ali taraftarı olarak ta¬ 
nınan Rebîalılar’a (Abdülkays) güvenme¬ 
mesini, Ezd kabilesinin dostluğunu ka¬ 
zanmasını, Temîm kabilesini Hz. Ali’ye 
karşı isyana sevkedecek girişimlerde bu¬ 
lunmasını söyleyen Muâviye’nin asıl ama¬ 
cı Hz. Ali’nin Basra’daki hâkimiyetini za¬ 
yıflatmaktı. 

İbnü’l-Hadramî, Basra’ya gitmek üzere 
yola çıktığı sırada Basra Valisi Abdullah b. 
Abbas, Hz. Ali ile görüşmek için Kûfe'ye 


gitmiş ve giderken yerine Ziyâd b. Ebîh’i 
vekil bırakmıştı. İbnü’l-Hadramî Basra’¬ 
ya ulaşınca Temîm’in yurdunda konakla¬ 
dı. Osman taraftarları ve diğer bazı kim¬ 
seler onun yanına geldiler. İbnü’l-Hadra¬ 
mî, Hz. Osman’ın Hz. Ali tarafından öldü¬ 
rüldüğünü ve mazlum olduğunu ileri sü¬ 
rerek halkı intikam almaya çağırdı. Ab¬ 
dullah b. Abbas’ın emniyet görevlisi Dah- 
hâk b. Kays ona şiddetle karşı çıktı. Bu 
arada İbnü’l-Hadramî’yi destekleyenler 
de oldu. İbnü’l-Hadramî’nin faaliyetlerinin 
tehlikeli boyuta ulaşabileceğini sezen vali 
vekili Ziyâd, önce Temîm’in reisi Bekir b. 
Vâil’e kendisini korumaları için teklifte 
bulundu; ancak bu kabilenin ileri gelen¬ 
leri arasında valiyi himaye hususunda bir¬ 
lik sağlanamadı. Bunun üzerine Ziyâd, 
Ezd’den yardım istedi. Talebi olumlu kar¬ 
şılanan Ziyâd durumu bir mektupla Hz. 
Ali’ye bildirdi. Hz. Ali de Temîm kabilesi¬ 
nin İbnü’l-Hadramî ile irtibatını kopar¬ 
mak için A’yen b. Dubey’a el-Mücâşiî’yi 
görevlendirdi. A’yen Basra’ya giderek İb¬ 
nü’l-Hadramî ile yanındakileri Hz. Ali’ye 
biata davet etti; fakat onların sert tepki¬ 
siyle karşılaştı ve hakarete mâruz kaldı. 
Bunun üzerine oradan ayrılan A’yen bir 
rivayete göre Hâricîler. diğer bir rivayete 
göre ise İbnü’l-Hadramî’nin casusları ta¬ 
rafından bir suikast sonucu öldürüldü. 
Ziyâd, A’yen’in öldürüldüğünü Hz. Ali’ye 
bildirdi. Hz. Ali bu defa sadık adamların¬ 
dan Temîmli, Sa’doğulları’na mensup sa- 
hâbî Câriye b. Kudâme’yi elli (diğer riva¬ 
yetlerde 500,1000, 1500) kişilik bir kuvvet¬ 
le Basra’ya gönderdi. Câriye önce Ezd’in 
yanma giderek onları Ziyâd’ı destekleme¬ 
lerinden dolayı övdü, daha sonra Temîm’e 
gidip Hz. Ali’nin kendilerine gönderdiği 
mektubu okudu. Bunun üzerine Temîm’in 
büyük bir kısmı Câriye’ye katıldı. Ezd ka¬ 
bilesi ve Temîm’den kendisine kaplanlar¬ 
la birlikte İbnü’l-Hadramî’nin üzerine yü¬ 
rüyen Câriye meydana gelen çarpışmada 
İbnü’l-Hadramî’yi yenilgiye uğrattı. İb- 
nü'l-Hadramî, Temîm’den Sünbîl es-Sa‘- 
dî’nin eski İran döneminden kalmış köş¬ 
küne sığınmak zorunda kaldı. Câriye, et¬ 
rafında bir hendek bulunan köşkü içinde¬ 
kilerle birlikte ateşe verdi. İbnü'l-Hadra- 
mî ve beraberinde bulunan yetmiş (bir 
rivayete göre kırk) kişi yanarak öldü (38/ 
658). İbnü’l-Hadramî’nin bu şekilde öldü¬ 
rülmesi Fâris ve Kirman halkı üzerinde 
olumsuz etki bıraktı. Bu iki bölge halkı 
devlete vergi vermekten vazgeçtiler. Câ¬ 
riye b. Kudâme'nin tavsiyesiyle Hz. Ali ta¬ 
rafından Fâris ve Kirman’a vali tayin edi¬ 
len Ziyâd ahalinin vergi vermesini ve ha¬ 
lifeye itaat etmesini sağladı. 
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Ebü’l-Abbâs Şihâbüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. İmâd el-Karâfî el-Mısrî 
(ö. 815/1412) 

Matematikçi ve fakih. 

753 (1352) veya 756 (1355) yılında Ka- 
hire’de doğdu ve orada öğrenim gördü. 
Zeynüddin el-Irâki, Sirâcüddin Ömer b. 
Raslân el-Bulkinî, Cemâleddin el-Emyûtî 
ve Takıyyüddin İbn Hâtim gibi âlimlerden 
ders aldı. Özellikle Ma'ûne ve Şübbâk 
adlı eserlerinde sık sık göndermelerde 
bulunduğu Nûreddin el-Cilâvî’den mate¬ 
matik okudu. Eğitimini tamamladıktan 
bir süre sonra Kudüs’e gitti ve ölümüne 
yakın yıllara kadar Sâlihiyye Medresesi’n- 
de müderrislik yaptı. Vefatında Me’me- 
nullah Mezarlığı’na defnedildi. Çevresin¬ 
de samimi dindarlığı ve çalışkanlığıyla ta¬ 
nınıyordu. İbn Hacer el-Askalânî başta ol¬ 
mak üzere birçok öğrenci yetiştirmiştir. 

İbnü’l-Hâim, Doğu ve Batı İslâm dünya¬ 
sında gelişen matematiklerin bir arada 
işlendiği Mısır geleneğinin temsilcisidir; 
dolayısıyla eserleri Batı İslâm matemati¬ 
ğinin önemli temsilcisi İbnü’l-Bennâ el- 
Merrâküşî ve Doğu matematiği üzerine 
kurulmuştur. Bir Şâfiî fakihi olarak da bu 
mezhebin yayıldığı Mısır ve Şam çevrele¬ 
rinde hesabı yaygınlaştırıp yerleştirmiş, 
ancak işlediği hesap ilmi fıkıh çerçevesin¬ 
de kurulmuştur. Öte yandan hesâb-ı he- 
vâî ve hesâb-ı Hindî’yi aynı anda ve aynı 
başarıyla kullanmış, eserlerinde muhte¬ 
vayı genişletmek yerine ayrıntılarla derin¬ 
leştirmeyi tercih etmiştir. Aynı zamanda 
İslâm amelî hesap külliyatının oluşmasına 
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katkıda bulunan eserlerinde Öklidci ben¬ 
desi yaklaşıma yer vermediği, aksine ta¬ 
mamen analitik bir çizgi takip ettiği gö¬ 
rülür. İbnü’l-Hâim’in eserleri, başta he- 
sâb-ı Hindi ve hesâb-ı hevâî olmak üzere 
İslâm aritmetik sistemlerinin tamamını 
kuşattığı için önemlidir. Bunlar, pozitif 
tam ve rasyonel sayıların dört işlem ve 
karekök, küpkök hesapları gibi konular¬ 
da İslâm matematiğinin ulaştığı bütün 
ayrıntıları ihtiva eder. Ayrıca bu eserler 
fıkıh alanındaki aritmetiğin amelî yö¬ 
nünü, yani matematiğin günlük hayatın 
hangi kısım ve konularına uygulandığını 
göstermesi bakımından da vazgeçilmez 
kaynaklardır. Öte yandan analitik üslûp 
çizgisinde nazarî yönü de dikkate alan İb- 
nü’l-Hâim ayrıntılarda, İslâm matema¬ 
tiğindeki farklı geleneklerin görüşlerini 
isim vererek zikretmektedir. Bu durum 
İslâm hesap tarihi açısından, eserlerini 
eğitim ve öğretim amacıyla yazmış olma¬ 
sı da dönemin matematik eğitimi tarihi 
bakımından büyük önem taşımaktadır. 
Kitaplarının gerek eğitim öğretim ama¬ 
cıyla yazılmaları, gerekse üslûplarında¬ 
ki kolay anlaşılırlılık yaygınlaşmalarını ve 
başta OsmanlI sahası olmak üzere Mısır 
ve Ortadoğu ülkelerindeki medreselerde 
okutulmalarını sağlamıştır. Bu kitaplarla 
üzerlerine yapılan şerh, hâşiye, ta'likve 
nazma çevirme gibi çalışmalar dikkatle 
incelendiğinde, onun zamanından başla¬ 
yarak klasik hesaptan Yeniçağ Batı Avru¬ 
pa hesabına geçildiği döneme kadar olan 
devirde İslâm ve özellikle OsmanlI dün¬ 
yasında, fıkhî-amelî çerçevede bir İbnü’l- 
Hâim okulunun varlığı hissedilmektedir. 

Eserleri. A) Matematik. 1. el-Mcfûne 
ti Hlmi’l-hisâbi’î-hevâ 3 î. 791 (1389) yı¬ 
lında yazılan eser hesâb-ı hevâînin hemen 
hemen bütün kurallarını ele almakta ve 
bunları sayısal örneklendirmelerle açıkla¬ 
maktadır. İbnü’l-Bennâ’nm Telhîşu a'mc- 
li'l-hisâb ve el-Makâlâtü'r-riyâziyye 
fi'l-kavâldi'l-hisâbiyye'smden, Kerecî’- 
nin el-Bedf ti tfmâli'l-hisâb’ ından, Mu- 
hammed b. Mûsâ el-Hârizmî’nin Kitâ- 
bü'l-M uh taşar ti hisâbi'l-cebr ve '1-mu- 
kübeie’sinden, İbn Sînâ’nm eş-Şifâ’ının 
ilgili kısımlarından, Muhammed b. Ah- 
med el-Hârizmî el-Kâtib'in M eiâtîhu'l- 
‘ulûm’undan ve diğer klasik İslâm mate¬ 
matikçilerinin eserlerinden faydalanılarak 
kaleme alınan kitapta, İslâm dünyasında¬ 
ki tam ve rasyonel sayılar üzerine yapılan 
hesap işlemleriyle ilgili mevcut birikim ta¬ 
mamen verilmiştir. Ancak misâha ve ce¬ 
bire yer ayrılmamakla, hesâb-ı hevâî ala¬ 
nındaki kitapların Kerecî’den beri yerle- 
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şen formunun dışına çıkılmıştır. Bu duru¬ 
ma, muhtemelen cebir sahasında yazılan 
kitap sayısının artması ile cebir bilgileri¬ 
nin hesâb-ı Hindî’den bahseden hesap 
kitapları tarafından işlenmesi yol açmış¬ 
tır. eI-Ma c ûne, İbnü’l-Hâim’in daha önce 
yazdığı eserlerindeki bilgilerin tamamını 
ihtiva etmekte, daha sonra kaleme aldığı 
eserlerde de mufassal bilgi için ona bakıl¬ 
ması tavsiye edilmektedir. Bundan dolayı 
kitabın bir hesap ansiklopedisi olduğu söy¬ 
lenebilir. Muhammed b. Muhammed b. 
Ebû Bekir el-Ezherfnin bir hâşiye (Brockel- 
mann, GALSuppi, II, 155), Ahmed b. Mu¬ 
hammed İbnü’l-Hümâm (Kandilli Rasat- 
hânesi Ktp., nr. 1 22/2) ve Cemâleddin eş- 
Şinşevrî’nin birer şerh yazdığı eser Hudeyr 
Abbas Muhammed el-Münşidâvî tarafın¬ 
dan neşredilmiştir (Bağdad 1988). 2. el- 
Vesîle ilâ şınâ c ati'l-hevâ ’. el-Ma c ûne- 
nin 792 (1390) yılında yapılan ihtisarıdır; 
bir mukaddime, üç kısım ve bir tekmile- 
den oluşur (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 
2766, Haşan Hüsnü Paşa, nr. 1135; Millet 
Ktp., Feyzullah Efendi, nr. 1 366). Eser, 
Bedreddin el-Mardînî tarafından İrşâ- 
dü't-tullâb ilâ vesîleti'l-hisâb (Süleyma¬ 


niye Ktp., Lâleli, nr. 2700/1 ) ve Şeyhülislâm 
Zekeriyyâ el-Ensârî tarafından Fethu'd- 
da’im bi-şerhivesîleti İbni'l-Hâ’im (İÜ 
Ktp., AY, nr. 2855) adıyla şerhedilmiş, dö¬ 
nemin tanınmış astronomu İbnü’n-Nakib 
el-Halebî de Ebü’l-Latîf el-Hısnıkeyfî’nin 
el-Kavû r idü'l-celîle ti makâşıdi'l-Vesi¬ 
le adıyla yaptığı ihtisarın üzerine bir şerh 
yazmıştır. 3. el-Mübdi c . Yine el-Ma'û- 
ne nin muhtasarı olup 811 (1408) yılında 
yazılmıştır ve el-Vesîle' den daha kısadır 
(Beyazıt Devlet Ktp., Veliyyüddin Efendi, 
nr. 3179/39, müellif nüshası). 4. el-Lüma 1 
f i’l-hisâb. İbnü’l-Hâim’in hesâb-ı hevâî 
catıasındaki ikinci önemli çalışmasıdır (İÜ 
Ktp., AY, nr. 1534; Süleymaniye Ktp., Lâleli, 
nr. 2758; Âşir Efendi Ktp., nr. 440). Bir mu¬ 
kaddime ile üç babdan oluşan eser sade¬ 
ce hesap tarihi açısından değil, ferâiz he¬ 
saplarına giriş olmak üzere kaleme alın¬ 
dığı için fıkıh açısından da önem taşı¬ 
maktadır ve genel anlamda pozitif tam 
ve rasyonel sayıların dört işlemi üzerine¬ 
dir. Bulak’ta Metnü'l-lâmi c adıyla iki de¬ 
fa basılan eser (1241, ts., bk. Serkîs, 1, 270) 
Bedreddin el-Mardînî (Süleymaniye Ktp., 
Esad Efendi, nr. 3166), Ahmed b. Mûsâ 
el-Medenî (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 
3447), Akovalızâde Hâtem (Süleymaniye 
Ktp., Giresun, nr. 166) veAli b. Muham¬ 
med el-Ezherî el-Mâlikî (Ezher Ktp., nr. 

1 36 1 , 4378) tarafından şerhedilmiştir. s. 
Muhtasar veciz ti Hlmi'l-hisâb. Hesâb-ı 
hevâî hakkında olup bir mukaddime, beş 
bab ve bir hâtime üzere telif edilmiştir 
(Brockelmann, GAL, II, 1 55; SuppL, II, 
155). 6. el-Hâvî ti Hlmi'l-hisâb. İbnü’l- 
Bennâ’nın hesâb-ı Hindî sahasında kale¬ 
me aldığı Telhîşu a‘mâli'I-hisâb adlı ese¬ 
rinin 782 (1 380) yılında yapılmış ihtisa¬ 
rıdır (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 1327). 
Dört bab ve bir fasıldan oluşan kitapta 
ondalık sistem, sayı türleri, pozitif tam 
ve rasyonel sayılarda dört temel işlem, 
kökler hesabı ve oran-orantı gibi konu¬ 
larla cebir ve mukabele incelenir. Ahmed 
b. Sadaka el-Sıddîki’nin nazma çektiği bu 
ihtisarı (Keşfü’z-zunûn, 1, 629) Muham¬ 
med b. Ebü’l-Feth es-Sûfî ve Râgıb Paşa 
Hocası diye tanınan İbrâhim b. Mustafa 
el-Halebî şerhetmiştir. Eserin Hudeyr Ab¬ 
bas Muhammed el-Münşidâvî ve Reşîd 
Abdürrezzâk es-Sâlihî tarafından tahkikli 
neşri yapılmıştır (Bağdad 1988). 7. Mür- 
şidetü't-tâlib ilâ esne'l-metâlib. 783 
(1381) yılında hesâb-ı Hindî alanında ka¬ 
leme alman eser bir mukaddime ile iki kı¬ 
sım ve birtekmileden oluşmaktadır (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 2706; 
Lâleli, nr. 2762). Eseri Cemâleddin eş-Şin- 
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şevrî Buğyetü'r-râğıb fî şerhi mürşide- 
tü't-tâlib adıyla şerhetmiştir (Diyarbakır 
İlHalkKtp.,nr. 746/4). 8. Nüzhetü’n-nüz- 
zâr fî şmâ c ati'l-ğubâr. Bir önceki kitabın 
ihtisarıdır (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 
2717, Şehid Ali Paşa, nr. 1198; İÜ Ktp., AY, 
nr. 6115). Osmanlılar’da hesâb-ı Hindîala¬ 
nında en çok işlenen eserlerden biri olup 
Şeyhülislâm Zekeriyyâ el-Ensârî, İbnü’n- 
Nakib el-Halebî, Urfe b. Muhammed el- 
Urmevî, Ebû Abdullah Radıyyüddin Mu¬ 
hammed b. İbrahim el-Halebî, Şehâbed- 
din Ahmed b. Muhammed el-Gazzî, Ce- 
mâleddin Muhammed b. Eaz ed-Dımaşki, 
Ebû Abdullah Şemseddin Muhammed b. 
Muhammed b. Ebü’l-Hayr el-Ermeyûnî, 
Kemâleddin b. Yahyâ el-Halebî, Ali b. Ebû 
Bekir b. Ali el-Ensârî el-Mekkî ve Hekim¬ 
başı Muhammed Efendi tarafından şer- 
hedilmiş, Yahyâ b. Muhammed el-Hattâb 
er-Ruaynî tarafından da kısaltılmıştır. Med¬ 
reselerden başka zâviyelerde dahi oku¬ 
tulduğu bilinen esere İbn Emîru Gafele 
bir ta’likat, Şehâbeddin Ebü’l-Abbas Ah¬ 
med el-Beyrûtî de bir şerh kaleme almış¬ 
tır (Keşfü’z-zunûn, II, 1942; İbnü'l-İmâd, 
VIII, 68-69). Eseri ayrıca Bedreddin el- 
Mardînî, Abdülkâdir b. Muhammed el- 
Feyyûmîile(King, II, 911) Kemâleddin Mu¬ 
hammed en-Nüveyrî de şerhetmiştir (/zâ- 
hu’l-meknûn, II, 643). 9. Şerhu'l-Urcûze- 
ti'l-Yâsemîniyyefi'l-cebrve'l-mukâbe- 
le. İbnü’l-Yâsemîn diye meşhur Ebû Mu¬ 
hammed Abdullah b. Haccâc’ın ünlü el- 
Urcûze fi'l-cebr ve'l-mukâbele’sinin 
şerhidir. 789’da (1387) Mekke’de ta¬ 
mamlanan eser bir mukaddime, üç bab 
ve bir hâtime şeklinde düzenlenmiştir. 
Şerhte cebir ve mukabelede kullanılan 
ana terimler tanıtılmış, bilinmeyen nice¬ 
likler üzerine yapılan hesap işlemleri gös¬ 
terilmiş ve ayrıca altı temel cebir denk¬ 
lemi incelenmiştir (Köprülü Ktp., Fâzıl Ah¬ 
med Paşa, nr. 947). 10. el-Mukni c fi'l- 
cebr ve’l-mukâbele. Cebir ve mukabe¬ 
le alanında bilinmeyen niceliğin türleriy¬ 
le özellikleri, sayısal işlemler, köklere iliş¬ 
kin işlemler ve cebirsel denklemler üze¬ 
rine kaleme alınmış elli dokuz beyitlik bir 
kasidedir ( Keşfü’z-zunûn, II, 1809). Eseri 
Bedreddin el-Mardînî Şerhu kaşîdeti'l- 
Muknf fî Hlmi'l-cebr ve'l-mukabele, 
Zekeriyyâ el-Ensârî Fethu'l-mübdf fî 
şerhi'l-Muknf adıyla şerhetmiş, Atâul- 
lah b. Ahmed el-Mısrî de önce telhis edip 
ardından Şerhu'l-kavli'l-mübdf fî tel- 
hîşi'l-Muknf adıyla şerhetmiştir. 11. el- 
Mümtffî şerhi'l-Mukni c . 810 (1407) yı¬ 
lında yazılmış bir şerhtir (Chester Beatty 
Library, nr. 3881, müellif nüshası; Süley- 
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maniye Ktp.,Şehid Ali Paşa, nr. 2706). 12. 
el-Müsri c fî şerhi'l-Muknf. el-Müm- 
tf 'm 810 (1407) yılında Mescid-i Aksâ’da 
tamamlanmış muhtasarıdır (Süleymani¬ 
ye Ktp., Lâleli, nr. 3737, 3752). 13. Risale 
fi'l-ğirbâl. Asal sayıların tesbitiyle ilgi¬ 
li gırbâl yöntemi hakkında olup Hudeyr 
Abbas Muhammed el-Münşidâvî ve Re- 
şîd es-Sâlihî tarafından tahkik edilerek 
yayımlanmıştır (el-Mevrid, XVI1/1, Bağdad 
1988). 14. Ğöyetü's-sûl fi'l-ikrâr bi'd- 
deyni'l-mechûl. 797’de (1395) telif edil¬ 
miştir. Bir mukaddime, iki fasıl ve bir hâ- 
timeden meydana gelen eserde beş farklı 
sayısal yolla çözülen on iki problem ele 
alınmaktadır (Süleymaniye Ktp., Haşan 
Hüsnü Paşa, nr. 1279, Esad Efendi, nr. 
3170; Beyazıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 
4525). IS. el-Miftâh fi'l-hisâb. İmâdüd- 
din İbn Şeref ei-Makdisî eseri Esnânü'l- 
miftâh adıyla kısaltmış (Keşfil'z-zunün, 

I, 91; II, 1769), Bedreddin el-Mardînî de 
şerhetmiştir (Sâlih Zeki, II, 281). Sâlih Ze¬ 
ki, İbnü’l-Hâim’in matematik üzerine el- 
Ma'ûne fî hisâbi'l-Hindî adlı bir eseri¬ 
nin daha bulunduğunu söylemektedir 
(a.g.e., a.y.). 

B) Ferâiz. 1. Terğibü'r-rcfiz. fî Hlmi'l- 
ferü’iz (Brockelmann, GAL, 11, 154; Suppi, 

II, 155). 2. en-Nefehûtü'l-kudsiyye fi'h- 
tişûri'r-Rahbiyye (et-Tuhfetü’l-kudsiyye) 
(Brockelmann, GALSuppl, II, 155).Bur- 


hâneddin İbn Ebû Şerîf tarafından şerhe- 
dilmiştir. 3. el-Fuşûl fi'l-ferffiz (el-Fuşû- 
lü’l-mühimme fî c ilmi meuârîşi’l-ümme). 
Ferâiz hesabının bütün usullerini göste¬ 
recek şekilde fasıllara ayrılmış geniş kap¬ 
samlı bir eserdir (nşr. Abdülmuhsin b. Mu¬ 
hammed el-Münîf, Riyad 1414/1994). Ese¬ 
ri Bedreddin el-Mardînî Şerhu’l-Fuşû- 
li'l-mühimme fî mevûrîşi’l-ümme, Ze¬ 
keriyyâ el-Ensârî Gayetü (Garâbetü)'l- 
vüşûl ilâ şerhi'l-fuşûl ve M enhecü'l- 
vüşûl ilâ tahrîri'l-Fuşûl adlarıyla iki de¬ 
fa şerhetmiştir (Brockelmann, GAL, II, 
154; Suppi., II, 155). 4. Kifâyetü'l-huffâz 
fi'l-ferâ’iz. 1096 beyitlik bir manzume¬ 
dir (Brockelmann, GAL Suppi, II, 155). 
Bu esere Zekeriyyâ el-Ensârî’nin yazdığı 
Nihâyetü'l-hidâye ilâ tahrîri'1-Kifâye 
adlı şerh, Abdürrezzâk b. Ahmed b. Ha¬ 
şan tarafından Câmiatü’l-İmâm Muham¬ 
med b. Suûd el-İslâmiyye’de doktora tezi 
olarak neşre hazırlanmıştır (Riyad 1412/ 
1992). S. eş-Şübbâk (el-Münâsehât bi’l- 
cedoel). Hudeyr Abbas Muhammed el- 
Münşidâvî ve Necla Kasım Abbas tarafın¬ 
dan neşredilmiştir (Merkezü ihyâi’t-türâ- 
si’l-iImi'l-Arabî). 6. İbrâzü'l-hafâyâ fî 
fenni'l-veşâyâ (Chester Beatty Library, 
nr. 4428, müellif nüshası). 

Diğer Eserleri. 1. Nüzhetü'n-nüfûs fî 
beyâni hükmi't-te c âmül bi’l-fülûs. 803 


Ibnü'l-Hâim'in ibrâzü’l-hafâyâ fî fenni’l-veşâyâ adlı ese¬ 
rinin müellif hattı nüshasından bir sayfa (Chester Beatty 
Library, nr. 4428, vr. 7 a ) 
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Zilhiccesinde (Temmuz 1401) tamamla¬ 
nan eserde alışveriş, borçlanma ve kira¬ 
lama gibi konularda paranın kullanımına 
ilişkin fıkhı hükümler İncelenmekte ve pa¬ 
ranın değerinin artması yahut azalması 
halinde ortaya çıkan durumların fıkhî tah¬ 
lili yapılmaktadır. Genel çerçevesi Şâfiî fık¬ 
hı olmasına rağmen eserde diğer Sünnî 
mezheplerdeki uygulamalara da yer ve¬ 
rilmiştir. Kitap Abdullah b. Muhammed b. 
Ahmed et-Târikî (Riyad 1410/1990, 1411/ 

1991) ve Ebû Abdullah Muhammed b. Ha¬ 
şan b. İsmâil tarafından Şemseddin el- 
Münâvî ve Muhammed b. Ahmed el-Ak- 
fehsî’nin birer eseriyle birlikte yayımlan¬ 
mıştır (Beyrut 1415/1995, s. 127-176). 2. 
et-Tibyân fî tefsiri ğarîbii-Kur’ân. Daha 
önce bu sahada yazılmış eserlerden fay¬ 
dalanılarak kaleme alınmıştır. Bu açıdan 
müellifin eklemeleri dışında o dönemde 
mevcut konuyla ilgili literatürün bir öze¬ 
ti sayılabilir. İbnü’l-Hâim’in Tibyâri\ yaz¬ 
maktaki asıl amacı, Ebû Bekir Muham¬ 
med b. Uzeyz es-Sicistânî’nin Tefsîrü ğa- 
rîbi'l-Kur’ân 'ını genişletmek ve daha 
kullanışlı hale getirmektir. Müellif, garîb 
kelimelerin tefsirinde daha çok dile ağırlık 
verir ve bu çerçevede kelimenin sözlük 
anlamı ve etimolojisi üzerinde de durur. 
Bu hacimli eserin neşrini Fethi Enver ed- 
Dâbûlî gerçekleştirmiştir (Kahire 1412/ 

1992) . 3. Tuhfetü't-tullâb fînazmi ka- 
vâHdi'l-Trâb. İbn Hişâm’ın Tuhfetü't- 
tullâb olarak adlandırılan KavâHdü'l- 
i'râb’mın nazma çekilmiş şeklidir. Müellif 
bu eserini önce şerhetmiş (Beyazıt Dev¬ 
let Ktp., Bayezid, nr. 2948; Süleymaniye 
Ktp., Lâleli, nr. 3456), arkasından da bu 
şerhi el-Kcıvâİdü'1-hisân fîmâ yütekav- 
vemü bihi'l-lisân adıyla kısaltmıştır. eş- 
Şımât diye tanınan bu muhtasarı da naz¬ 
ma çekmiş ve daha sonra 350 beyitten 
oluşan bu kasideyi şerhetmiştir ( Keşfü’z- 
zunûn, I, 124; Hediyyetü' 7- c arifin, I, 120). 
4. el-Gurerü'l-mudıyye fîNazmi’d-dü- 
reri's-seniyye. Zeynüddin el-lrâkî’nin ese¬ 
rine yazılmış bir şerhtir (DârüT-kütübi'l- 
Mısriyye, Hadis, nr. 1040; İbnü'l-Hâim’in 
eserleri ve yazmanüshaları için ayrıca bk. 
Niizhetü’n-nüfûs' u neşredenlerin girişleri; 
Brockelmann, GAL, 11, 153-1 55; Suppl., il, 

1 54-155; DMB/.V, 98-99). 
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SI İHSAN FaZLIOĞLU 

İBNÜ’l-HAMMÂR 

(jUsdf jA) 

Ebü’l-Hayr el-Hasen b. Süvâr 
b. Bâbâ b. Behrâm (Behnâm) 

(ö. 410/1019[?]) 

Süryânî hekimi, filozof, ilâhiyatçı 
ve mütercim. 

Bağdat’ta doğdu ve oradaki Aristocu 
mantık okulunun önde gelenlerinden Yah- 
yâ b. Adî’nin öğrencisi oldu. Tıp tahsilini 
kimden yaptığı bilinmemektedir. Ancak 
ismi, 372 (982) yılında Bağdat'ta kurulan 
Bîmâristân-ı Adudî'de görevli cerrahlar 
arasında yer almaktadır (E/r., I. 330). Bü¬ 
yük dedesi Behrâm’ın adı bazı kaynaklar¬ 
da Farsça Behnâm (iyilikle anılan) olarak 
da geçmekte, bu durum onun Ebü’l-Hayr 
künyesine uygun düşmektedir; ancak da¬ 
ha eski tarihli kaynaklar (İbnü’n-Nedîm, 
s. 323; İbnü'l-Kıftî, s. 164) ismi Behrâm 
şeklinde zikretmektedir. Künyesiyle ilgili 
olarak da kaynaklarda bazı farklı bilgiler 
mevcuttur. Şehrezûrî ve Beyhaki, onun 
künyesinin kendisine bağışlanmış bir ara¬ 
zi parçasıyla ilgili bulunduğunu, Humâr 
(Humârû) adı verilen bu arazi sebebiyle İb- 
nü’l-Humâr diye anıldığını kaydetmekte¬ 
dir. Beyhaki, araziyi bağışlayan şahısla il¬ 
gili olarak Şehrezûrî’nin yalnızca “Sultan" 
diye andığı kişinin Gazneii Mahmud oldu¬ 
ğunu da ilâve etmektedir ( Târîhu’l-hüke- 
mâ’, s. 298; krş. Târîhu hükemâ’i’l-Islâm, 
s. 38). 


İbnü’n-Nedîm ve İbn Ebû Usaybia gibi 
klasik kaynaklar, İbnü’l-Hammâr’ın do¬ 
ğum tarihini Rebîülevvel 331 (Kasım 942) 
olarak belirtirken mevcut başka veriler 
bu tarihin daha önce olabileceği kanaati¬ 
ne sevketmektedir. Meselâ 326 (938) yı¬ 
lında doğduğu bilinen Sâhib b. Abbâd’m 
348’de (959) Bağdat’a geldiğinde birçok 
ünlü isim yanında İbnü’l-Hammâr’la da 
görüştüğü kaydedilmektedir. İbnü’l-Ham- 
mâr’m henüz on yedi yaşında iken Ebû 
Saîd es-Sîrâfî, Ebû Süleyman es-Sicistânî 
gibi o zaman yaşı epeyce ilerlemiş İlmî 
otoriteler arasında isim yapmış olduğu 
yolundaki bilgiler mâkul değildir. Ayrıca 
İbn Ebû Usaybia, hem onun 331 yılında 
doğduğunu yazmakta hem de 330’larda 
(941) sağ olduğunu belirten bir rivayeti 
aktararak çelişkiye düşmektedir. Yine 
İbn Ebû Usaybia, İbnü’l-Hammâr’m Ebû 
Bekir er-Râzî’nin vefatıyla ilgili 290 (903) 
veya 300 (913) küsur tarihini verdiğini 
nakletmekte ve bu tarihin İbnü’l-Ham- 
mâr’ın dönemine yakın olduğunu söyle¬ 
mektedir {'Uyûnü’l-erıbâ', s. 420). Bu tes- 
bit, onun 300 (913) yılı civarında doğmuş 
olabileceği ihtimaline yol açmaktadır. İb- 
nü’l-Hammâr’ın, 408’de (1017) Hârizm ül¬ 
kesini ele geçiren Sultan Mahmud tara¬ 
fından Gazne’ye götürüldüğünde (aş. bk.) 
100 yaşını aşmış olduğu şeklindeki rivayet 
(Muhammed b. Mahmûd eş-Şehrezûrî, s. 
297; krş. Beyhaki, Târıhu hükemâ'i'l-Islâm, 
s. 36) dikkate alınacak olursa doğum ta¬ 
rihinin 300 dolaylarında olması gerekir 
(Sahbân Halîfât, 1, 83-85). 

İbnü’l-Hammâr'ın 386’ya (996) kadar 
Bağdat’ta yaşadığı, bir yandan Bîmâris- 
tân-ı Adudî’de cerrah olarak çalışırken öte 
yandan felsefeyle ilgilendiği anlaşılmak¬ 
tadır. Nitekim 375-380 (985-990) yılla¬ 
rı arasında müslüman hekim ve filozof 
Ebü’l-Ferec İbn Hindu’yu yetiştirmişti. 
İbn Hindu Miftâhu't-tıb adlı eserinde ho¬ 
casına sık sık atıfta bulunmakta ve ona 
olan saygısını belirtmektedir (a.g.e., I, 85- 
86). İbnü’l-Hammâr’ın diğer bir öğrenci¬ 
si de hıristiyan hekim Ebü’l-Ferec İbnü’t- 
Tayyib'dir. Ebû Hayyân et-Tevhîdî, İbn 
Miskeveyh’in de İbnü’l-Hammâr’ın öğren¬ 
cisi olduğunu kaydetmektedir (e l-lm tâ' 
ue’l-mu'ânese, 1, 35). 

İbnü’l-Hammâr’m, 392 (1002) yılında 
dönemin Büveyhî veziri Ebû Sa’d Muham¬ 
med b. İsmâil Hemedânî ile Rey'de görüş¬ 
tüğü ve ona bir eserini ithaf ettiği yolun¬ 
da bazı tesbitler mevcuttur (Beyhaki, 7a- 
rîhu hükemâ’i’l-Islâm, s. 36; Muhammed 
b. Mahmûd eş-Şehrezûrî, s. 298; ayrıca bk. 
E/r., I, 33 \-.DMBl, ili, 463-464). Hayatının 
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dönüm noktalarından biri, onun Hârizm- 
şah Ebü’l-Abbas Me’mûn b. Muhammed’in 
himayesine girmesidir. 386'da (996) ve¬ 
fat eden sultanın yerine tahta İbn Sînâ 
ile ilişkisi bilinen oğlu Ebü’l-Hasan Ali b. 
Me’mûn geçmiş, bu sultanın ölümü üze¬ 
rine de kardeşi Ebü’l-Abbas Me’mûn b. 
Me’mûn iktidara gelmiştir. Bu süre zar¬ 
fında Hârizm ülkesinde bulunan İbnü’l- 
Hammâr’ın, Ebül-Abbas'a Makale fîim- 
tihâni'l-etıbbtf adlı eserini ithaf ettiği 
kaydedilmektedir (İbn Ebû Usaybia, s. 
429). Hârizmşah Me’mûn’un407 (1017) 
yılında öldürülmesinden dört ay sonra 
Hârizm’in fiilen Gazneli Mahmud’un eli¬ 
ne geçmesi üzerine İbnü’l-Hammâr, Ebû 
Nasr İbnü’l-irâk, Bîrûnîve diğerleriyle bir¬ 
likte Gazne’ye götürülmüş, İbn Sînâ ise 
bir yolunu bulup Hârizm’i terketmiştir. 
Gazneli Mahmud İbnü’l-Hammâr'a müs- 
lüman olmasını teklif etmiş, fakat bu tek¬ 
lifi reddedilmiştir. Ancak daha sonra gör¬ 
düğü bir rüya üzerine İslâm dinini kabul 
ettiği, Kur’an’ı ezberleyip fıkıh öğrendiği 
kaydedilmektedir. O sıralarda 100 yaşını 
aşmış bulunan İbnü’l-Hammâr, Gazneli 
Mahmud’un bir davetine giderken at¬ 
tan düşmüş ve ölmüştür (Muhammed b. 
Mahmûd eş-Şehrezûrî, s. 297; Beyhaki, Tâ¬ 
rih u hükemâ’i’l-İslâm, s. 36-37). Kaynak¬ 
lar ölüm tarihi hakkında bilgi vermezse 
de 300 (913) dolaylarında doğduğu ve 
100 yıldan fazla yaşadığı kabul edilirse 
410’da (1019) veya birkaç yıl sonrasında 
öldüğü söylenebilir. 

Felsefede hocası Yahyâ b. Adî'nin Yeni 
Eflâtuncu-Aristocu çizgisini takip eden 
İbnü’l-Hammâr, bazı felsefî eserlerinde 
dinle felsefe arasında tam bir uzlaşma 
olduğu konusunu işlemiş, eski filozofların 
Tanrı anlayışı ile semavî dinleri karşılaştır¬ 
mış, Hıristiyanlıktaki teslîs inancını mo¬ 
noteist açıdan değerlendirmiştir. Klasik 
yazarların bir kısmı onu daha çok bir man¬ 
tıkçı olarak takdim eder (İbnü'n-Nedîm, 
s. 323; İbnüT-Kıftî, s. 164). Tabiat felsefe¬ 
siyle de meşgul olan İbnü’l-Hammâr, me¬ 
teorolojik olaylar ve gök kuşağı üzerine 
yazdığı incelemenin yanı sıra Ebû Süley¬ 
man es-Sicistânî ile tabii unsurların form¬ 
larına dair yaptığı tartışmalar da (İbn Ebû 
Usaybia, s. 429) onun bu alanda da iyi ye¬ 
tiştiğini göstermektedir. Tevhîdî’nin İb- 
nü’l-Hammâr’ı övdüğü kadar yermesinin 
sebebi onunla hocası Sicistânî arasında 
geçen benzeri tartışmalar olmalıdır ( el- 
İmtâ c ue’l-mulânese, I, 33-34; II, 38, 83; III, 
106). 

İbnü’l-Hammâr, felsefî kanıtlama yön¬ 
teminin devrinin müslüman kelâmcıları 


tarafından geliştirilen delillerden daha 
sağlam olduğu kanaatindedir. Nitekim 
İskenderiyeli Yahyâ en-Nahvî’nin (Abdur- 
rahman Bedevî, giriş, s. 34-35) âlemin kı¬ 
demi fikrine karşı geliştirdiği deliller, son¬ 
raları başta Gazzâlî olmak üzere çeşitli 
müslüman düşünürleri etkilemiştir. İb¬ 
nü’l-Hammâr, âlemin kıdemi fikrine ta¬ 
raftar olmamakla birlikte kelâmcıların, 
“Cisimler araz planındaki değişmelerden 
ne bağımsız kalabilir ne de onlardan önce 
var olabilir; bu değişmeler sonradan mey¬ 
dana geldiğine göre cisim de sonradan 
var olmuş demektir" şeklindeki delillerini 
arazları esas aldığı için kabule değer bul¬ 
maz. Buna karşılık Yahyâ en-Nahvî’nin ge¬ 
liştirdiği, “Her cisim, üç boyutlu olduğu ve 
sınırlı bir potansiyele sahip bulunduğu 
için sonludur; şu halde cismanî âlem de 
mekân ve zaman bakımından sonludur” 
şeklindeki delilini daha mâkul görür. Çün¬ 
kü ilkinin aksine bu delil nesnede esasen 
değişen şeyi değil nesnenin kendisini esas 
almıştır {Makale, s. 243-247). 

Klasik kaynaklar İbnü’l-Hammâr’ı iyi bir 
hekim olarak tanıtır; öğrencisi İbn Hindû 
da onun tıptaki otoritesine Miftâhu't-tıb 
adlı eserinde her fırsatta işaret eder. İbn 
Hindû’nun atıflarına göre İbnü’l-Hammâr. 
Câlînûs’un telakkisine paralel şekilde he¬ 
kimlikle filozofluk arasında ilgi kurarak 
filozofu tabip yapmanın tabibi filozof yap¬ 
maktan daha uygun olduğunu ileri sür¬ 
müştür. Buna göre İbnü’l-Hammâr, te¬ 
mel felsefe bilgisini edindikten sonra her¬ 
hangi bir bilimde uzmanlaşmayı aksi bir 
yol izlemekten daha güvenilir bulmakta¬ 
dır (Sahbân Halîfât, II, 522-523,627). Filo¬ 
zofluğu ve tabipliği şahsında birleştirmiş 
olan çağdaşı İbn Sînâ, İbnü’l-Hammâr’ın 
İlmî otoritesinin farkındaydı ve onunla 
karşılaşıp fikir alışverişinde bulunmayı is¬ 
temişti (Muhammed b. Mahmûd eş-Şeh¬ 
rezûrî, s. 297; ayrıca bk. Beyhaki, Târîhu’l- 
hükemâ’i’l-Islâm, s. 36). Onun mineraloji 
ve farmakolojiye dair çalışmaları da bu 
alanlara ilgi duyan Bîrûnî’ye kaynaklık et¬ 
miştir. 

Eserleri. 1 . Makale tî erine delile Yah¬ 
ya en-Nahvî c alâ hadeşi'l- c âlem evlâ 
bi’l-kabûl min delili'1-mütekellimîn 
aslen. Abdürrahman Bedevî tarafından 
yayımlanan eseri (bk. bibi.) daha önce 
Bernhard Levvin tahlil etmiştir (bk. bibi ). 
2. Mekülât. Şerhini Halîl el-Cur (Georr) 
neşretmiştir ( Les categories d’Aristote 
dans leurs versions syro-arabes, Beyrut 
1948, s. 362 vd.). Müellifin günümüze ula¬ 
şan diğer eserleri şunlardır: Kitâbü't- 
Teviîk beyne ârâ'i'l-felâsite ve'n-naşâ- 


râ, Makale fi't-tevhîd ve't-teşlîş, Ma¬ 
kale fi'ş-şadîk ve'ş-şadâka, Makale 
fi's-sa c ûde, Makale fi’l-ahlâk (nüshala¬ 
rı için bk. Sbath, I, 42), el-Âşârellet! taz- 
haru fi’l-cevvi ve Hlelühâ mine’l-hûle 
ve kavs kuzah ve emsali zûlik (Muham¬ 
med Tâki Dânişpejûh, s. 683), Makale fi 
şıfati'r-recüli’l-feylesûflRâgıb Paşa Ktp., 
nr. 1463; Ritter, /sû, XVIII11929], 11,46). 

İbnüT-Hammâr’ın klasik kaynaklarda 
atıfta bulunulan eserleri de şöylece sıra¬ 
lanabilir: 1. Kitâbü İmtihâni'l-etıbbâ\ 
Ali b. Zeyd el-Beyhakî Tetimmetü Şıvû- 
ni'l-hikme adlı eserinde bu kitaptan alın¬ 
tı yapmıştır (Lahor 1935, s. 12-14). 2. Ki¬ 
tâbü Atyûs el-Âmidî. Aetios’un minera¬ 
loji kitabının Arapça tercümesi olup Bîrû- 
nî bu esere atıfta bulunmaktadır (Kitâ- 
bü’t-Cemâhirfı ma'rifeti'l-ceuâhir, Beyrut 
1404/1984, s. 100). 3. Kitâbü'l-Ağziye. 
Bîrûnî, Kitabü'ş-Şaydele adlı eserinde 
bu kitaba sık sık başvurmuştur (Sezgin, III, 
323). 4. HavâşîBavlus. Aeginalı Paul’ün 
eczacılığa dair eserine düşülmüş notlar 
olup Bîrûnî Kitâbü'ş-Şaydene' de, İbn 
Hindû Miftâhu’t-tıb’üa bu kitaba müra¬ 
caat etmiştir (Sahbân Halîfât, s. 86; diğer 
eserleri için bk. İbn Ebû Usaybia, II, 429). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü'l-Hammâr, Makale fî erine delile Yahyâ 
en-Nahvî ‘a lâ hadeşi’I-'âlem evlâ bi’l-kabûl 
min delili'i-mütekellimîn aslen (nşr. Abdurrah- 
man Bedevi, el-Eflâtûniyyetü’l-muhdeşe Hnde’l- 
’Arab içinde). Küveyt 1977, s. 243-247; İbnü’n- 
Nedîm. el-Fihrist (Teceddüd), s. 323; Ebû Hay- 
yân et-Tevhîdî, el-İmtâ c ve’t-mu’ânese { nşr. Ah- 
med Emin -Ahmedez-Zeyn), Beyrut 1373/1953, 
1, 32-35; 11, 38, 83; III, 106;a.mlf„ el-Mukabesât 
(nşr. Muhammed Tevfîk Hüseyin), Bağdad 1989, 
s. 98-99; Bîrûnî, Kliâbü’l-Cemâhirfima‘rifeti’1- 
cevâhir, Beyrut 1404/1984, s. 100; Beyhaki, 
Tetimme, s. 12-14; a.mlf., Târlhu hûkemâ’i’l- 
lslâm{ nşr. Memdûh Haşan Muhammed), Kahire 
1417/1996, s. 36-38; İbnü'l-Kıftî, İhbârü’Kule- 
mâ’ (Lippert), s. 164, 301, 313; İbn Ebû Usaybia, 
’Uyûnü’l-enba’, s. 420, 428-429; Muhammed 
b. Mahmûd eş-Şehrezûrî, Târîhu’l-hükemâ 5 
(nşr. Abdülkerîm Ebû Şüveyrib), Trablus 1988, 
s. 296-298; M. Meyerhof. Von Alexandrien nach 
Bagdad, Berlin 1930, s. 229, 255; P. Sbath, el- 
Fihris, Kahire 1938-40, I, 42; Sahbân Halîfât, 
İbn Hindû: Sîretüh, ârâ’ühü’l-felsefıyye, mü’- 
ellefâtüh, Amman 1966, l-II, tür.yer.; M. Tâki 
Dânişpejûh, Fihrist-i Mikrofılmhâ-yi Kitâbhâ- 
ne-i Merkezl-i Dânişgâh-i Tehrân, Tahran 1348 
hş„ s. 683; Sezgin. GAS, III, 322-323; Abdur- 
rahman Bedevî, el-Eflâtûniyyetü’l-muhdeşe 
‘ inde'l-'Arab , Küveyt 1977, giriş, s. 34-35; H. 
Ritter, “Philologica III", IsL, XVIII (1929), s. 46; 
B. Levvin, “La notion de muhdath dans le kalâm 
et dans la philosophie: Une petit traite inedit 
du philosophe chretien ibn Suwâr", Orientalia 
Suecana, III, üppsala 1954, s. 84-93; W. Made- 
lung, “AbuT-Layrb. al-Lammâr", Elr., I, 330- 
331; Seyyid Ca'fer Seccâdî, “İbn Hammâr", 
DMBİ, III, 463-465. m 
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İBNÜ’l-HANBELÎ, Ebü’l-Kâsım 

jal pitâJlpİ) 

Ebü’l-Kâsım (Ebü’l-Berekât) 
Şerefü’l-İslâm Abdüluehhâb 
b. Abdilvâhid b. Muhammed 
eş-Şîrâzî ed-Dımaşkî 
(ö. 536/1141) 

Hanbelî fakihi. 

L J 

Dımaşk'ta doğdu. Pek çok ilim adamının 
yetiştiği bir aileden gelmektedir. Özellikle 
babası Ebü’l-Ferec Abdülvâhid eş-Şîrâzî, 
Hanbelî mezhebinin Suriye ve Filistin böl¬ 
gesinde yayılması hususunda büyük gay¬ 
ret göstermiş olup soyundan gelenler İb- 
nü’l-Hanbelî diye anılmıştır. İbnü’l-Han- 
belî, küçük yaşta kaybettiği babasından 
ve Ebû Tâlib İbn Yûsuftan ders aldı. Fıkıh 
ve tefsir başta olmak üzere dinî ilimlerde 
adını duyurdu ve döneminde önde gelen 
Hanbelî âlimlerinden biri oldu. Şâfiîler'in 
itirazına rağmen. Hanbelî mezhebinin ya¬ 
yılması ve doktrinin gelişmesinde önemli 
roller üstlenmiş olan Dımaşk'taki Hanbe- 
liyye Medresesi’ni kurdu. Eş‘arîler’e karşı 
Hanbelî-Selefî akidesini savundu. Bilhas¬ 
sa Dımaşk'taki Mâlikiyye Medresesi’nin 
hocalarından Mâlikî-Eş’arî âlimi Ebü'i- 
Haccâc Yûsuf b. Devnâs el-Mağribî el-Fin- 
delâvî ile çeşitli konularda tartışmalarda 
bulundu. Muhtemelen bu tartışmalar yü¬ 
zünden ortaya çıkan huzursuzluklar sebe¬ 
biyle bir ara Emeviyye Camii’nde vaaz ver¬ 
mesi yasaklandı. 

Haçlılar 523 (1129) yılında Dımaşk'a 
saldırdığı zaman burada hüküm süren 
Tâcüimülûk Böri b. Tuğtegin, İbnü’l-Han- 
belî’yi yardım istemesi için Bağdat'a elçi 
olarak gönderdi. Halife Müsterşid-Bil- 
lâh, İbnü'l-Hanbelî’ye hil'at giydirerek 
Dımaşk’a askerî yardım göndereceğini va- 
ad etti. İbnü’l-Hanbelî, Bağdat’ta kaldığı 
süre içinde ders verdi ve bazı ilim adam¬ 
ları ile münazaralar yaptı. Bağdat'ta ken¬ 
disinden hadis dinleyenler arasında Ebû 
Bekir İbn Kâmil bulunmaktadır. 

İbnü’l-Hanbelî 17Safer 536'da (21 Ey¬ 
lül 1141) Dımaşk’ta vefat etti. Sıbt İbnü’l- 
Cevzî ölüm tarihini 533 (1138) olarak ver¬ 
mektedir (Mir’âîü’z-zamân.VlII/l, s. 169). 
Kaynaklarda onun el-Müntehab fi'l-fıkh 
(iki cilt), el-Müfredât, el-Buıhân fî uşû- 
li'd-dîrı, Risale fi'ı-red ‘ale'l-Eş'ariyye 
adlı eserleri bulunduğu belirtilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Kalânisî, Târîhu Dımaşk (Amedroz), s. 
275; İbnü'l-Cevzî, el-Muntazam (Atâ), XVII, 254; 
İbnü'n-Neccâr el-Bağdâdî, Zeylü Târihi Bağdâd 
(nşr. Kayser Ebû Ferah), Haydarâbâd 1978, I, 


349-351; Sıbt İbnü'l-Cevzî. Mir’âtü’z-zamân, 
VIII/1, s. 130-131, 169;Zehebî, AHâmü'n-nübe- 
lâ’,XX, 103-104;Safedî, el-Vâfî,X IX, 307; İbn 
Receb, ez-Zeyl ‘alâ Tabakâti'l-Hanâbile, Kahi¬ 
re 1372/1952-53 -» Beyrut, ts. (Dârü'l-ma'rife), 
I, 198-201; Burhâneddin İbn Müflih, el-Makşa- 
dü'l-erşedi nşr. Abdurrahman b. Süleyman el- 
Useymîn), Riyad 1410/1990, 11, 147-148; Nuay- 
mî, ed-Dârîs fi târîhii-medâris (nşr. Ca'ferel-Ha- 
senî), Kahire 1988, II, 64-65;Ebü’l-Yümn el-Uley- 
mî, el-Menhecü’l-ahmed (nşr. M. Muhyiddin Ab- 
dülhamîd), Beyrut 1403/1983, II, 290-291; Dâ- 
vûdî, Tabakâtü'l-müfessirin, 1, 368-369; Abdul¬ 
lah b. Ali es-Sübey'î, ed-Dürrü’l-mCinaddad fi 
esmâ’i kütübi mezhebi’l-lmâm Ahmed (nşr. 
Ömerb. Garâme el-Amrî), Beyrut 1416/1996, s. 
79-80; Orhan Çeker, “Ebü’l-Ferec eş-Şîrâzî”, 
DİA, X, 318-319. m 

Ferhat Koca 

r İBNÜ’l-HANBELÎ, Nâsıhuddin ^ 
(^LoUI jjI ) 

Ebü’l-Ferec Nâsıhuddîn Abdurrahman 
b. Necm b. Abdilvehhâb 
el-Ensârî ed-Dımaşki 
(ö. 634/1236) 

Hanbelî fakihi. 

L J 

17 Şevval 554 (1 Kasım 1159) tarihinde 
Dımaşk’ta doğdu. Ensardan Sa’d b. Ubâ- 
de’nin soyundandır. Büyük dedesi Ebü’l- 
Ferec eş-Şîrâzî, Hanbelî mezhebinin Suri¬ 
ye ve Filistin bölgesinde tanınması ve yer¬ 
leşmesinde öncülük etmiş, bu sebeple 
onun soyundan gelenler İbnü’l-Hanbelî 
diye anılmıştır. Fakih ve müfessir olması 
yanında etkili bir vâiz olan dedesi Şere- 
fülislâm Abdülvehhâb Hanbelî mezhebi¬ 
nin yayılması ve doktrininin gelişmesin¬ 
de önemli rol üstlenen Dımaşk’taki Han- 
beliyye Medresesi’ni kurmuş, el-Münte¬ 
hab fi'l-Fıkh, el-Müfredât ve el-Burhân 
fî uşûli'd-dîn gibi çeşitli eserler kaleme 
almış, yaşadığı dönemde Eş’arîler’e kar¬ 
şı Selef akidesini savunmuştur. Babası 
Necm de döneminin önde gelen Hanbelî 
âlimlerindendi. 

İbnü’l-Hanbelî, ilk eğitimini babasından 
ve dayısı Dımaşk vâizi Ebü’l-Hasan İbn Nü- 
ceyye’den (Ali b. İbrahim b. Necâ) aldı; özel¬ 
likle dayısının teşvikiyle daha genç yaşta 
iken vaaz vermeye başladı. Kâdılkudât 
Ebü’l-Fazl İbnü’ş-Şehrezûrî ve Ahmed b. 
Hüseyin el-Irâki’nin derslerini takip etti. 
Ardından ilim yolculuğuna çıktı; Kahire, 
Bağdat, Musul, İsfahan, Hemedan ve Ha¬ 
remeyn gibi birçok ilim merkezini dolaş¬ 
tı. Ebüî-Feth İbnü’l-Mennî, Ebü’l-Bekâ el- 
Ukberî, Ebü’l-Ferec İbnü’i-Cevzî, Şühde el- 
Kâtibe, Ni’met bint el-Kâdî Ebû Hâzim b. 
Ferrâ, Ebû Mûsâ el-Medînî, Muhammed 
b. Ömer el-İsfahânî ve Abdullah b. Ebü’l- 


Hüseyin el-Cübbâî’den ders aldı. Selâhad- 
dîn-i Eyyûbî’nin 583 (1187) yılında Ku¬ 
düs’ü fethinde hazır bulundu. 612’de 
(1215) hac dönüşü uğradığı Bağdat’ta 
dönemin Abbâsî halifesi Nâsır- Lidînillâh 
tarafından saygıyla karşılanan İbnü’l-Han¬ 
belî, muhtemelen onun arzusu üzerine bir 
süre Bağdat’ta vâizlik yaptı; daha sonra 
ilim merkezlerine seyahatini sürdürdü. 

620 (1223) yılında Erbil’den Dımaşk’a 
dönen İbnü’l-Hanbelî hayatının bundan 
sonraki dönemini burada geçirdi. Aynı yıl 
vefat eden Hanbelî âlimi Muvaffakuddin 
İbn Kudâme onun Dımaşk’a gelmesine 
sevinmiş, mezhebin zayıflayacağı ve men¬ 
suplarının ihtilâfa düşeceği endişesinden 
kurtulduğunu söylemiştir (İbn Receb, II, 
195). Aralarındaki samimi ilişkiye ve dost¬ 
luğa rağmen bu iki âlim İlmî konularda 
birbiriyle tartışmış ve farklı fetvalar ver¬ 
miştir (a.g.e., II, 195-199). Dımaşk’ta Han¬ 
belî mezhebinin imamlığı kendisine inti¬ 
kal eden İbnü’l-Hanbelî dedesinin inşa et¬ 
tirdiği Hanbeliyye Medresesi ile Selâhad- 
dîn-i Eyyûbî’nin kız kardeşi Râbia Ha- 
tun’un yaptırdığı Sâhibiyye ve Mismâriy- 
ye medreselerinde hocalık yaptı. Öğren¬ 
cileri arasında başta oğlu Seyfeddin Yah- 
yâ olmak üzere Zekiyyüddin el~Münzirî, 
Zeynüddin Hâlid b. Yûsuf en-Nablusî ve 
Muhammed b. Mahmûd en-Neccâr gibi 
âlimler bulunmaktadır. İbnü’l-Hanbelî, 3 
Muharrem 634’te (6 Eylül 1236) Dımaşk’- 
ta vefat etti ve Kâsiyûn Mezarlığı’na def¬ 
nedildi. Fıkıh ve hadis bilgisi yanında ede¬ 
biyat kültürüne de sahip olan İbnü’l-Han- 
belî’nin, Muvaffakuddin İbn Kudâme’nin 
aksi yöndeki fetvasına rağmen mûsikiyi 
de şiir gibi iyi ve kötü diye ayırarak bazı 
şartlarla mûsikiye cevaz vermesinde (ko¬ 
nuyla ilgili tartışma için bk. a.g.e., II, 195- 
199) edebiyatla olan ilgisinin etkisi olma¬ 
lıdır. Hayatı boyunca başta Abbâsî halife¬ 
leri ve Eyyûbî sultanları olmak üzere dev¬ 
rinin yöneticileriyle iyi ilişkiler kurmuştur. 

Eserleri. 1. Kitâbü Akyiseti'n-nebiy- 
yi'l-Muştafâ Muhammed. İçinde deği¬ 
şik açılardan da olsa bir tür kıyas, teşbih 
ve temsil bulunan 182 hadisi ihtiva et¬ 
mektedir. Buhârî ve Müslim’in eş-Şahîh’- 
leriyle Ahmed b. Hanbel’in el-Müsned' in¬ 
den seçilen hadisler senedleriyle birlikte 
verilir. Eser Ahmed Haşan Câbir ve Ali Ah¬ 
med el-Hatîb tarafından neşredilmiştir 
(Kahire 1393/1973; Sayda 1415/1994). 2. 
İstihrâcü ’l-cidâl mine ’l-Kur ’âni ’l-Ke¬ 
rîm. Kur’ân’da yer alan cedel çeşitleriyle 
ilgili açıklamaların yapıldığı ve peygam¬ 
berlerin hayatından örneklerin verildiği 
eseri Zâhir b. Avvâz el-Elmaî (Beyrut 1400/ 
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1980; Riyad 1401/1981) ve Muhammed 
Habîb el-Hîle (bk. bibi.) yayımlamıştır. 3. 
el-İstis c âd bi-men lakitü min şâlihi'l- 
Hbâd fi'l-bilâd. İbnü’l-Hanbelî'nin çağ¬ 
daşı olan elli âlimin biyografisini içine alan 
eseri İhsan Abbas neşretmiştir (bk. bibi.). 
el-İstis c âd, müellifin çağdaşı olan İbnü’l- 
Adîm tarafından kaynak olarak kullanıl¬ 
dığı gibi (Buğyetü’t-taleb, 111, 1268, 1297; 
X, 4565) İbn Receb de Kitâbü'z-ZeyHalâ 
Tabakâti’l-Hanâbile’de eserden alıntı¬ 
lar yapmıştır. Kaynaklarda İbnü'l-Hanbe- 
lî'nin Esbâbü'l-hadîs, el-İncâd fi’l-ci- 
hâd, el-Fuşûlü'l-müseccfa, el-Makâ- 
mâtve Târîhu'l-vu' i< âz adlı eserleri de 
zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA ; 

Nâsıhüddin İbnü'l-Hanbelî, Kitâbü Akyise- 
ti'n-nebiyyi’l-Muştafâ Muhammed (nşr. Ahmed 
Haşan Câbir-Ali Ahmed el-Hatîb), Kahire 1393 
/1973, neşredenin girişi, s. 6-56; a.mlf., İstihrâ- 
cü’l-cidâl mine’l-Kur’âni’l-Kerim (nşr. Muham¬ 
med Habîb el-Hîle, Mecelletü’l-Bahşi’l-Hlmî ue’t- 
türâşi’l-lslâmî, içinde), III, Mekke 1400, neşre¬ 
denin girişi, s. 319-324;a.mlf., el-lstis‘âd bi-men 
lakitü min şâlihi’l-'ibâd fi’l-bilâd (nşr. Ihsan 
Abbas, Şezerât min kütübin mefküde fi’t-târîh 
içinde), Beyrut 1988, s. 177-205; İbn Ebû Ya'lâ, 
Tabakâtü’l-Hanâbile, II, 248-249; Sıbt İbnü'l- 
Cevzî, Mir’âtü’z-zamân, VIII/2, s. 700-702; 1b- 
nü'l-Adîm, Buğyetü’t-taleb, III, 1268, 1297; X, 
4565; Ebû Şâme, ez-Zeyl'ale’r-Rauzateyn, s. 
164; Zehebî, A'lâmCı’n-nübelâ ’, XIX, 51-53; 
XXIII, 6-7; İbn Kesir, el-Bidâye, XIII, 146; İbn 
Receb, ez-Zeyl ‘alâ Tabakâti l-Hanâbile, Kahi¬ 
re 1372/1952-53 -> Beyrut, ts. (Dârü'l-ma'rife), 
I, 68-73, 198-201; II, 193-201; İbn Tağrîberdî, 
en-Nücûmü’z-zâhire,Vl, 297-298; Nuaymî, ed- 
Dâris fi târihi’l-medâris (nşr. Ca fer el-Hasenî), 
Kahire 1988,11, 65-7.1, 79-82,116, 201; Ebü'l- 
Yümn el-Uleymî, el-Menhecü’l-ahmed (nşr. Ab- 
dülkâdirel-Arnaûtv.dğr.), Beyrut 1997, IV, 209- 
216; İbn Tolun, el-Kalâ’idü’l-ceuheriyye fi târi- 
hi'ş-Şâlihiyye[nşr. M. Ahmed Dehmân), Dımaşk 
1401/1980, s. 239-241; Keşfü’z-zunûn, 1, 78; 
İbnü'l-İmâd. Şezerât, V, 164-166; Orhan Çeker, 
"Ebü’l-Ferec eş-Şîrâzî”, DİA, X, 318-319; Fer¬ 
hat Koca, “Hanbelî Mezhebi”, a.e., XV, 528. 

H Ferhat Koca 


İBNÜ’l-HANBELÎ, Radıyyüddin 

Ebû Abdillâh Radıyyüddîn (Şemsüddîn) 
Muhammed b. İbrâhîm 
b. Yûsuf el-Halebî el-Hanefî 
(ö. 971/1563) 

Tarihçi, dil âlimi, edip, 

^ şair ve fakih. ^ 

908 (1502) yılında Halep’te doğdu. Re- 
bîa kabilesine mensuptur. Soyu, babası¬ 
nın anne tarafından dedesi olan fakih ve 
tarihçi Ebü’l-Velîd İbnü'ş-Şıhne’ye ulaşır. 


Kendisi Hanefîliği benimsemesine rağ¬ 
men babası ve dedeleri Hanbelî olduğu 
için İbnü'l-Hanbelî ya da Hanbelîzâde diye 
tanınır. Mehmed Süreyyâ Bey’in onu İb¬ 
rahim el-Halebfnin oğlu olarak gösterme¬ 
si (Sicill-i Osmanî, IV, 116) doğru değildir. 
İbnü’l-Hanbelî ilk derslerini babasından 
aldı. Ahmed b. Hüseyin el-Bâkizî’den Kur- 
’an ilimlerini, Abdurrahman b. Fahrün- 
nisâ ve Şehâbeddin Ahmed el-Hindî’den 
Arap gramerine dair bazı kitapları okudu. 
929’da (1523) Mişbâhu’d-dücû fî har¬ 
fi' r-recâ adlı risâlesini Halep Kadısı Mî- 
marzâde'ye sundu ve 5 akçe vazife ile 
mükâfatlandırıldı. Daha sonra Ebüssuûd 
Efendi’nin “el-Kasîdetü’l-mîmiyye”sini 
şerhedip kendisine gönderdi; bu şerhi 
beğenilerek rütbesi 10 akçe yükseltildi. 
941'de (1534) Halep'te Muhammed b. 
Şa’bân ed-Deyrûtî’den hadis öğrenimi 
gördü ve icâzet aldı. Muhammed el-Ha- 
nâcirî’den hesap, Veliyyüddin eş-Şirvânî’- 
den astronomi okudu. Halepli Mûsâ er- 
Resûlî’den belâgat, Burhâneddin İbrâhim 
el-İmâdî’den çeşitli konularda ders aldı. 
9S4 (1547) yılında gittiği hacdan döndük¬ 
ten sonra Dımaşk’a yerleşti. Aralarında 
Şeyhülislâm Mahmûd el-Belyûnî, Şeyhü¬ 
lislâm Şemseddin İbnü’l-Minkâr, Şeyhü¬ 
lislâm Kadı Muhibbüddin Muhammed b. 
Eyyûb ed-Dımaşki ve Şeyh Şemseddin el- 
Esedî’nin de bulunduğu birçok talebe 
yetiştirdi. Halep’te başmüderris olunca 
bütün vaktini ders vermek ve eser yaz¬ 
makla geçirdi. Abdüllatîf b. Abdülmü’- 
min el-Ahmedî el-Horasânî el-Câmî adlı 
bir şeyhe intisap ederek hilâfet aldığını 
söyleyen İbnü’l-Hanbelî 13 Cemâziyelev- 
vei 971’de (29 Aralık 1563) Halep'te vefat 
etti ve Şeyh Muhammed el-Hâtûnî’nin 
kabri yakınındaki Mekâbirüssâlihîn’de 
defnedildi. 

Yetmişi aşkın Arapça eser kaleme alan 
İbnü’l-Hanbelî’nin kuvvetli bir hâfızaya ve 
muhâkeme gücüne sahip bulunduğu kay¬ 
dedilmektedir. Kaynaklar kendisini ayrıca 
iyi bir şair olarak nitelendirmektedir. Şe¬ 
hâbeddin el-Hafâcî “inciden çiçek dizisi 
gibi bir nazmı olduğunu, onun yanında 
Sa’leb en-Nahvî’nin esâmisinin okunma¬ 
dığım” belirtirken (Reyhânetü’l-elibbâ, I, 
169) Atâî de şiirlerinden övgüyle söz eder. 
Necmeddin el-Gazzî ise İbnü’l-Hanbelî’nin 
şiirlerinin güzel sayılamayacağını söyle¬ 
mektedir (el-Keuâkibü’s-sâ’ire, III, 43). 

Eserleri. 1. Dürrü'l-habeb fî târihi 
a'yâni Haleb. 633 biyografiyi ihtiva eden 
eserde müellif, çağdaşı Halepli âlimlerle 
Halep’e dışarıdan gelen âlimlerden bah¬ 
setmektedir (nşr. Mahmûd el-Fâhûrî- 


Yahyâ Zekî Ubâde, Dımaşk 1972-1974). 2 . 
ez-Zebed ve’d-darab fî târihi Haleb. 
6 Rebîülâhir 951 (27 Haziran 1544) tari¬ 
hinde tamamlanan eser İbnü’l-Adîm’in 
Zübdetü Haleb’inden ihtisar edilmiş ve 
bazı küçük ilâvelerde bulunulmuştur (nşr. 
Muhammed Altuncî, Safât-Küveyt 1409/ 
1988). 3 . İhbârü’l-müstefîd bi-ahbâri 
Hâlid b. el-Velîd (Süleymaniye Ktp., Şe- 
hid Ali Paşa, nr. 2718/4, vr. 35 b -40 a ). 4. el- 
Âşârü’r-reffa fî me'âşiri Benî Rebfa. 
Müellifin mensup olduğu Rebîa kabilesi¬ 
nin tarihi hakkındadır (nşr. Abdülazîz Sâ- 
lih el-Hilâlî, Küveyt 1406/1985). 5. er-Re- 
vâ :> ihu'l- c ûdiyye fî medâ’ihi's-Stfûdiy- 
ye. Ebüssuûd Efendi’nin menâkıbına da¬ 
irdir (Princeton Ktp., nr. 4319) 6. c Udde- 
tü’l-hâsib ve c umdetü'l-muhâsib. 954’- 
te (1547) yazılmış olup İbnü’l-Hâim’in 
Nüzhetü'n-nüzzâr fî şmâ c ati’l-ğubâr'\- 
nın şerhidir (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Fe- 
lek-Riyâza, nr. 4301/1). Müellif, Şehâbed¬ 
din Ahmed b. Emîr el-Halebî ve Ebü’l- 
Hasan Ali el-Mevsılî’nin de Nüzhetü’n- 
nüzzâr'a birer şerh yazdıklarını, ancak 
eserin bazı inceliklerini anlayamadıkları¬ 
nı belirtmektedir. 7. M ehâ’ilü'l-milûha 
fî mesâ’ili'l-misâha. 955 Cemâziyelâhi- 
rinde (Temmuz 1548) tamamlanan kitap, 
İbn Kâdı’l-Hümâmiyye el-Vâsatî’nin Gun- 
yetü'l-hüssâb fî c ilmi'l-hisâb ’inin yer 
ölçümüyle (misâha) ilgili bölümünün şer¬ 
hidir. Eserin 961 Ramazanında (Ağus¬ 
tos 1554) istinsah edilen nüshasındaki 
(Princeton Ktp., nr. 434) bir kayda göre, 
şerh müstensih tarafından 961 Zilkade¬ 
sinde (Ekim 1554) Ğunyetü’l-hüssâb’- 
la birlikte müellifinden okunmuştur. 
Kitabın 972 (1564-65) istinsah tarihli 
bir nüshası da Dârü’l-kütübi’l-Mısriy- 
ye’de kayıtlıdır (Felek-Riyâza, nr. 4301/2, 
vr. 56 b - 73 b ). 8. Tezkiretü men nesiye bi'l- 
vasati’l-hendesî (İskenderiye el-Mekte- 
betü'l-belediyye, Fünûn, nr. 177/1). 9 . 
Refu’l-hicâb *an kavâ c idiî-hisâb. Ebü’l- 
Latîf el-Haskefî’nin zihin hesabıyla ilgili 
Muhtasarının şerhidir (Halep Ahmediy- 
ye Ktp. |bu nüsha için bk. İzzeddin et-Tenû- 
hî, s. 901; British Museum, Or., nr. 5821). 
10. Envârü’l-halek < alâ Şerhi'l-Menâr 
li'bn Melek. Fıkıh usulüyle ilgili Şerhu’l- 
Menârinm hâşiyesi olup adı geçen ese¬ 
rin kenarında basılmıştır (İstanbul 1306, 
1315). 11 . Hâşiye l alâ Şerhi'l-Lüb fi'l- 
uşûl. Zekeriyyâ el-Ensâri’nin Tâceddin 
es-Sübkî’ye ait CemSı'l-cevâmfı ihtisar 
ettiği Lübbü’l-uşûl adlı kendi eserine 
Göy etü’l-vuşûl ilâ Lübbi'l-uşûl adıyla 
yazdığı şerhin hâşiyesidir (Princeton Ktp., 
nr. 5452). 12 . Rabtü'ş-şevârid fîhalli'ş- 
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şevâhıd. İzzeddin ez-Zencânî’nin el-‘/z- 
zî fi't-taşrîi adlı eserine Sa'deddin et-Tef- 
tâzânî’nin yazdığı şerhte yer alan örnek¬ 
lerin (şevâhid) şerhidir(nşr. Şa'bân Salâh, 
Kahire 1409/1989). 13. Bahrü’l- C avvâm 
fîmâ eşâbe fîhi'l- c avâm. Halk dilinde ge¬ 
çen ve galat sanılan bazı kelimeler hak¬ 
kında olup eser İzzeddin et-Tenûhî (bk. 
bibi.) ve Şa'bân Salâh tarafından (Kahire 
1410/1990) yayımlanmıştır. 14. Nûrü'l- 
insân fi’ştiköki lafzi’l-insân (nşr. Reşîd 
Abdurrahman el-Ubeydî, Mecelletü’l-üs- 
tâz, 1/3 [Bağdad 1980], s. 137-179). IS. 
Kuhlü'l- C uyûn en-nücl fî halli mes’e- 
leti'l-kuhl. Nahivle ilgili olan eserin bir 
nüshası İskenderiye’de el-Mektebetü’l- 
Belediyye'de kayıtlıdır (Fünûn, nr. 177/2). 
16. 'Akdü'l-halâş fî nakdi kelâmi'l-ha- 
vûş. Nihâd HassûbîSâlih, üzerinde yük¬ 
sek lisans çalışması yaptığı bu eseri (1983, 
Bağdat Üniversitesi Edebiyat Fakültesi) 
Cühûdü İbni'l-Hanbelî el-luğaviyye 
adlı kitabı içinde neşretmiştir (Beyrut 
1407/1987, s. 141-359). 17. el-Menşûrü'l- 
c ûdî c ale'l-Manzûmi's-Su c ûdî. Ebüssu- 
ûd Efendi’nin “el-Kasîdetü’l-mîmiyye”si- 
nin şerhidir (Princeton Ktp., nr. 4149, vr. 
26 b -46 b ). 18. Dîvân. İbnü’l-Hanbelî'nin 
öğrencisi Ahmed b. Mellâ eş-Şâfıî tarafın¬ 
dan derlenen eserin bir nüshası Dârü’l- 
kütübi’l-Mısriyye’de bulunmaktadır (Me- 
câmi’, nr. 85). 19. Tuhfetü'l-efâzıl fî şı- 
nâ'ati'1-fâzıl fi'l-inşâ’ (Çorum İl Halk Ktp., 
nr. 3111/3; bk. Şeşen, 1, 76). 20 .el-Hadd’i- 
ku'l-ünsiyye fî keşfi'l-hakd’iki'l-Ende- 
lüsiyye fi’l-'arûz. Ebü’l-Ceyş el-Ensârî el- 
Endelüsî’nin' Arûzü'l-Endelüsî adlı ese¬ 
rinin şerhi olup müellif hattı nüshası Ha¬ 
lep’te el-Mektebetü’l-Halviyye’de kayıtlı¬ 
dır (Brockelmann.GAİ. Suppi, il, 496). 21. 
Sehmü'l-elhâ z fî vehmi'l-eUâ z. Hâtim 
Sâlih ed-Dâmin tarafından önce Mecel- 
letü MecmaH'l-'ilmiyyi'l- l Iıâki'de (bk. 
bibi ), daha sonra müstakil olarak (Bey¬ 
rut 1405/1985) yayımlanmış, ayrıca Er- 
bda kütüb fi't-taşhîhi’l-luğavî adlı kita¬ 
bın içerisinde neşredilmiştir (Beyrut 1407/ 
1987). 22. Risale ü'l-muttaşıl ve’l-mun- 
faşıl. Secde sûresinin 7. âyetinin i’rab ve 
tefsiri hakkında olup müellifin, Ta c lîka 
z alâ Tefsîri'l-Beyzâvî (Keşfü’z-zunûn, 1, 

193) ve Risale fî halli iğlâkı mâ fi’l-Bey- 
zâvî mine't-tefsîr fî kavlih'ı te c âlâ "el- 
lezî ahsene külle şey 3 " adlı eserleriyle 
aynı kitap olmalıdır. Risâle Nihâd Hassûbî 
Sâlih tarafından yayımlanmıştır (bk. bibi.). 
Nâşirin, risâlenin Zemahşerî’nin el-Keş- 
şâf ındaki aynı âyetin tefsiriyle ilgili oldu¬ 
ğunu söylemesi doğru değildir. 23. el- 
Fevâ’idü's-sırriyye fî Şerhi'l-Mukad- 


dimeti'l-Cezeriyye. İki nüshası Süley- 
maniye (Şehid Ali Paşa, nr. 2766; Kadızâ- 
de Ahmed, nr. 13), birer nüshası da Beya¬ 
zıt Devlet (Bayezid, nr. 183, vr. 49 b -130 a ), 
Edirne Selimiye (nr. 55) ve Princeton (nr. 
3989) kütüphanelerinde bulunmaktadır. 
24. Kafvü'l-eşer fî şafvi c uIûmi'I-eşer. 
Hadis usulüne dair olan kitap ilk defa Ka- 
hire’de (1326), daha sonra Abdülfettâh 
Ebû Gudde tarafından Muhammed Mur- 
tazâ ez-Zebîdî’nin Bülğatü'l-erîb fîmuş- 
talahi âşâri'I-habîb adlı eseriyle birlikte 
(Beyrut 1408) yayımlanmıştır. 25. Risâle 
fî şerhi hadîs "ihtecce Âdem Ebü'l-Be- 
şer ..." (Princeton Ktp., nr. 4319). 26. Tervi- 
yetü'z-zâmî fî tebrfeti'l-Cûmî. İbnü’l- 
Hanbelî bu eserinde Rûhullah el-Kazvî- 
nî’nin, şeyhi Abdüliatîf b. Abdülmü’min 
el-Câmî hakkmdaki bazı iddialarına cevap 
vermiştir (Brockelmann, GAL Suppi, 11, 
496). 27. Kenzii men hâcâ ve c ammâ 
fi'l-ahâcî ve 'l-mu c ammâ (Keşfü ’z-zunûn, 
II, 1520). Bizzat müellifin Gamzü‘l-‘ayn 
ilâ kenzi'l- c ayn (Kurrü’l J ayn ilâ kenzi’l- 
c ayn) adıyla şerhettiği kitabın 965 (1558) 
tarihli müellif nüshası Halep’te Mer’î 
Paşa el-Mellâh’ın özel kütüphanesinde 
bulunmaktadır. 28. Ünmûzecü'l-'ulûm 
li-zevi’l-beşa’ir ve'l-fühûm. Yirmi ilim 
dalıyla ilgili bazı meselelere dairdir (Prin¬ 
ceton Ktp., nr. 4319, vr. 43 a -58 b ). 29. Ha- 
dâ’iku ahdâki'l-ezhâr ve meşâbîhu en- 
vâri'l-envâr. On bölümden meydana ge¬ 
len eser lügat, sarf, nahiv, bedî’, tarih, 
siyer, fıkıh, hadis, tefsir ve havas ilimleri 
hakkında olup Kanûnî Sultan Süleyman’a 
ithaf edilmiştir. Eserin, 946 Rebîülevve- 
linde (Temmuz-Ağustos 1539) müellifin ba¬ 
bası İbrâhim b. Yûsuf tarafından istinsah 
edilen eksik bir nüshası Princeton Kütüp¬ 
hanesinde (nr. 590), diğer bir nüshası da 
Berlin Staatsbibliothek’te (nr. 8419) ka¬ 
yıtlıdır. 30. ed-Dürerü's-sâtFa fi'l-edvi- 
yeti’I-kâtFa. 135 beyitlikbu kaside, Ebû 
Bekir er-Râzî’nin BüFü’s-sâ^a’ sının şerhi¬ 
dir (Berlin Staatsbibliothek, nr. 6308, vr. 
236-246). 31. Zübâletü's-sirâc c alâ Risâ- 
leti's-Sirâc. Secâvendî’nin el-Ferâ’izü's- 
Sirâciyye’si üzerine Seyyid Şerif el-Cür- 
cânî’nin yazdığı şerhin hâşiyesidir (Beya¬ 
zıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 2601, Veliyyüd- 
din Efendi, nr. 1592; SüleymaniyeKtp., Şe¬ 
hid Ali Paşa, nr. 2718/2). 

İbnü’l-Hanbelî’nin diğer eserlerinden 
bazıları da şunlardır.- Şerha Îsâğücî, Me- 
sâbîhu erbâbi’r-riyâse ve mefâtîhu eb- 
vâbi'l-kiyâse, el-Cevâhirü'l-münşe’ât 
fi’l-cevâri’l-münşe’ât, Risâle teştemil 
c alâ cümleti mâ yehvâhü’s-sûmf li-kaş- 
di teşnîfi'1-mesâmi c , el-Kenzü'l-muzhar 


fi’stihrâci'l-muzmer, Lübbü'l-kâşidîn, 
el-Matlûbü ’l-h ânî fi 's-seferi 's-Süiey- 
mânî, Merte'u'z-ztbâ 3 ve merba c u ze- 
vi'ş-şjbâ 3 , Vesîletü’l-mazlûm li-tahşî- 
li'l-'ulûm. 
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(bk. MUHAMMED b. HANEFİYYE). 
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İBNÜ’l-HANNÂT 

(-Mlsdl ^1) 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Süleyman er-Ruaynî el-Kurtubî 
(ö. 437/1045) 

Şair, edip ve tabip. 

Kurtuba’da (Cordoba) doğdu. Babası 
Kurtuba’da buğday (hınta) ticareti yaptı¬ 
ğı için İbnü’l-Hannât lakabıyla tanındı. So¬ 
yu, Yemen kabilelerinden Himyer’in kolu 
Zûruayn’e dayandığından Ruaynî nisbe- 
siyle bilinen İbnü’l-Hannât doğuştan gör- 
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me kusurlu olduğu, tahsil hayatından 
sonra gözleri tamamen kapandığı için 
“kefîf, mekfûf, a'mâ, darîr”, muhtemelen 
tıbbî teşhislerinde isabetli görüşler orta¬ 
ya koyması sebebiyle de “basîr" lakabıyla 
anılır (Humeydî, s. 53). İbnü’l-Hannât iyi 
bir tahsil gördü. Kurtuba’nın ileri gelen 
ailelerinden Benî Zekvân kendisini hima¬ 
ye edip geçimini üstlenince tamamen il¬ 
me yöneldi. Edebiyat, şiir ve belâgatın ya¬ 
nı sıra tıp, astronomi, astroloji, felsefe ve 
mantık alanlarında derin bilgi sahibi ol¬ 
du. Mantık ve felsefeye aşırı derecede il¬ 
gi duyan İbnü’l-Hannât’ın inançsız olduğu 
iddia edilerek baskı altında tutulması ki¬ 
şiliği üzerinde olumsuz etkiler bıraktığı 
gibi Kurtuba’dan sürülmesine veya Kur- 
tuba’yı terketmek zorunda bırakılmasına 
da yol açtı. İbnü’-Hannât’m, bir süre Kur- 
tuba’ya hâkim olan Şiî Hammûdî sülâle¬ 
sine yakınlığı neticesinde Şiîlik’le itham 
edilmesi yüzünden veya Kurtuba’nın Fars 
asıllı yeni hâkimi Ebû Hazm Cehver’den 
korktuğu için kaçtığı da zikredilmektedir 
(İbnü’l-Ebbâr, I, 123). 

İbnü’l-Hannât, 407’de (1016) Kurtuba’- 
nm yönetimini eline geçirip 413 (1022) 
yılına kadar şehri yöneten Şiî Hammûdî 
hânedanıyla yakın ilişki içinde oldu; onlar 
için methiyeler yazdı. Bu dönemde kale¬ 
me aldığı şiirlerde Hz. Ali yanlısı ifadelere 
rastlanmaktaysa da kendisi gerçek bir 
Şiî olarak tanınmadı. Hatta bir ara EmeVî 
Halifesi III. Hişâm Mu’ted-Billâh tarafın¬ 
dan kâtip olarak da tayin edildi. 413’te 
(1022) Hammûdîler’den Kasım b. Ham- 
mûd ile oğlu Muhammed el-Mehdî ve to¬ 
runu Kasım el-Vâsik Kurtuba’dan Cezîre- 
tülhadrâ’ya (Algeciras) sürüldü ve bu hâ- 
nedan 450 (1058) yılma kadar burada yö¬ 
netimi elinde bulundurdu. İbnü’l-Hannât, 
431’de (1040) kendisine yapılan baskı¬ 
lara dayanamayıp Kurtuba’dan kaçarak 
Cezîretülhadrâ’ya gitti ve Muhammed el- 
Mehdî’ye sığındı; onun için methiye yaz¬ 
dı (İbnSaîdel-Mağribî, 1, 121-122). Kur- 
tuba’yı yöneten Emevî Veziri Ebû Hazm 
Cehver’in 435 (1043) yılında vefatı üze¬ 
rine şehre dönmek ümidiyle Cehver için 
mersiye kaleme aldı ve yerine geçen oğ¬ 
lu Ebü’l-Velîd Muhammed’in yönetimi¬ 
ni kutlayan bir mektup gönderdi. Ancak 
Kurtuba’ya dönme imkânı bulamadı. 
Hayatının son yılında Batalyevs (Badajos) 
emirliğine getirilen Ebû Bekir Muhammed 
el-Muzaffer b. Eftas’a emirliğini kutlamak 
üzere, “Veşyü’l-kalem ve halyü'l-kerem” 
(er-Risâletü’i-Mehrecâniyye) adıyla anılan 
(İbn Bessâm eş-Şenterînî, I, 443-445) 
edebî sanatlarla örülü uzun bir mektup 


gönderdi. 437 Cemâziyelâhirinde (Ara- r 
lık 1045) Cezîretülhadrâ’da vefat etti. Ba¬ 
basının ölümüne üzülen tek oğlu da Mâ- 
leka’da (Malağa) öldü. İbnü’l-Hannât’m tıp 
alanında hayli başarılı olduğu, tedavi et¬ 
tiği kimseler arasında bazı hükümdar, ve¬ 
zir ve emirlerin de bulunduğu söylenmek¬ 
tedir (a.g.e., I, 438; İbn Saîd el-Mağribî, i, 

122 ). 

Çok sayıda şiir yazan İbnü’l-Hannât’ın 
manzumelerinin bir divanda toplandığı 
kaydediliyorsa da (İbnü’l-Ebbâr, 1,122) bu 
eser günümüze ulaşmamıştır. Başta İbn 
Bessâm’ın ez-Zahîre'sl olmak üzere bi¬ 
yografisine yer veren eserlerde şiir ve ri- 
sâlelerinden örnekler bulunmaktadır. Za¬ 
manımıza intikal eden methiyelerinin ço¬ 
ğu Hammûdîler’den Ali b. Hammûd, Ka¬ 
sım b. Hammûd ve Muhammed el-Meh¬ 
dî ile ilgilidir (İbn Bessâm eş-Şenterînî, I, 
437-453). Dönemin büyük şair ve ediple¬ 
rinden olan yakın dostu İbn Şüheyd ile 
manzum ve mensur olarak yaptığı edebî 
atışmaların ve onun vefatı üzerine kale¬ 
me aldığı mersiyenin bazı parçaları da 
kaynaklarda yer almaktadır. 

İbnü’l-Hannât’m Eftasîler’den Ebû Be¬ 
kir Muhammed el-Muzaffer, Vezir Ebû 
Ömer İbnü’l-Bâcî ve İbn Dürrî (a.g.e., I, 
437-453; İbn Saîd el-Mağribî, I, 123) gibi 
yöneticilere yazdığı mektuplar Arap ede¬ 
biyatında sanatlı nesrin güzel örneklerin¬ 
dendir. Günümüze ulaşan şiir ve risalele¬ 
rinde ortaya koyduğu ciddiyet ve vakar, 

İbn Bessâm’ın şaire nisbet ettiği müsteh¬ 
cenliği (ez-Zahîre, 1,438) teyit eder nitelik¬ 
te görünmemektedir. 
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İfi Rahmİ Er 

İBNÜ’I-HARRÂNÎ 

(bk. KUŞEYRI, Muhammed b. Saîd). 


İBNÜ’İ-HARRÂT 
Uijddi^ı) 

Ebû Muhammed Abdülhak 
b. Abdirrahmân b. Abdillâh el-İşbîlî 
(ö. 582/1186) 

Hadis hâfızı ve fakih. 

Rebîülevvel 514’te (Haziran 1120) İşbî- 
liye’de (Sevilla) dünyaya geldi. 510(1116) 
ve 516’da (1122) doğduğu da söylenmek¬ 
tedir. Ezd kabilesine mensup olduğu için 
Ezdî nisbesiyle de anılmış olup muhteme¬ 
len babası marangozluk yaptığından İb- 
nü’i-Harrât lakabıyla tanındı. İlk tahsilini 
İşbîliye’de yaparak Ebü’l-Hasan Şüreyh 
b. Muhammed, İbn Berrecân diye bili¬ 
nen Ebü’l-Hakem Abdüsselâm b. Abdur- 
rahman gibi âlimlerden hadis ve diğer 
dinî ilimleri öğrendi. Ebü’l-Kâsım b. Asâ- 
kir’den icâzet aldı; Muhyiddin İbnü’l-Ara- 
bî’den faydalandı. Ahmed b. Abdülmelik 
el-Ensârî’den kitap telifi ve dinî mesele¬ 
leri çözme hususlarında metot bilgisi al¬ 
dı. Lemtûnoğulları Devleti’nin yıkıldığı ve 
pek çok ilim adamının hayatını kaybetti¬ 
ği iç savaş yıllarında İşbîliye’den ayrılarak 
Bicâye’ye (Bougie) yerleşti ve ulucamide 
imam-hatiplikyaptı. Beytülmakdis ha¬ 
tibi Ali b. Muhammed el-Meâfirî, Ebü’l- 
Haccâc el-Belevî, Muhammed b. Ahmed 
b. Gâlib el-Ezdî, Ebü’l-Abbas el-Azefî gibi 
âlimler onun talebesi oldu. Muhyiddin İb- 
nü’l-Arabî, Ebû Ali Haşan b. Muhammed 
el-Ensârî kendisinden icâzet aldılar. Sûfî- 
liğiyle de tanınan İbnü’l-Harrât’ın Medye- 
niyye tarikatının kurucusu Ebû Medyen 
ve diğer sûfîlerle dostluk kurup tarikata 
intisap ettiği belirtilmektedir. 

581’de (1185) Murâbıt Devleti ileri ge¬ 
lenlerinden İbn Ganiye, Abbâsî Halifesi 
Ebü’l-Abbas Ahmed en-Nâsır adına halk¬ 
tan biat aldığı sırada İbnü’l-Harrât’ı kadı¬ 
lık makamına getirmişti. Bir müddet son¬ 
ra idareyi ele geçiren Muvahhid Hüküm¬ 
darı Ebû Yûsuf el-Mansûr, İbnü’l-Har- 
rât’m önceki idareyle iş birliği içinde oldu¬ 
ğunu düşünerek öldürülmesini istemiş¬ 
se de İbnü’l-Harrât Rebîülâhir 582’de 
(Temmuz 1186) Bicâye’de vefat etti. 580 
(1184) ve 581’de (1185) öldüğü de söylen¬ 
mekte, ancak Gubrînî mezar taşında ölüm 
tarihi olarak582 yazıldığını kaydetmekte¬ 
dir ( c Unüânü’d-dirâye, s. 44). 

Hadis hâfızı. Mâliki fakihi, edebiyatçı ve 
şair olan İbnü’l-Harrât yoğun siyasî hadi¬ 
selerin ve kargaşanın hâkim olduğu bir 
dönemde yaşamasına rağmen ilelü’l-ha- 
dîs, ensâb, lügat, şiir ve zühd konuların- 
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İBNÜ'l-HASÎB 


da pek çok eser kaleme almış, şiirlerinde 
zühd ve takvayı işlemiş, kanaatkar, iyilik 
sever ve güzel huylu bir kişi olarak tanın¬ 
mıştır. Döneminde mehdîlik iddiasıyla or¬ 
taya çıkan İbn Tûmert’e karşı koymuş, 
ileri gelen Muvahhidler’in onun bu konu¬ 
daki desteğini alma çabaları sonuç ver¬ 
memiştir. 

Eserleri. 1. el-Ahkâmü'l-kübrâ fi'l-ha- 
dîş. Belli başlı hadis kitaplarından derle¬ 
nen ahkâma dair hadislerin senedleriyle 
birlikte kaydedildiği beş veya altı cilt hac¬ 
minde bir eser olup bir nüshası Süleyma- 
niye Kütüphanesi’nde(Reîsülküttâb Mus¬ 
tafa Efendi, nr. 518) bulunmaktadır (ayrıca 
bk. Brockelmann, GAL, 1,458). Esere İbn 
Bezîze ŞerhuT-AhkâmiT-kübrâ adıyla 
bir şerh, İbnü’l-Kattân ve İbnü’l-Mevvâk 
zeyil ve tekmile yazmış, İbn Abdülmelik 
de el-CerrA beyne kitabeyi İbni'l-Kat- 
tân ve İbni’l-Mevvâk c alâ Kitâbi'l-Ah- 
kâm H- c AbdiIhak b. el-Harıât adıyla bu 
iki eseri bir araya getirmiştir. 2. el-Ah- 
kâmü'l-vüstâ min hadîşi'n-nebî şallal- 
löhü ‘aleyhi ve sellem. el-Ahkâmü'l- 
kübrâ ’nın muhtasarı olup senedler haz¬ 
fedilmiş, hadisler fıkıh bablarına göre dü¬ 
zenlenmiştir. Fas Karaviyyın Kütüphane- 
si'nde (nr. 219/40) ve Dârü’l-kütübi'z-Zâ- 
hiriyye'de (Hadis, nr. 291) nüshaları bulu¬ 
nan eseri Hamdî es-Selefî ve Subhî es- 
Sâmerrâî Zâhiriyye nüshasına dayanarak 
yayımlamıştır (I-iV, Riyad 1416/1995). İb¬ 
nü’l-Kattân el-Mağribî Beyânü'l-vehm 
ve '1-îhâmi'1-vâkfayn fî Kitâbi'l-Ahkam 
(bk. bibi.) adlı eserinde el-Ahkâmü'I-vüs- 
tâ’yı eleştirmiş, Zehebî'nin isabetli bul¬ 
madığı bu eleştirileri reddetmek üzere 
kaleme aldığı risâle Kitâbü’1-Ahkâmı'1- 
vüsta nm baş tarafında (I, 5-46) Nak- 
dü '1-imâm ez-Zehebî li-beyâni'l-vehm 
ve'l-îhâm adıyla, ayrıca Fârûk Hammâ- 
de tarafından neşredilmiştir (Dârülbeyzâ 
1408). 3. el-Ahkâmü'ş-şer‘iyyetü'ş-şuğ- 
râ eş-şahika (el-Ahkâmü’ş-şuğrâ) (nşr. 
Ümmü Muhammed bint Ahmed, 1-11, Ka- 
hire-Cidde 1413). Eser üzerine bazı şerh 
ve ta’likler yazılmış olup bunlardan Ebû 
Muhammed Abdülazîz b. İbrâhim el-Ku- 
reşî b. Bezîze ve Sadreddin Muhammed 
b. Ömer b. Mirhal el-Mısrî'nin çalışmaları 
zikredilebilir. Ebû Abdurrahman b. Akil 
ez-Zâhirî her üç eseri şerhetmiş olup (Ri¬ 
yad 1983) bu kitabın Kuzey Afrika med¬ 
reselerinde ve özellikle Sebte’de (Ceuta) 
ders kitabı olarak okutulduğu belirtil¬ 
mektedir. 4 . Kitâbü't-Teheccüd (eş-Şa- 
lât ue’t-teheccüd). Temizlik konuları ile, 
farz ve nâfıle namazlar ve bu namazları 
kılmanın faziletlerinin ele alındığı esereş- 


Şalât ve't-teheccüd adıyla Âdil Ebü’l- 
Meâtî (Mansûre 1413/1992), Kitâbü't-Te¬ 
heccüd adıyla Müs’ad Abdülhamîd es- 
Sa’denî ve Ebû Abdullah Muhammed b. 
Haşan b. İsmâil (Beyrut 1415/1994) tara¬ 
fından yayımlanmıştır. 5. Kitâbü'l-‘Âkı- 
be (eu el-Mevt ve’l-haşrve’n-nüşûr). Ese¬ 
ri Ubeydullah Ebû Abdurrahman el-Mısrî 
el-Eserî (Tanta 1410/1990) ve Ebû Abdul¬ 
lah Muhammed Haşan İsmâil (Beyrut 
1995) yayımlamıştır. 6. Kitâbü Temcî- 
di'llâhi te‘ûlâ ve ta‘zîmihî (et-Temcîd) 
(Tanta 1413/1993). 7. Kitâbü İhtişâri İk- 
tîbâsi'I-envâr (İhtişârü’r-Rüşâti, Muhta¬ 
sarlı Kitabi'r-Rüşâtî fi’l-ensâb mine’l-ka- 
bâ'il ue’l-bilâd). Aslı ile birlikte Emilio 
Molina Löpez - Jacinto Bosch VJiâ tarafın¬ 
dan el-Endelüs fî îktibâsi'l-envâr ve 
fi'htişâri İktibâsi'I-envâr adıyla neşredil¬ 
miştir (Madrid 1990). 8. el-Cem‘ bey- 
ne'ş-Şahîhayn (Cerriu Şahîhayn). Bu ça¬ 
lışmada, Buhârî ile Müslim'in ei-Ca- 
mi c u'ş-şahîh 'lerindeki hadisler senedsiz 
olarak ve Şahîh-i Müslim’in tertibine 
uygun şekilde bir araya getirilmiş olup 
eserin yazma nüshaları Topkapı Sarayı 
Müzesi (III. Ahmed, nr. 300), Nuruosma- 
niye (nr. 769,770) ve Süleymaniye (Lâleli, 
nr. 395; Haşan Hüsnü Paşa, nr. 172) kütüp¬ 
hanelerinde kayıtlıdır (ayrıca bk. Brockel¬ 
mann, GAL, 1, 458). 9. el-Muhtaşar (Muh- 
taşarü’ş-şıhâh). Şahîh-i Buhârî’n in muh¬ 
tasarıdır (Brockelmann, GALSuppl., 1, 
263; Sezgin, 1, 126). 10. Telkinü’l-velîdi'ş- 
şağir (Telkinü’l-mübtedî). Hadise dair bu 
risâlenin Titvân’da yayımlandığı belirtil¬ 
mektedir ( eş-Şalât oe’t-teheccüd, neşre- 
denin girişi, s. 15). 11. el-Câmi‘u'l-kebîr 
fi'l-hadîş. Kütüb-i Sitte, Müsnedü Be z- 
zâr ve diğer hadis kaynaklarından derle¬ 
nen sahih ve sahih olmayan hadisleri ih¬ 
tiva ettiği ve yaklaşık yirmi cilt hacminde 
olduğu kaydedilmektedir. 12. el-Hâvîfi'l- 
luğa. Ebû Ubeyd Ahmed b. Muhammed 
el-Herevî’nin Kitâbü'l-Ğarîbeyn’me ben¬ 
zediği ve on sekiz veya yirmi beş cilt oldu¬ 
ğu belirtilmektedir (Gubrînî, s. 43). 

İbnü’l-Harrât’ın kaynaklarda adı geçen 
diğer bazı eserleri de şunlardır: el-Mu‘- 
tel mine'l-hadîş (yaklaşık altı cilt), el-Vâ‘î 
fî hadîsi Alî radıyallâhü ‘arıh, Garîbü'l- 
Kur 'ân ve'l-hadîş, el-Mürşid, ez-Zühd, 
Dîvânü Şi c r, Muhtasaru Kitabi'1-Kifâ- 
ye li'l-Hatîb el-Bağdâdî, el-Behce, et- 
Tevbe, Tehzîbü’l-Metâlib, er-Rekâ’ik, 
Fazlü'l-hac ve’z-ziyâre, el-Enîs fi'l-em- 
şâl ve'l-mevâ‘iz ve'l-hikem min kelâ- 
mi'n-nebî şallallâhü ‘aleyhi ve sellem 
ve'ş-şâlihîn, Mu'cizâtü'r-Resûl şallal¬ 
lâhü ‘aleyhi ve sellem. 
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İBNÜ’l-HASAN en-NÜBÂHİ 

~1 

L 

(bk. NÜBÂHÎ). 

J 

r 

İBNÜ’l-HASÎB 



^ 1 ) 

Ebû Bekr el-Hasen b. el-Hasîb 
el-Müneccim el-Fârisî 
(ö. 252/866’dan sonra) 

Astrometeoroloji yorumcusu 
^ ve astrolog. 

Hayatı hakkında İran asıllı olduğu ve 
uzun sûre Kûfe’de yaşadığı dışında bil¬ 
gi yoktur. İbn Tâvûs, diğer biyografi ya¬ 
zarlarından farklı biçimde onun künyesi¬ 
ni Ebü’l-Hüseyin İbn Ebü’l-Hasîb, nisbe- 
sini de Kummî şeklinde vermektedir ( Fe- 
recü’i-mehmûm, s. 129). Batı’da Alkasin 
Filius Alkasit, daha yaygın bir kullanımla 
Albubather veya Alkasan adlarıyla ve La- 
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İbnü'l-Hasîb'in Kitâba’l-Meuâlid adlı eserinin unvan sayfası ile ilk sayfası (Süleymaniye Ktp., Hamidiye, nr. 856) 


tince “auctor astronomiae perspicuus” 
(astronominin tartışılmaz üstadı) unva¬ 
nıyla tanınmıştır. Kaynaklar ölüm tarihiy¬ 
le ilgili herhangi bir bilgi vermemekte, 
sadece Bağdatlı İsmâil Paşa onun 190’da 
(806) vefat ettiğini yazmaktadır (Hediy- 
yetüVarifin, I, 265). Fakat bizzat İbnü’l- 
Hasîb, Kârimihter adlı eserinin “Kitâbü’l- 
Mevâlid” bölümünde müneccim Ebü’l- 
Anbes es-Saymerî’nin 230 (844) yılında 
ziyaretine geldiğini ve kendisiyle yıldızlar¬ 
la ilgili bir mesele hakkında görüştüğü¬ 
nü bildirmekte (vr. 60 a ), yine aynı eserde 
muhtemelen 2S2’de (866) ölen Ya‘küb b. 
İshak el-Kindî’den de “merhum” diye sö- 
zetmektedir (vr. 88 b ), Bu ifadeler, onun 
III. (IX.) yüzyılın ikinci yarısında hayatta 
olduğunu ortaya koymaktadır. 

İbnü’l-Hasîb, kuramsal astronomi ve 
meteorolojiyle ilgilenerek yıldızlarla geze¬ 
genlerin konumu ve yeryüzünde meyda¬ 
na gelen olaylara etkileri gibi hususlarda 
akıl ve bilim dışı yorumlara girdi ve daha 
çok kehanet konusuyla uğraşıp geleceğe 
yönelik pek çok iddiada bulundu. Fakat 
İbnü’l-Kıftî onun müneccimliğini eleştir¬ 
miş ve kehanetlerinin doğru çıkmadığını 
söylemiştir (İhbârü’Kulemâ’, s. 114). Bu¬ 
nunla birlikte İbnü’l-Hasîb, astroloji konu¬ 
sunda farklı kültür ve medeniyetler üze¬ 
rinde çok etkili olmuş, yazdıkları Herme- 
tik literatürün önemli bir parçası haline 
gelmiştir. 

72 


Eserleri. 1. el-Kârimihter (Kâr-ı Mih- 
ter). Astronomi, meteoroloji ve astrolojiy¬ 
le ilgili ansiklopedik bir çalışmadır. İbnü’n- 
Nedîm eserin “Kitâbü’l-Medhal ilâTlmi’l- 
hey’e, Kitâbü Tahvili sini’l- c âlem, Kitâbü’l- 
Mevâlid” ve “Kitâbü Tahvili sini’l-mevâiid” 
bölümlerinden oluştuğunu belirtmekte, 
İbnü’l-Kıftî ve Bağdatlı İsmâil Paşa gibi 
bazı müellifler ise bunların el-Kûrimih- 
îer’den ayrı birer kitap olduğunu kabul 
etmektedirler. Eserin günümüze ulaşan 
bölümleri astrolojiyle ilgili “Kitâbü’l-Me- 
vâlid” ile “Kitâbü Tahvili sini’l-mevâlid” 
adlı kısımlarıdır. Mevcut metinler içerisin¬ 
de güneşin burçlara girmesi, rüzgârların 
hareket ve şiddetleri, hava sıcaklıklarının 
değişimi, bulutların teşekkülü ve yağış¬ 
lar gibi astronomi ve meteoroloji konu¬ 
ları yer almakla birlikte eserin büyük bir 
bölümü yıldız ve gezegenlerin konumları 
ile yeryüzünde meydana gelen olaylar 
arasındaki ilişkiye ayrılmıştır. Bu çerçe¬ 
vede eser insanın doğumu, cinsiyeti, ka¬ 
rakteri ve mizacı, İlmî ve fikrî yönelimi, 
inancı, meslekî başarısı, evliliği, başına 
gelecek iyilikler ve kötülükler, çocukları¬ 
nın sayısı, durumları ve nasıl bir şekilde 
öleceği gibi pek çok hususu burçlar ve yıl¬ 
dızlarla ilişkilendirmekte ve bütün bu 
olaylardaki belirleyici etkinin onlara ait 
olduğunu ifade etmektedir. Kitap aynı za¬ 
manda toplumları ilgilendiren iyilik, kö¬ 
tülük, kıtlık, hastalık ve hatta kötü yöne¬ 


tim ve yöneticilerin ortaya çıkması gibi 
olaylarda da bu etkinin sebeplerini ve 
sonuçlarını etraflı bir biçimde açıklamak¬ 
tadır. İbnüî-Hasîb’in faydalandığı kaynak¬ 
lar arasında Hermetik külliyat ve Dorot- 
heos, Batlamyus, Valens, Perser Andar- 
zagar, Ebü’l-Anbes es-Saymerî, Haşan b. 
Sehl ve Kindî gibi müellifler zikredilebilir. 
Gerek İslâm dünyasında gerekse Batı’da 
çok etkili olan eserin günümüze ulaşan 
her iki bölümünün de çeşitli yazma nüs¬ 
haları mevcuttur. Süleymaniye Kütüpha¬ 
nesinde ikisi bir arada (Hamidiye, nr. 856) 
ve eksik parçalar halinde (Fâtih, nr. 5411/ 
2, 5411/7) bulunurken Dublin’de yine iki 
bölüm birlikte (Chester Beatty Library, nr. 
5399) ve Escurial Library’de (nr. 940,978) 
sadece Kitâbü'l-Mevûlid, el-Muknî fi'l- 
mevâlid adıyla yer almaktadır. Kitâbü'l- 
Mevûlid, Canonicus Salio (Salomon) tara¬ 
fından Padua’da XIII. yüzyılın başlarında 
Latince’ye tercüme edilerek De nativi- 
tatibus ve Liber genethliacus şive de 
nativitatibus (Sarton, I, 603) adlarıyla 
birkaç defa basılmış (Venedik 1492, 1493, 
1501; Nürnberg 1540), ayrıca İshak Ebü’l- 
Hayr tarafından 1498’de İbrânîce’ye çev¬ 
rilmiştir. Kitâbü Tahvili sini'l-mevâlid'i 
ise yahudi âlimi Tivolili Plato Latince’ye 
çevirmiş (Sezgin, VII, 1 23), daha sonra da 
eseri Saksonya saray kütüphanecisi Jo- 
hannes Milius şerhetmiştir (El 2 ( İng. ], 111, 
835). 2. Kitâbü Ahkâmi’n-nücûm. Ast¬ 
roloji ve astrometeorolojiyle ilgili konula¬ 
rı belirli bir bölümlemeye gitmeden ele 
alan bir çalışma olup bir nüshası Tahran’- 
da Kitâbhâne-i Millî-i Melik’te bulunmak¬ 
tadır (nr. 3502). Fuat Sezgin bu kitabın, 
Necmeddin Eyyûb el-Hâsib’in Kitâbü İz¬ 
hâr i mâ kâne müstahfiyen fîahkâmi'n- 
nücûm (et-Tuhfetü’ş-şûhiyye) adlı eserin¬ 
de atıfta bulunduğu el-Cûmihı’l-kebîr 
îi’l-ahkâm ile aynı eser olabileceği ihti¬ 
mali üzerinde durmaktadır (GAS, VII, 
124). 

İbnü’l-Kıftî ve Bağdatlı İsmâil Paşa, İb- 
nü’l-Hasîb’e ayrıca Yahyâ b. Hâlid el-Ber- 
mekî için hazırlanmış Kitâbü’l-Menşûr 
ile Kitâbü Kadîbü'z-zeheb ve Kitâbü’n- 
Hüket adlı eserleri de izâfe ederler; hal¬ 
buki İbnü’n-Nedîm bunların Yahyâ b. Gâ- 
lib el-Hayyât’a ait olduğunu söylemekte¬ 
dir. Öyle görünüyor ki el-Fihrisf te İb¬ 
nü’l-Hasîb ile Hayyât’ın arka arkaya zik¬ 
redilmesi, İbnü’l-KıftTnin İbnü’n-Nedîm’- 
den faydalanırken hata yapmasına ve bu 
iki şahısla ilgili bilgileri birbirine karıştır¬ 
masına yol açmıştır. Ayrıca İbnü’l-Hasîb’in 
Bermekîler’in muhitinde gösterilmesi de 
(El 2 (İng.], III, 835) Yahyâ b. Hâlid el-Ber- 
mekî’ye sunulduğu belirtilen Kitâbü’l- 
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İBNÜ'l-HAŞSÂB 


Menşurun İbnü’l-Hasîb’in eserleri ara¬ 
sında sayılmasından kaynaklanmaktadır. 
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m Ömer Mahir Alper 

r İBNÜ’I-HAŞŞÂB 

^ 1 ) 

Ebû Muhammed Abdullah 
b. Ahmed b. Ahmed b. Ahmed 
el-Haşşâb el-Bağdâdî 
(ö. 567/1172) 

Şerh ve reddiyeleriyle tanınan 
I— dil ve edebiyat âlimi. j 

Muhtemelen 492’de (1099) Bağdat’ta 
dünyaya geldi. İbn Hallikân onun daha ön¬ 
ce doğmuş olabileceğini söyler ( Vefeyât, 
III, 103-104) Ahşap işiyle uğraşan büyük 
dedesinin lakabına izafeten İbnü’l-Haşşâb 
künyesiyle tanınır. Başta nahiv ve lügat 
olmak üzere edebiyat, hadis, tefsir, en- 
sâb, ferâiz, matematik, felsefe, mantık 
gibi ilimlerle ilgilenen İbnü’l-Haşşâb, İb- 
nü’l-Cevâlîkî, İbnü’ş-Şecerî, Ali b. Ebû 
Zeyd el-Fasîhî, Haşan b. Ali el-Muhavvelî, 
Ebû Bekir el-Kattân, İbnü’d-Debbâs gibi 
hocalardan dil ve edebiyat, Ebû Bekir el- 
Ensârî’den ferâiz, Ebû Bekir el-Mezrefî’- 
den matematik, Ebü’l-Kâsım (Muhammed 
b. Yûsuf) es-Semerkandî’den kıraat ders¬ 
leri aldı. Ebü’l-Ganâim en-Nersî, Ebü’l-Kâ- 
sım b. Husayn, Ebü’l-İz b. Kâdiş, Ali er- 
Rabaî, Ebû Zekeriyyâ İbn Mende, Ebû 
Abdullah el-Bâri‘, İbn Ebû Ya’lâ, Ebû Gâ- 
lib el-Bennâ, Hibetullah b. Husayn ve Ebû 
Şücâ’ el-Bistâmî’den hadis dinledi. Nahiv¬ 
de zamanının en büyük âlimi olarak ka¬ 
bul edilen İbnü'l-Haşşâb 3 Ramazan 567 
(29 Nisan 1172) tarihinde Bağdat’ta vefat 
etti. 

Ders vererek geçimini sağlayan İbnü'l- 
Haşşâb nahiv, lügat ve edebiyata dair ba¬ 
zı önemli eserlere şerh ve reddiyeler yaz¬ 
mıştır. İmâdüddin el-İsfahânî, Ebû Bedr 
el-İskâfî, Ebü’l-Hasan Ali b. Antere b. Sâ- 
bit, Ebû Gâlib İbn Meymûn, Muvaffakud- 


din İbn Kudâme ve Cemmâîlî gibi öğren¬ 
ciler yetiştirmiş. Abdülkerim b. Muham¬ 
med es-Sem‘ânî, Ebû Muhammed İbnü’l- 
Ahdar, Ebû Ahmed İbn Sükeyne ve diğer 
bazı kişiler kendisinden hadis rivayet et¬ 
mişlerdir. Son derece zeki, mütevazi, ha¬ 
zırcevap ve şakadan hoşlanan bir kişiliğe 
sahip olan İbnü’l-Haşşâb'm özel hayatında 
dağınık olduğu nakledilmektedir. Eserle¬ 
rinin birçoğunu tamamlayamamış olma¬ 
sında bu düzensiz hayatının etkisi görü¬ 
lür. Satranç oynamayı sevdiği, bulduğu 
her kitabı alıp okuduğu, ölen her âlimin 
kitaplarını satın aldığı, böylece çeşitli ilim¬ 
lerin kaynak eserlerine vâkıf olduğu kay¬ 
dedilir. 

Eserleri. 1. el-Mürtecel fî şerhi'l-Cü- 
mel. Abdülkâhir el-Cürcânî’nin nahve dair 
eserinin şerhidir. Müellif, mukaddimesin¬ 
de eseri bir yolculuk esnasında yazdığı 
için ona bu adı verdiğini ifade etmekte¬ 
dir. Kitâbü’l-Cümel üzerine yazılan ilk 
şerh olan kitapta bazı konular şerhedil- 
meden bırakılmıştır. Müellif bu eserde 
çok düşkün olduğu sebep izahlarına (ta‘- 
iîl) ağırlık vermiştir (nşr. Ali Haydar, Dı- 
maşk 1392/1972). 2. el-İstidrâkât (el-İ'ti- 
râzât) c alâ Makömâti'l-Harîrî. Lügat âli¬ 
mi İbn Berrî, İbnü’l-Haşşâb’m reddiyesi¬ 
ne cevap vermek üzere el-İntişâr li'l-Ha- 
rîrî (el-Lübab fı’r-red c a/â İbni’l-Haşşâb, 
ez-Zeb ‘ani’l-Harîrî) adıyla bir eser kaleme 
almış, Abdüllatîf el-Bağdâdî de bu iki red¬ 
diyeyi uzlaştırmak üzere el-İn(ti)şûf bey¬ 
ne İbn Berrî ve İbni'l-Haşşûb fî kelâ- 
mihimâ 'ale'l-Makâmât adlı eserini yaz¬ 
mıştan İbnü’l-Haşşâb ve İbn Berrî’nin red¬ 
diyeleri birleştirilerek İstidrâkâtü (Ftim- 
zâtü) İbni'l-Haşşûb 'alâ Makömâti'l- 
Harîrî ve İntişâru İbn Berrî adıyla bir¬ 
kaç defa basılmış (Mustafa Muhammed’in 
tashihiyle el-Makâmât ekinde, Kahire 
1326; Kahire 1343; İstanbul 1328; el-Makâ- 
mât' m zeyli olarak Kahire 1329) ve Şerhu 
Makâmâti Harîrî içinde de yayımlanmış¬ 
tır (Beyrut 1388/1968). 3. Liim'a fi'l-ke- 
lâm 'alâ lafzati "âmîn " el-müsta'mele 
fi'd-du'â'i ve hükmihâ fi'l-'Arabiyye. 
“Âmin" kelimesinin anlamı, iştikakı ve 
i’rabına dairdir (Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed 
Paşa, nr. 1393, vr. 46-50). 4. Mesâ’ü fi’n- 
nahv. Vav çeşitleri, “leyse" meselesi, fıkıh 
ve nahvi ilgilendiren bir mesele ile bazı 
beyitlerin şerhi gibi konuları içerir (Köp¬ 
rülü Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 1393, vr. 
64-68). 5. Kaşîde fî ‘ ilmi'l-'Arabiyye 
(Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr, 1458, 
vr. 190-193). 6. el-Kaşîdetü'l-bedfiyye- 
tü'l-cûmi'a li-şetâti'l-fezâ’il ve'r-rumû- 
zi'l-flmîyye. Kemâleddin İbnü’l-Enbârî’- 


ye ithaf edilen didaktik kaside kompozis¬ 
yon usulü, belâgat, nahiv, garîb lugatlar, 
aruz, kafiye, Kur’an, fıkıh, siyer ve ahbâra 
dairdir (DMBİ, III, 422). 7. Tevûrîhu mî- 
lâdi'l-e’imme ve vefeyâtihim (Teuârî- 
hu meoâlîd ue uefeyâti ehliî-beyt)(a.g.e., 
-a.y.). 8. Fi's-Siyer ve ahbûri'l-evâ^il 
(Brockelmann, GALSuppl., I, 494). 

İbnü’l-Haşşâb'ın kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır; Şerhu'l-Lü- 
ma‘ (İbn Cinnî’nin nahve dair eserinin 
şerhidir); Şerhu Mukaddimeti İbn Hü- 
beyre (nahivâlimi Vezir Ebü’l-Muzaffer 
İbn Hübeyre’nin nahve dair el-Mukteşıd 
adlı muhtasarının dört cilt hacmindeki şer¬ 
hidir); er-Red c alâ Şerhi'l-Cümel (Zec- 
câcî’nin el-Cümelü’l-kübrâ' sının İbn Bâ- 
beşâz şerhine reddiye olup Hâdiyetü ’l-hâ- 
diye adıyla da anılır); Hûşiye'alâ Dürre- 
ti'l-ğavvöş fî evhâmi'l-havâş (Harîrî'- 
nin eserine haşiyedir); er-Red'alâ Tehzî- 
bi Işlâhi'l-mantık (İbnü's-Sikkît’in luga- 
ta dair eserine Hatîb et-Tebrîzî’nin yazdı¬ 
ğı tehzibe reddiyedir); er-Red 'alâ Emâlî 
(mecâlisi) İbni’ş-Şecerî (İbnü’ş-Şecerî, 
İbnü'l-Haşşâb’ın itirazlarına el-İntişâr adıy¬ 
la kaleme aldığı bir risâlesiyle cevap ver¬ 
miştir); el-Lûmf fi’n-nahv, Nakdü’ş-şfr, 
Fî Es’ile tete'allak bi-resmi'l-kitâbe, 
Es’ile fi'l-belâğa ve ğarîbi'l-luğa, Fi’l- 
Karîz mine'l-hicâ :> ve'l-medh, Fî ‘ ulû- 
miî-kavâ'idiî-luğati’l-'Arabiyye, Fî % 
meyi'l-'arûz ve'l-kavâfî, Fi'l-Kur'ân 
ve taksîmihâ ilâ ecza 5 ve ahzâb ve er- 
bâ c ve a'şar ve fiî-kırâ'ât ve'l-hilâf fi¬ 
tnen revâhâ, ed-Dürrü'n-nazîm fî fe- 
zâ’ili'1-Kur ”âni’l-'azîm, Fî Mesû’il fık- 
hiyye, Fi'n-Nübüvvât ve mâ yete'allak 
bihâ. 
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İBNÜTHATÎB, Lisânüddin 


İBNÜ’l-HATÎB, Lisânüddin 

(ı ) 

Ebû Abdillâh Zü’l-vizâreteyn 
Lisânüddîn Muhammed b. Abdillâh 
b. Saîd es-Selmânî el-Endelüsî 
(ö. 776/1374-75) 

^ Nasrî veziri, tarihçi ve edip. 

25 Receb713’te (15 Kasım 1313) Lev- 
şe'de (Loja) doğdu. Endülüs'ün fethinden 
sonra Suriye’den Endülüs’e göç eden Ye¬ 
men asıllı soylu bir aileye mensuptur. Kur- 
tuba’ya (Cordoba), ardından Tuleytula’ya 
(Toledo) yerleşen ataları, hıristiyan saldı¬ 
rıları şehri tehdit etmeye başlayınca Lev- 
şe’ye göç etmek zorunda kaldı. Benü’l- 
Vezîr diye tanınan aile, İbnü’l-Hatîb’in bü¬ 
yük dedelerinden Saîd’in hatiplik görevin¬ 
den dolayı Beni’i-Hatîb olarak anılmaya 
başlandı. Nasrî Sultanı Ebü’l-Haccâc I. Yû¬ 
suf’un veziri Ebü’l-Hasan Ali İbnü’I-Cey- 
yâb’ın hizmetinde Dîvân-ı İnşâ’da çalışan 
babası Abdullah devrin önde gelen âlim- 
lerindendi. 

İbnü’l-Hatîb, babasının görevi sebebiy¬ 
le bulunduğu Gırnata’da (Granada) Ebû 
Abdullah Muhammed İbnü’l-Fahhâr, 
Ebü’l-Kâsım İbn Cüzey, Muhammed b. 
Muhammed el-Makkarî, Vezir İbnü’l-Cey- 
yâb ve Ebû Zekeriyyâ Yahyâ b. Hüzeyl gi- 


Lisânüddin İbnü'l-Hatîb'in Bâbülmahrûk yakınındaki tür¬ 
besi - Fas 



"1 bi âlimlerin derslerine devam etti. Ba¬ 
basıyla ağabeyinin Tarif Seferi’nde (741/ 
1340) ölmelerinden sonra İbnü’l-Cey- 
yâb’ın sır kâtibi oldu. İbnü’l-Ceyyâb 749’- 
da (1349) veba salgınında ölünce vezirlik, 
Dîvân-ı İnşâ reisliği ve sır kâtipliği görev¬ 
lerini uhdesine aldı. İbnü’l-Hatîb, 755’te 
(1354) Sultan Ebü’l-Haccâc 1. Yûsuf un 
öldürülmesinden sonra tahta çıkan oğlu 
Ganî-Billâh V. Muhammed döneminde de 
görevinde kalmayı başardı. Aynı yıl Kas- 
tilya Krallığı’na karşı iş birliği imkânları 
aramak üzere Merînî Sultanı Ebû İnân 
el-Merînî’ye elçi olarak gönderildi. 760’ta 
(1359) Ebü’l-Velîd II. İsmâil yönetimi ele 
geçirdi. Devrik sultan Ganî-Billâh da Vâ- 
dîâş’a (Guadix) kaçmak zorunda kaldı. Bu 
sırada İbnü’l-Hatîb hapsedildi ve malları¬ 
na el konuldu. Ancak bir süre sonra Me¬ 
rînî Sultanı Ebû Sâlim İbrâhim’in kâtibi 
İbn Merzûk el-Hatîb’in müdahalesiyle ha¬ 
pisten kurtuldu ve Ganî-Billâh ile birlikte 
Fas’a sığındı. Burada İbn Haldûn ile dost¬ 
luk kuran İbnü’l-Hatîb, Selâ (Sale) şehrin¬ 
de kaldığı iki yıl boyunca eser yazmakla 
meşgul oldu. Ganî-Billâh tahtını tekrar 
ele geçirdiğinde (20 Cemâziyelâhir 763 /16 
Nisan 1362) İbnü’l-Hatîb de Gırnata sara¬ 
yındaki görevine döndü. Bir ara şeyhül- 
guzât Osman b. Ebû Yahyâ ile mücadele 
etmek zorunda kaldıysa da onu bertaraf 
etmeyi başardı. 

İbnü’l-Hatîb’in nüfuzunun artması hem 
sultanın hem de öğrencisi ve yardımcısı 
İbn Zümrek’in ve arkadaşı Kâdılcemâa 
(Kâdılkudât) Ebü’l-HasanAli en-Nübâhî’- 
nin kendisine düşman olmalarına yol aç¬ 
tı. Sultan Ganî-Billâh’ın gazabına uğra¬ 
maktan korkan İbnü’l-Hatîb, Tilimsân’a 
giderek Merînî Sultanı Ebû Fâris I. Abdü- 
lazîz’e sığındı (773/1371). Bu olayın ardın¬ 
dan Vezir İbn Zümrek ve Kadı Nübâhî ki¬ 
taplarındaki bazı ifadeler yüzünden onu 
zındıklıkla suçlayarak katline fetva verdi¬ 
ler. Bu hüküm Ganî-Billâh tarafından da 
onaylandı ve İbnü’l-Hatîb’in iadesi isten¬ 
di. Ancak Merînî Devleti onu bir süre daha 
korumaya devam etti. Bu durum iki ülke 
arasındaki ilişkilerin bozulmasına sebep 
oldu. 776’da (1374) Ganî-Billâh’ın isteği 
ve Merînî sarayının nüfuzlu siması Süley¬ 
man b. Dâvûd’un tahriki sonucu Merînî 
Sultanı Ebü’l-Abbas I. Ahmed’in emriyle 
tutuklanan İbnü’l-Hatîb, İbn Zümrek’in 
de aralarında bulunduğu mahkeme heye¬ 
ti tarafından hapsedildi. Bir müddet son¬ 
ra da İbn Zümrek ve Süleyman b. Dâ¬ 
vûd’un adamları tarafından öldürülerek 
Fas’ta Bâbülmahrûk yakınlarında defne¬ 
dildi. 
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İbnü’l-Hatîb’in vezirliği sırasında çeşit¬ 
li devlet adamlarına yazdığı resmî mek¬ 
tuplarla dostlarına yazdığı özel mektup¬ 
ları tarihî ve edebî açıdan değerlidir. Res¬ 
mî belgeleri kullanma imkânı da bulan 
müellifin tarihe dair eserlerinin en büyük 
özelliği Endülüs halkının yaşayışını, kül¬ 
tür ve âdetlerini de anlatmasıdır. Ahmed 
b. Muhammed el-Makkarî Nefhu't-tîb 
adlı eserinde İbnü’l-Hatîb’e ve özellikle 
hocalarına geniş yer ayırmış, eserlerinin 
büyük kısmını iktibas etmiştir (V, 7-605; 
ayrıca bk. indeks). İbn Haldûn da eserle¬ 
rinde ondan övgüyle söz etmiştir. 

Eserleri. 1. el-İhâta fî ahbâri (tarîhi) 
Gırnâta. Gımata’nın tarih, coğrafya ve 
topografyasına dair bilgileri ve şehirle 
herhangi bir bağlantısı olan önemli şah¬ 
siyetlerin biyografilerini içeren bir eser¬ 
dir. Kitapta biyografileri yer alan kişilerin 
eserlerinden örnekler verilmiştir. Müel¬ 
lif, 761-769 (1359-1368) yılları arasında 
yazdığı eserin sonuna kendi hayat hikâye¬ 
sini de eklemiştir (IV, 438-640). İbnü’l-Ha¬ 
tîb el-İhâta’ yı yazarken İbnü’l-Kütıyye, 
Feth b. Hâkân el-Kaysî, İbn Sâhibüssalât, 
İbn Hayyân, İbn Bessâm eş-Şenterînî, İbn 
Asker el-Gassânî, İbn İzârî el-Merrâküşî, 
İbnü’l-Ebbâr ve İbn Beşküvâl’in kitapları¬ 
nı kaynak olarak kullanmıştır. Ebû Yahyâ 
İbn Âsim el-İhâta' ya zeyil mahiyetinde 
er-Ravzü'l-erîz adıyla bir eser kaleme 
almıştır. İlk defa iki cilt olarak basılan el- 
İhâta' yı (Kahire 1319) daha sonra Mu¬ 
hammed Abdullah İnân dört cilt halinde 
yayımlamış (Kahire 1955-1977), eserin ön¬ 
ceki baskılarda yer almayan bazı bölüm¬ 
leri Abdüsselâm Şekkür tarafından neş¬ 
redilmiştir (Tıtvân 1988). 2. Nüfâzatü’l- 
cirâb fî c ulâleti'l-iğtirâb . İbnü’l-Hatîb’in 
761-763 (1360-1362) yıllarında sürgün 
olarak kaldığı Selâ şehriyle ilgili anılarını 
ihtiva eden eser, Fas ve Merînîler tarihi 
açısından önemli olup kitapta müellifin 
bazı devlet adamlarına ve dostlarına yaz¬ 
dığı mektuplara da yer vermiştir. Üç bö¬ 
lümden meydana gelen eserin ancak iki 
bölümü günümüze ulaşmış, ikinci bölü¬ 
mü Ahmed Muhtâr el-Abbâdî ve Abdü- 
lazîz el-Ehvânî (Kahire 1968; Dârülbeyzâ 
1985), üçüncü bölümü de Sa’diyye Fâgıy- 
ye (Dârülbeyzâ 1989) yayımlamıştır. Ki¬ 
tabın bazı kısımları Don Emilio Garda 
Gömez tarafından Foco de antigua luz 
sobre la Alhambra: desde un texto de 
ibn al-Jatib en 1362 adıyla İspanyolca’¬ 
ya çevrilmiştir (Madrid 1988). 3. A l mâ- 
lü'l-a c lâm fimen bûyfa kable'l-ihtilâm 
min mülâki İslâm. İbnü’l-Hatîb bu eseri, 
İslâm dünyasında çocuk yaşta hüküm- 
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dar ilân edilen kişileri tanıtmak ve küçük 
yaşta hükümdar olmanın dinen meşrû 
olduğunu kanıtlamak amacıyla yazmaya 
başlamışsa da bu çerçeveyi aşarak Nasrî 
Sultanı Ganî-Billâh Muhammed'e kadar 
gelen İslâm tarihini ele almıştır. Kitap, İb- 
nü'l-Hatîb’in Fas'taki hâmisi Merînî Sul¬ 
tanı Ebû Fâris i. Abdülazîz'in ölümünden 
sonra tahta çıkan küçükyaştaki oğlu Ebû 
Zeyyân Muhammed Saîd ve veziri Ebû 
Bekir b. Gâzî adına yazılmıştır. Üç bölüm¬ 
den oluşan eserin orijinal bilgiler ihtiva 
eden Endülüs tarihiyle ilgili bölümünü 
Evarista Levi-Provençal Târîhu İsbâniy- 
yeti'l-İslâmiyye adıyla neşretmiştir (Ra¬ 
bat 1934; Beyrut 1956). Bu kısım ayrıca 
VVilhelm Hoenerbach tarafından bazı ilâ¬ 
velerle yayımlanmış ve Almanca’ya çev¬ 
rilmiştir (Zürih-Stuttgart 1970). Eserin 
Mağrib tarihine dair bölümünü Târîhu'l- 
Mağribi'l-Arabî fî ‘aşri'l-vasît adıyla 
Ahmed Muhtâr el-Abbâdî ve Muhammed 
İbrâhim el-Kettânî(Dârülbeyzâ 1964), Ku¬ 
zey Afrika ve Sicilya ile ilgili bölümünü kıs¬ 
men Haşan Hüsnî Abdülvehhâb ( Cente- 
narioM. Amari, Palermo 1910, II, 427-482) 
neşretmiş, Haşan Hüsnî Abdülvehhâb’ın 
yayımladığı metin Rafaella Castrillo tara¬ 
fından İspanyolca’ya tercüme edilmiştir 
IJbn al-Jatib Kitab A"mal al-a'lam-Histo- 
ria medieoal islâmica del Norte de Âfrica 
y Sicilia, Madrid 1 983). 4. el-Lemhatü'l- 
bedriyye fi'd-devleti'n-Naşriyye. Ku¬ 
ruluşundan başlayıp 765 (1364) yılına ka¬ 
dar Nasriler'in tarihinden bahseden eser 
Muhibbüddin el-Hatîb tarafından özet 
olarak yayımlanmış (Kahire 1347/1928), 
daha sonra tekrar neşredilmiştir (Beyrut 
1978, 1980). 5. Rakmü’l-hulel fî naz- 
mi'd-düvel. 765’te (1364) tamamlanan 
eser, Nasrîler ve Merînîler dönemine ka¬ 
dar gelen manzum bir İslâm tarihidir (Tu¬ 
nus 1316/1898-99). Müellif daha sonra ki¬ 
tabına bir şerh yazmış, bu şerhi Adnân 
Derviş yayımlamıştır ( Şerhu Rakmi’l-hu- 
lelfl nazmi’d-düuel, Dımaşk 1990). 6. el- 
Ketîbetü'l-kâmine fîmen lakıynâhü 
bi'l-Endelüs miri şıfarâ’i'l-mfeti'ş-şâ- 
mine. İbnü’l-Hatîb bu eserinde çağdaşı 
olan mutasavvıf, kurrâ, fakih, kadı ve 
devlet adamlarının özelliklerini anlatmış, 
tamamlanmamış olan bu eseri İhsan Ab- 
bas neşretmiştir (Beyrut 1963, 1983). 7. 
Reyhânetü'l-küttâb ve nüc'atü'l-mün- 
tâb. Müellifin bazı risâlelerini ve yazdığı 
resmî evrakı ihtiva etmektedir. Risâlele- 
rin bir kısmı müellifin diğer eserlerinde 
de yer almakta olup bunların çoğu Mak- 
karî tarafından Nefhu't-tîb’ da iktibas 
edilmiştir. Muhammed Abdullah İnân'ın 


yayımladığı eserdeki (I-Il, Kahire 1980- 
1981) bazı risâleleri Mariano Gaspar Re- 
miro İspanyolca tercümesiyle birlikte neş¬ 
retmiştir ( Correspondencia Diplomâtica 
entre Granada y Fez [sigloXIV], Granada 
1916). Rey hâne tü'l-küttûb'da yer alan 
Mi'yûrü'l-ihtiyâr, Müfûharetü Mâleka 
ve Selâ, Hatratü’t-tayf adlı risaleler Ah¬ 
med Muhtâr el-Abbâdî tarafından Mü- 
şâhedâtii Lisâniddîn İbni'l-Hatîb adlı 
eserin içinde (İskenderiye 1958,1983), eJ- 
İşâre ilâ edebi'l-vizâre, et-Tâcü'l-mu- 
hallâ ve Kitâbü'z-Zevâcir, Muhammed 
Kemâl Şebâne tarafından müstakil olarak 
da yayımlanmıştır (aş. bk ). 8. Mi'yârü'l- 
ihtiyârfî zikri'l-me t âhid ve'd-diyâr. Gır¬ 
nata, Levşe, Vâdîâş, Veşka (Huesca), Mâ¬ 
leka, Runde (Ronda), Meriye gibi Endülüs 
şehirleriyle Sebte, Tanca, Selâ, Miknâs ve 
Fas gibi Mağrib şehirlerinin tarih ve coğ¬ 
rafyasıyla demografik yapıları ve İçtimaî- 
iktisadî durumlarından bahseden eser iki 
bölümden oluşmaktadır (Fas 1325). Birin¬ 
ci bölümü Francisco Javier Simonet (De- 
scripciön del Relno de Granada, Madrid 
1860; Frankfurt 1993), ikinci bölümü de 
Marcus Joseph Müller (Beitrâgezur Ge¬ 
schichte des Westlischen Araber, Mün- 
chen 1866, s. 45-100) neşretmiştir. Kitap 
ayrıca Muhammed Kemâl Şebâne tarafın¬ 
dan İspanyolca tercümesiyle birlikte ya¬ 
yımlanmıştır (Fas 1397/1977). 9. Müfâha- 
retü (Müfâdaletü beyne) Mâleka ve Se¬ 
lâ. Marcus J. Müller tarafından neşre¬ 
dilen eseri (Beitrâge zur Geschichte des 
Westlischen Araber, München 1866, s. 1- 
13) Don Emilio Garda Gömez İspanyolca’¬ 
ya çevirmiştir (“El Parangon entre y Sa- 
le", al-Andalus, II (Madrid 1934], s. 183- 
196). 10. Hatratü't-tayf îî rihleti'ş-şitâ’ 
ve'ş-şayİ. İbnü’l-Hatîb, 755 (1354) yılın¬ 
da yazdığı bu risâlede Sultan Ebü’l-Hac- 
câc I. Yûsuf’un maiyetinde Gırnata’mn 
güney bölgelerine yaptığı yolculuğu an¬ 
latmış, uğradığı yerler hakkında bilgi ver¬ 
miştir (nşr. Marcus J. Müller, Beitrâge zur 
Geschichte des Westlischen Araber, Mün¬ 
chen 1866, s. 1 4-4 1 ). 1 1 . el-İşâre ilâ ede¬ 
bi'l-vizâre (nşr. Abdülkâdir Zemâme, 
MMLADm., XLVII (1972), s. 70-91; nşr. Mu¬ 
hammed Kemâl Şebâne, el-Bahşü’l-‘ilmî, 
XXVI (Rabat 1976], s. 93-110). 12. et-Tâ- 
cü'l-muhallâ iî müsâceleti'l-kıdlıi'l- 
mu'allâ. VIII. (XIV.) yüzyılda Gırnata’da 
yaşayan meşhur şahsiyetlerin biyogra¬ 
filerini ihtiva eden eserin bazı kısımları 
Madrid Escurial Library (nr. 554 (mec¬ 
mua]) ve Rabat el-Hizânetü’l-âmme’de 
(nr. 1102) kayıtlıdır. Kitabın “Evşâfü’n-nâs 
fi’t-tevârîh ve'ş-şılât” adını taşıyan baş ta¬ 


rafı Reyhânetü'l-küttâb'a da alınmış (11, 
361-410), ayrıca Muhammed Kemâl Şe¬ 
bâne tarafından yayımlanmıştır (Muham¬ 
medi'ye 1397/1977). 13. el-İklîlü'z-zâhir 
fî men faddale (faşşale) 'inde nazmi't- 
tâc mine'l-cevâhir. et-Tâcü’l-mufıal- 
îâ’nm tekmilesi niteliğinde olup bir kısmı 
Madrid Escurial Library’de bulunmakta¬ 
dır (nr. 554 |mecmua(). Baş tarafı fleyhö- 
netü'l-küttâb’a da dercedilmiştir (Kahi¬ 
re 1981,11,411-429). 14. Kitâbü'z-Zevâ¬ 
cir ve'l-%ât. Reyhânetü'l-küttâb'm son 
kısmını oluşturan risâle (il, 430-451) M. 
Kemâl Şebâne tarafından Evşâfü'n-nâs 
ile birlikte neşredilmiştir (Muhammedi- 
ye 1397/1977). 15. Künâsetü’d-dükkân 
ba'de intikâli’s-sükkân. İbnü’l-Hatîb’in 
Selâ şehrinde sürgünde iken yazdığı. Sul¬ 
tan Ebü’l-Haccâc 1. Yûsuf’un Ebû İnân el- 
Merînî’ye gönderdiği mektuplardan olu¬ 
şan eser Gırnata - Mağrib ilişkilerini ay¬ 
dınlatan bir belge niteliği taşımaktadır 
(nşr. Muhammed Kemâl Şebâne, Kahire 
1968). 16. ‘Amelii (A'mâlü) men tabbe 
li-men habbe. Merînî Sultanı Ebû Sâlim 
İbrâhim için yazılan eserde çeşitli hasta¬ 
lıkların sebepleri, teşhis ve tedavileriy¬ 
le diyet hakkında bilgi verilmiştir. Eser 
Maria Concepcion Vazquez de Benito ta¬ 
rafından neşredilmiş (Salamanca 1972) 
ve kısmen İspanyolca’ya çevrilmiştir (“Un 
tratado oftalmölogico de Ibn al-Jatib”, 
Boletin de la Asociacion de Espanola de 
Orientalistas, XVI |Madrid 1980), s. 209- 
220). 17. el-Vüşûlli-hıfzi'ş-şıhha fi'l-fu- 
şûl. Muhammed el-Arabî el-Hattabî'nin 
kısmen neşrettiği risâleyi (el-'Akademiy- 
ye, II IMuhammediye 19851, s. 122-158; 
et-Tıb ue’l-etıbbâ ’ fı’l-Endelilsiî-İslâmiy- 
ye, Beyrut 1988, II, 191-238) İspanyolca 
tercümesiyle birlikte Maria C. Vâzquez 
de Benito yayımlamıştır (Salamanca 
1984). Eserin sonunda yer alan tıp te¬ 
rimlerine dair bölümü Abdülaiâ el-Ved- 
gir î Müfredâtü İbni'l-Hatîb adıyla ay¬ 
rıca neşretmiştir (Dârülbeyzâ 1988). 18. 
Mukni'atü ’s-sâ ’ü *ani '1-marazi ’l-hâ ’ii. 
749 ( 1349 ) yılındaki veba salgınından 
bahseden eser Almanca tercümesiyle bir¬ 
likte Marcus J. Müller tarafından yayım¬ 
lanmıştır ( Sitzungberichte Bayerischen 
Akademie des Wissenschaften, München 
1863, II, 1-34). 19 . el-Manzûme (ürcûze) 
fi't-tıb. Nüshaları Leiden Universiteits- 
bibliothek (nr. 1366) ve Clevaland Army 
Medical Library’de (nr. A 85,1) mevcut¬ 
tur. 20. eş-Şayyib ve'l-cehâm ve'l-mâ- 
zî ve’l-kehâm. İbnü’l-Hatîb’in divanıdır 
(nşr. Muhammed eş-Şerîf Kahir, Cezayir 
1973; nşr. Muhammed Miftâh, I-1I, Dârül- 
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beyzâ 1409/1989). 21. Kitâbü's-Sihrve'ş- 
şfr. Kasideler antolojisi olup Manuel Con- 
tinente Ferrer tarafından İspanyolca çe¬ 
virisiyle birlikte yayımlanmıştır (El libro 
de la magia y de la poesia [Kitab al-Sihr 
ıva-l-sdrl, Madrid 1981). 22. Ceyşü't-tev- 
şîh. Endülüslü şairlerin müveşşahların- 
dan oluşan bir antoloji olup bir bölümü 
Hilâl Nâcî ve Muhammed Mâzûr tarafın¬ 
dan neşredilmiştir (Tunus 1967). Fiştâlî 
bu esere Mededü'l-Ceyş adıyla bir zeyil 
yazmıştır. 23. Ravzatü't-tcfrîf bi'l-hub- 
bi'ş-şerîf. İbnü’l-Hatîb tasavvufa dair bu 
eserini. Sultan Ganî-BillâhTn emriyle İbn 
Ebû Hacele’nin Dîvânü'ş-şabâbe sine 
reddiye olarak kaleme almış, kitaptaki 
bazı ifadeler müellifin zındıklıkla suçlan¬ 
masına sebep olmuştur (nşr. Abdülkâdir 
Ahmed Atâ, Kahire 1968; nşr. Muhammed 
el-Kettânî, Î-II, Dârülbeyzâ-Beyrut 1970). 
24. Kitâbü Müşle't-tarîka fî zemmi'l- 
veşîka. Müellif bu risâlede, evrakın özel 
noterlerce (müvessik) para karşılığında ya¬ 
zılmasına ve tasdik edilmesine karşı çı¬ 
karak bu işin devlet memurları tarafın¬ 
dan yapılması ve ücretlerinin hâzineden 
ödenmesi gerekliliği üzerinde durmuş¬ 
tur. Yedi bölümden oluşan risâle Abdül- 
hafîz Mansûr ( el-Meşrık , LXIII/1 (Beyrut 
1969], s. 47-66; ayrıca MMMA, XII 11966], 
s. 110-132) ve Abdülmecîd et-Türkî(Ara- 
faıca(Leiden 1969|,s. 156-319; Kadâyâşe- 
kâflyye miri târîhi’l-ğarbi’l-Islâmî, Beyrut 
1988, s. 251-387) tarafından yayımlanmış¬ 
tır. İbnü’l-Hatîb'in kaynaklarda adı geçen 
diğer eserlerinden bazıları şunlardır: c Â’i- 
dü'ş-şıla, Tarfetü'l- C aşr iî târihi devle¬ 
ti benî Naşr, Bustânü'd-düvel, İstin- 
zâlü'l-lutfi'l-mevcûd fî esrâri'l-vücûd 
(mevcûd), Risâle fî tekvîni'l-cenîn, el- 
Yûsufî fi't-tıb. 
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Ebû Alî İmâdüddîn (Cemâlüddîn) 
Abdullah b. Muhammed el-Hawâm 
b. Abdirrezzâk el-Harbüvî el-Bağdâdî 
(ö. 724/1324) 

Matematik âlimi. 

L J 

643 (1245) yılında muhtemelen Bağ¬ 
dat'ta doğdu; İsfahânî, Hârizmî ve Şâfiî 
nisbeleriyle de anılır. Nasîrüddîn-i Tûsî’- 
den aklî ilimler okuduğu bilinmekteyse de 
kaynaklarda bunun nerede ve nasıl ger¬ 
çekleştiğine dair bilgi yoktur. Çok yönlü 
bir tahsil gördüğü “feylesûf, hakîm, hâ- 
sib, tabîb, edîb ve mütekellim" gibi un¬ 
vanlarından anlaşılmaktadır. Tahsilini ta¬ 
mamladıktan sonra Bağdat’ta Dârü’z-ze- 
heb Medresesi’nde Şâfiî fıkhı okuttu; ay¬ 
rıca bu müessesenin tıp bölümünü yö¬ 
netti ve ribât şeyhliğini yaptı. Öğretim 
faaliyetleri sırasında Kemâleddin el-Fâri- 
sî ve tabip İzzeddin el-Erbilî gibi birçok 
öğrenci yetiştirdi; bu arada İlhanlı devlet 
adamları Alâeddin Atâ Melik ve Şemsed- 
din Cüveynî kardeşlerin çocuklarına da 
hocalık yaptı. Daha sonra İsfahan'a gide¬ 
rek Şemseddin Cüveynî’nin oğlu Bahâed- 
din Muhammed’in hizmetine girdi ve ona 
ithaf ettiği el-Fevâ’idü'l-Bahâ’iyye fi'l- 
kavâ c idi'l-hisâbiyye adlı eserini Şâban 
675 (Ocak 1277) tarihinde kaleme aldı. 
Son olarak Muharrem 715’te (Nisan 1315) 
Bağdat’ta Sultâniye Medresesi’nde öğ¬ 
retim görevi üstlendiği kaydedilmekte¬ 
dir. İbnü’l-Havvâm, hâmisi vezir ve tarihçi 
Reşîdüddin Fazluliâh-ı Hemedânî’nin İl¬ 
hanlI Hükümdarı Ebû Said Bahadır Han 
tarafından öldürülmesinden (718/1318) 
sonra onun tefsirine yazdığı bir takrizden 
dolayı küfürle itham edildi, ancak mahke¬ 
mede kelime-i şehâdet getirmesi üzerine 
serbest bırakıldı ve daha sonra Bağdat’¬ 
ta vefat etti. 

Kaynaklarda güzel ahlâk sahibi, hoşgö¬ 
rülü, âdil ve bilgili bir kimse olarak tanıtı¬ 
lan İbnü’l-Havvâm, İlhanlı Devleti’nin ileri 
gelenleriyle kurduğu özel ilişkiler sonu¬ 
cunda varlıklı bir insan olmuş ve elindeki 
imkânları hayır işlerinde kullanmıştır. Dâ- 
rü'z-zeheb Vakfı Mütevelli Heyeti’nin baş¬ 
kanlığını yürüttüğü, medrese binasının 
imarı, gelirlerinin düzenlenmesi ve yöne¬ 
timinin ıslahı için çaba harcadığı bilin¬ 
mektedir; ayrıca buraya birçok kitap ba¬ 
ğışlamış ve öğrencilerine burs sağlamış¬ 
tır. Öte yandan bir külliye yaptırarak bü¬ 
tün personelini tayin etmiş ve masrafla- 
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rın karşılanması için vakıf gelirleri bağla¬ 
mıştır. 

İbnü’l-Havvâm’ın İslâm iiimier tarihin¬ 
de en çok iz bıraktığı alan matematiktir. 
Nitekim onun el-Fevâ’idü'l-Bahâ’iyye 
adlı matematiğe dair eseri, kendisinden 
sonra öğrencisi Kemâleddin el-Fârisî ve 
daha sonra İmâdüddin el-Kâşî gibi ma¬ 
tematik âlimlerince şerhedilmiş ve etkisi 
OsmanlI matematiği üzerinde de devam 
etmiştir. İbnü’l-Havvâm bu eserinde. Ge- 
rasalı Nicomachos’tan İslâm dünyasına 
intikal eden Pisagorcu sayı kavramını esas 
almış ve hesap türleri içinde "hesâb-ı he- 
vâî” üzerinde yoğunlaşmıştır. Cebir ala¬ 
nında ise Kerecî geleneğini sürdürdüğü 
görülmektedir. Ancak onun, eserini daha 
ziyade dönemindeki matematik birikimi¬ 
ni, “hesâb-ı Hindî” hariç olmak üzere orta 
seviye ve hacimde yansıtan bir ders kita¬ 
bı olarak tasarladığı kitabına yazdığı ön¬ 
sözden anlaşılmaktadır. Yine bu önsözde, 
eserde hesap kurallarına dair hem anali¬ 
tik hem geometrik ispatlara yer verilece¬ 
ği belirtilmekle birlikte geometrik ispata 
hiç temas edilmemiştir. Cebirle ilgili bö¬ 
lümde geometrik ispatların el-Bahâ’iy- 
ye’ye yazılacak bir şerhte ele alınacağı 
söylenmişse de İbnü’l-Havvâm’ın böyle bir 
şerh yazdığına dair günümüze herhangi 
bir bilgi ulaşmamıştır. İbnü'l-Havvâm’ın 
orijinal yönü, bu eserinin son bölümünde¬ 
ki otuz üç adet çözümsüz cebir problemi¬ 
ni ele alırken ortaya çıkmaktadır. Bir ma¬ 
tematikçinin çözemediği, fakat çözümsüz 
olduğunu da ispatlayamadığı problem¬ 
lere öteki meslektaşlarına havale etmek 
üzere eserinde yer vermesi tesbit edile¬ 
bildiği kadarıyla ilk defa İbnü’l-Havvâm’- 
da görülmektedir. Benzeri bir yaklaşıma 
çok daha sonra Bahâeddin Âmilî’nin (ö. 
1031/1622) Hulâşatü'l-hisâb aöh eserin¬ 
de rastlanmaktadır. 

Bu otuz üç cebir problemini İbnü’l-Hav- 
vâm'ın öğrencisi Kemâleddin el-Fârisî yaz¬ 
dığı şerhte aktarmış, ancak bunları çöz¬ 
meye veya çözümsüz olduklarını ispat et¬ 
meye çalışmamıştır. İmâdüddin el-Kâşî 
de şerhinde problemlerin dördüncüsünü 
çözmeye teşebbüs etmiş ve okuyucusuna 
bu problemlerle ilgili müstakil bir eser 
yazacağını vaad etmiştir. Fakat böyle bir 
eser yazıp yazmadığı konusunda bilgi yok¬ 
tur. İbnü’l-Havvâm'ın ölümünden yaklaşık 
iki yüzyıl sonra Sultan II. Bayezid’e sunu¬ 
lan müellifi meçhul İrşâdü't-tullâb ilâ 
c ilmi'l-hisâb adlı eserde de el-BahâH y- 
ye’de bulunmamakla birlikte İbnü’l-Hav- 
vâm’a nisbet edilen bir çözümsüz prob¬ 
lem yer almaktadır. 


İbnü’l-Havvâm'ın eserine öğrencisi Ke¬ 
mâleddin el-Fârisî ve İmâdüddin el-Kâşî 
tarafından yazılan şerhler onun matema¬ 
tik alanındaki etkisini XVIII. yüzyıla kadar 
taşımıştır. Bu durum, esere ve her iki ün¬ 
lü şerhine ait nüshaların yahut bu eser¬ 
lere çeşitli dönemlerde yapılmış atıfların 
çokluğundan anlaşılmaktadır. Meselâ Se- 
merkant matematik-astronomi okulu¬ 
nun kurucusu ve en önemli temsilcisi olan 
Gıyâseddin Cemşîd el-Kâşî'nin hem İb- 
nü’i-Havvâm’m eserini hem de iki şerhini 
incelediği bilinmektedir. Molla Lutfî de (ö. 
900/1494-95) Risâle fi 's-seb V 'ş-şidâd’ın- 
da Fârisî şerhine atıfta bulunmaktadır. 
Bu şerhin Thşköprizâde'nin (ö. 968/1561) 
Miftâhu's-scfâde adlı eserinde “‘İlmü 
hisâbi’I-hevâT’ bölümünde zikredilmesi, 
XV!I. yüzyıl öncesi dönemde OsmanlI ma¬ 
tematik eğitiminde İbnü'l-Havvâm’ın ese¬ 


rinin ve ona Fârisî’nin yazdığı şerhin önem¬ 
li bir yer tuttuğunu göstermektedir. 

İbnü’l-Havvâm’ın matematikteki etki¬ 
sinin XV!II-X1X. yüzyıllarda Türkiye’de sür- • 
düğüne dair işaretler mevcuttur. Meselâ 
Câbîzâde Halil Fâiz (ö. 1124/1712), Cemşîd 
el-Kâşî’nin Miftâhu'I-hisâb adlı eserinin 
cebir bölümünün Türkçe tercümesin¬ 
de Fârisî’nin şerhine atıfta bulunmak¬ 
tadır. Yine Kuyucaklızâde Mehmed Âtıf 
Efendi (ö. 1263/1847) II. Mahmud’a sun¬ 
duğu, Bahâeddin Âmilî’nin Hulâşatü'l- 
hisâb adlı eserinin tercüme ve şerhinde 
Fârisî şerhinden iktibaslar yapmıştır (bk. 
bibi.). Ayrıca gerekeî-BaMTyye’nin ge¬ 
rekse iki ünlü şerhinin yazma nüshaları¬ 
na İstanbul kütüphanelerinde daha yo¬ 
ğun şekilde rastlanması İbnü’l-Havvâm’ın 
Osmanlı matematiği üzerindeki etkisini 
göstermektedir. 


ibnü'l-HavvânVın ei-Feuâ'idü’I-Bahâ’iyye fi'l-kauâ'idi’l-hisAbiyye adlı eserinden iki sayfa (Süleymaniye Ktp., Haşan 
Hüsnü Paşa, nr. 1292/2, vr. 83 b -84 a ) 
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Eserleri. 1. Nakzu re’yi'n-rıâsihîn ve 
ibtâlü temessükihim bi-âyâti'l-Kuöân. 
Klasik ve modern kaynaklarda adı geçme¬ 
yen eserin bir nüshasının Şükrî Faysal adlı 
bir ilim adamının özel kütüphanesinde 
bulunduğunu yalnız Ziriklî kaydetmekte¬ 
dir. 2. Risaletü'l-firâse. Tasavvuf! bir ça¬ 
lışma olup kaynaklarda yine adından söz 
edilmeyen eser Hüseyin Ali Mahfuz tara¬ 
fından on altı sayfa olarak yayımlanmıştır 
(Tahran 1954). 3. Makale fîllmi'l-ahlâk. 
Felsefî ahlâk alanında yazılmış olan bu 
eser de kaynaklarda yer almamıştır. Tes- 
bit edilebilen tek nüshası Topkapı Sarayı 
Müzesi Kütüphanesi’nde kayıtlıdır (HI. Ah- 
med, nr. 1361/8). 4. Mukaddime fi't-tıb 
(Kitâbü’t-Tezkireti’s-Sa c diyye fi’l-kauânî- 
ni’t-tıbbiyye, el-Külliyye). Eseri ilk defa 
Safedî, daha sonra da Brockelmann, Ah- 
med îsâ ve Ziriklî kaydetmiştir (Süleyma- 
niye Ktp., Lâleli, nr. 1625; Musul, nr. 33, 
152/6). S. Fuşûl c alâ fehmi'l-makületi'l- 
c âşira min Kitabi Öklîdis. Fuat Sezgin 
tarafından Risale fî tehmi'l-Makâleti'l- 
c öşira el-müte c allika min Kitabi Öklî¬ 
dis, D. A. King ve Ramazan Şeşen tarafın¬ 
dan Şerhu'l-Makâleti'Mâşira min Ki- 
tâbi'l-Öklîdis olarak verilen eserin ismi. 
Süleymaniye Kütüphanesindeki nüsha¬ 
larında (Fâtih, nr. 3401/6; Cârullah Efen¬ 
di, nr. 2060/9) yukarıda kaydedildiği şe¬ 
kilde olup Öklid’in Elementef inin irras¬ 
yonel sayıların geometrik incelemesine 
dair X. makalesi için yapılmış bir açıkla¬ 
madır. 6. er-Risâletü ’ş-şemsiyye ti'l-ka- 
vâHdi'l-hisâbiyye. Klasik kaynaklarda adı 
geçmeyen bu eserden ilk defa Brockel¬ 
mann söz etmiş ve Paris Bibliotheque Na- 
tionale’de (nr. 2470) bir nüshasının kayıtlı 
bulunduğunu belirtmiştir. el-Fev&idü'l- 
Bahâ’iyye’nin farklı bir versiyonu ve on¬ 
dan daha muhtasar olan bu eserin bir 
nüshası da Kastamonu İl Halk Kütüpha- 
nesi'ndedir (nr. 2506/1). 7. el-Fevd‘idü'1- 
Baha'iyye ü'l-kavaidi'l-hisâbiyye. İb- 
nü’l-Havvâm’ın klasik kaynaklarda zikre¬ 
dilen tek eseridir. İlk defa Safedî'nin el- 
Kavâ^idü'l-BahâRyye fi'l-hisâb şeklin¬ 
de sözünü ettiği eserin dünya kütüpha¬ 
nelerinde yirmi beşten fazla nüshası mev¬ 
cuttur (meselâ bk. Süleymaniye Ktp., Lâ¬ 
leli, nr. 2715/1, vr. 1 b -62 b ; Haşan Hüsnü 
Paşa, nr. 1292/2). er-Risâletü'l-Bahâ’iy- 
ye adıyla tanınan eser. Bahâeddin Âmi- 
lî’nin aynı adla da anılan Hulâşatü'l-hi- 
sâb'ı ile zaman zaman karıştırılmıştır 
(bk. HULÂSATÜ7-HİSÂB). 
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Sİ İhsan Fazlioğlu 

İBNÜ’l-HAVVÂS 

Alî b. Ni‘me 
(ö. 460/1068) 

Sicilya’da hüküm süren 
son müslüman emirlerden. ^ 

Müslümanların Sicilya’daki hâkimiyet¬ 
lerinin son döneminde, Kelbî emirlerin 
sonuncusu Haşan es-Samsâm’ın (1040- 
1053) Palermo’dan çıkarılışından sonra 


adanın bir bölümünde bağımsızlığını ilân 
eden kumandanlardan biridir. Kelbî ida¬ 
resinin sona ermesinden adanın Norman- 
lar’m eline geçmesine kadar süren dö¬ 
nemde Sicilya elde ettikleri bölgelerde 
bağımsızlıklarını ilân eden emirler arasın¬ 
da paylaşıldı. Endülüs gibi Sicilya da çok 
küçük emirliklere bölündü. Sicilya’yı pay¬ 
laşan bu emirler çok geçmeden iktidar 
mücadelesine başladılar. 

İbnü’l-Havvâs, 1040-1052 yılları arasın¬ 
daki bu karışıklıklar ve parçalanmalar sı¬ 
rasında Kasryâne (Castrogiovanni), Circent 
(Girgenti) ve Kasrüicedîd’i (Castronova) 
hâkimiyeti altına aldı. Eniştesi İbnü’l-Mek- 
lâtî de Katâniye’ye (Catane) hâkim oldu. İb- 
nü’l-Meklâtî, kısa bir müddet sonra ada¬ 
nın doğu sahilindeki Siraküsa (Syracuse) 
şehrinin emîri İbnü’s-Sümne tarafından 
öldürüldü. İbnü’s-Sümne onun dul kalan 
ve İbnü’l-Havvâs’ın kız kardeşi olan eşiy¬ 
le evlendi. Bir süre sonra İbnü’l-Havvâs 
ile İbnü’s-Sümne arasında ihtilâf çıktı. 
İbnü’s-Sümne’nin sarhoş olduğu bir sıra¬ 
da İbnü’l-Havvâs’ın kız kardeşini öldür¬ 
meye kalkması yüzünden çıktığı belirti¬ 
len bu ihtilâfın ardından iki taraf Kasryâ¬ 
ne yakınında savaşa tutuştular. Rakibini 
yenen İbnü’l-Havvâs Sicilya’nın büyük bir 
kısmına hâkim oldu ve adayı Normanlar’a 
karşı savunan tek müslüman emîr haline 
geldi. İbnü’s-Sümne ise ona karşı Nor- 
manlar’dan yardım istedi. Sicilya’yı işgal 
için bunu fırsat bilen Norman Hükümdarı 
Roger d'Hauteville 1061 yılının Şubat ayı 
sonundan itibaren saldırılarını başlattı. 

Önceleri Normanlar’m hücumlarını püs¬ 
kürtmeyi başaran İbnü’l-Havvâs. Roger’in 
yeni saldırılar düzenleyerek Sicilya’nın ba¬ 
zı bölgelerini ele geçirmesi üzerine bir ka¬ 
leye sığınmak zorunda kaldı. Fırsat bu¬ 
lanların adadan ayrılarak Kuzey Afrika'ya 
sığındığı o günlerde SicilyalI bazı müslü- 
manlar, İfrîkıye Emîri Muiz b. Bâdîs ez- 
Zîrî’den adadaki müslümanları kurtarma¬ 
sı ve emîrler arasındaki ihtilâfları hallet¬ 
mesi konusunda yardım istediler. Muiz 
b. Bâdîs’in 1061 yılında gönderdiği donan¬ 
ma Kavsara (Pauteilaria) adası yakınların¬ 
da fırtınaya tutularak büyük kayıp verdi. 
Felâketle sonuçlanan bu yardım teşebbü¬ 
sünün ardından bu defa babasının yerine 
geçen Temîm b. Muiz adaya oğulları Ey- 
yûb ve Ali'nin idaresinde bir donanma 
gönderdi (1062). Eyyûb, İbnü’l-Havvâs’ın 
yardımıyla Circent dahil geniş bir bölge¬ 
de hâkimiyet kurmayı başardı. Eyyûb ile 
İbnü’l-Havvâs’ın arası açılıncaya kadar Si¬ 
cilya müslümanları rahat bir dönem ya¬ 
şadılar. İbnü’l-Havvâs 460’ta (1068) Ey- 
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İBNÜ'I-HAYDIRÎ 


yûb’un adamları tarafından öldürüldü. 
Ertesi yıl Normanlar’la yaptığı savaşı kay¬ 
beden Eyyûb ülkesine dönmek zorunda 
kaldı. Bu olayın ardından Normanlar, Si¬ 
cilya’nın tamamını ele geçirerek Sicilya’¬ 
da İslâm hâkimiyetine son verdiler. 
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m Eymen Fuâd Seyyid 

İBNÜ’I-HAYDIRÎ 

( t S_ r İU36)l ^jjl) 

Ebü’l-Hayr Kutbüddîn Muhammed 
b. Muhammed b. Abdillâh 
b. Haydır el-Haydırî ed-Dımaşki 
(ö. 894/1489) 

Muhaddis, fakih ve tarihçi. 

L. J 

16 Ramazan 821 ’de (17 Ekim 1418) Dı- 
maşk'ta dünyaya geldi. Beytülmakdis’te 
doğduğu da rivayet edilir. İkinci dedesine 
nisbetle İbnü'I-Haydırî diye tanındı. Kü¬ 
çük yaşta babasının ölümü üzerine anne¬ 
si tarafından yetiştirildi. İlk hocası, usûl-i 
fıkıh ve nahiv konularında iyi bir âlim olan 
dayısı Ebû Bekir b. Ali b. Muhammed el- 
Harîrî’dir. Maddî ve mânevî desteğini gör¬ 
düğü dayısından temel bilgileri alarak 
Kur'ân-ı Kerîm’i ve diğer bazı metinleri 
ezberledi. İbnü'I-Haydırî Mısır, Kudüs, Ba‘- 
lebek ve Haremeyn’i dolaşarak İbn Nâ- 
sırüddin, Makrîzî, Takıyyüddin İbn Kâdî 
Şühbe, İbn Hacer el-Askalânî, İbnü’i-Me- 
râgi ve İbn Raslân gibi âlimlerden istifa¬ 
de etti; Burhâneddin el-Halebî ve Tedmü- 
rî'den icazet aldı. 


İbn Hacer’in zeki ve anlayışlı bir kişi ola¬ 
rak nitelendirdiği İbnü'I-Haydırî Dımaşk’- 
ta Şâfıî kadılığı ve beytülmâl sorumlulu¬ 
ğu, çeşitli medreselerde hocalık, 865’ten 
(1461) itibaren bir süre Eşrefıyye Dârül- 
hadisi’nin şeyhliği görevlerinde bulundu. 
878’de (1473) kendi adıyla anılan bir dâ- 
rülkur’ân ile yanında bir türbe inşa ettir¬ 
di ve buralara zengin vakıflar tahsis etti. 
Memlûk Sultanı Seyfeddin Kayıtbay’ın bir 
müddet sır kâtipliğini de yapan İbnü’I- 
Haydırî Rebîülevvel 894’te (Şubat 1489) 
Kahire’de vefat etti ve kendi yaptırdığı 
türbeye defnedildi. 

Eserleri. 1. Lafzü'l-mükerrem bi-ha- 
şâ’işi'rı-nebiyyi'l-mtfazzam (muhterem) 
şallallâhü ‘aleyhi ve sellem. Allah'ın sa¬ 
dece Hz. Peygamber’e verdiği özelliklerin 
incelendiği eserin Riyad'da bulunan mü¬ 
ellif hattı nüshasını Sâlih Süleyman el- 
Haccî tanıtmış [ c Âlemü’l-kütüb, 1/311980], 
s. 325-329), daha sonra eseri Mustafa Os¬ 
man Muhammed Sumeyde tahkik ede¬ 
rek yayımlamıştır (Beyrut 1417/1997). 2. 
Tuhfetü'l-habâ’ib bi'n-nehy c arı şalâ- 
ti'r-Reğâ’ib. Kâtib Çelebi bunun iki va- 
raklık bir risâle olduğunu kaydeder (Keş- 
fü’z-zurıûn, 1, 365). 3. el-Ehâdîşü’l-mün- 
tehabe (Beyazıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 
905). 4. el-Mesâlikü'1-Hlmiyye li’l-ha- 
dlşi'l-müselsel bi’I-evveliyye. 838'de 
(1434) kaleme alınan eserin bir nüshası 
Dârü’l-kütübiT-Mısriyye’dedir (Mustalah, 
nr. 290/1). S. el-Livâ'ü'l-mu'lem fi (bi-) 
şerhi Mevâtıni'ş-şalât c ale'n-nebiyyi'l- 
muhterem şallallâhü 1 aleyhi ve sel¬ 
lem. Müellifin daha önce yazdığı Mevö- 
tmü'ş-şalât adlı kitabının şerhi olup eser¬ 
de Hz. Peygamber anıldığında salâtü se¬ 
lâm getirilmesi gereken elli beş yer sayıl¬ 
maktadır (Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, 
nr. 1520). 6. er-Raviü'rı-nadr fî hâli’l- 
Hadr (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 1799). 
7. Zehrü'r-riyâi fî reddi mâ şene c ahü'l- 
Kâdî *İyâz. İmam Şâfıî’nin, namazlarda 
son ka'dede Hz. Peygamber’e salâtü se¬ 
lâm okunması gerektiği yolundaki görü¬ 
şüne Kâdî İyâz tarafından yöneltilen eleş¬ 
tiriye cevap olarak kaleme alman eserin 
bir nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’n- 
dedir (Esad Efendi, nr. 1520). 8. el-İktisâb 
fî telhisi (kûtübi)'l-Ensâb. Sem'ânî’nin 
el-Ensâb 'ini özetlemek, İbnü’l-Esîr'in ve 
diğer bazı müelliflerin kitaplarında olup 
da onda bulunmayan kişilerin biyografi¬ 
lerini eklemek suretiyle telif edilmiştir. 
Müellifin 846’da (1442) Kahire’de yazdı¬ 
ğı bu dört ciltlik eserin 111. cildinin mü¬ 
ellif hattı nüshası Millet Kütüphanesi’n- 
de bulunmaktadır (Feyzullah Efendi, nr. 


1377). 9. el-Lümah'l-elmaH yye ii-a‘yâ- 
rıi'ş-Şûtfiyye (Tabakâtü’ş-Şâffiyye). Süb- 
kî’nin eserini özetleyip başka kaynaklar¬ 
da yer alan Şâfıî âlimlerini de ilâve etmek 
suretiyle meydana getirilen eserin müel¬ 
lif hattı nüshası Mektebetü’l-methafı’l- 
İrâkî’de kayıtlıdır (Hizânetü'l-Âlûsî, nr. 
6242). 10. el-İftirdi, fî (li-) defH'l-f tirdi. 
Müellifin Hızır hakkında yazdığı er-Rav- 
iü'n-nadr adlı eserine yöneltilen tenkit¬ 
lere cevap olarak yazılmıştır ( Keşfii’z-zu- 
nün, I, 132). 11. M.ecma c u'l-\ışşâk c alâ 
taviîhi Tenbîhi'ş-şeyh Ebî İshâk ( a.g.e., 
i, 492). 12. Risâle fî mes’eleti's-semâ’'. 
Müzik dinlemenin mubah veya haram ol¬ 
duğu konusundaki delillerin sahih ve açık 
olmadığını belirtmek üzere telif edilmiş 
bir risâledir (a.g.e., 11, 1001). 

İbnü’l-Haydırî’nin kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır: el-Ber- 
ku'l-lümû < li-keşfi ’l-h.adîşi’l-mevzû c ( Ib- 
nü'l-Cevzî’nin Kitâbüî-Mevzû c ât'mda yer 
alan Regaib namazının faziletine dair ha¬ 
disle | II, 124-126] ilgili olarak İbn Hacer el- 
Askalânî’nin yaptığı tenkit esas alınarak 
meydana getirilmiştir); el-Menhelü'l-câ- 
rî el-mücerred miri Fethi'1-bcrl şerhi'l- 
Câmi c i'ş-şahîh li'l-Buhârî (İbn Hacer'in 
Fethu’l-bârî adlı eserinden yapılmış soru - 
cevap tarzında bir özettir); Şıfûdü'l-me- 
râki şerhu Elfiyyeti'l- c Irâki fi'l-hadîş; 
eş-Şafâ’ hi-tahrîri'ş-Şiiâ" ( Kâdî İyâz’ın eş- 
Şi/a’adlı eserinin muhtasarıdır); Takvî- 
mü'l-esel fî tafzîli'l-leben c ale'l-*asel; 
Buğyetü'l-mübteği fî (bi-) tebyînima c - 
nâ kavli'r-ravia yenbeği; Tahrîrü't-taf- 
şîl fî ruvâti'l-merâsîl. 
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İBNÜ'l-HAYYÂT ei-BAĞDÂDÎ 


İBNÜ’l-HAYYÂT el-BAĞDÂDÎ 

(bk. HAYYÂT, Ebü’l-Hüseyin). 

L 

r İBNÜ’l-HAYYÂT et-TAĞLEBÎ 

(^J&1 ^ 1 ) 

Ebû Abdillâh Şihâbüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Alî 
b. Yahya et-Tağlebî ed-Dımaşki 
(ö. 517/1123) 

Şair, edip ve kâtip. 

450 (1058) yılında Dımaşk'ta doğdu. 
Babası terzi (hayyât) olduğu için İbnü’l- 
Hayyât künyesiyle tanındı. Soyu Tağlib 
kabilesine dayandığından Tağlebî nisbe- 
siyle anılır. Çocukluğunda, komşuları olan 
Dımaşk şairlerinden Emîr Ebü’l-Fityân 
İbn Hayyûs’a özenerek şiire büyük bir ilgi 
duydu. On yaşında iken Fâtımîler'in Şam 
bölgesindeki hâkimiyetleri sona erdi. 461 ’- 
deki (1069) büyük yangın ve 469 (1076- 
77) yılında had safhaya ulaşan açlık ve fa¬ 
kirlik sebebiyle az sayıda insan hayatta 
kalabildi. İbnü'l-Hayyât bu dönemde Dı- 
maşk'tan ayrılarak Hama’ya gitti. Bura¬ 
da Emîr Ebü’l-Fevâris Muhammed b. Mâ- 
nek'le yakın dost oldu. Bir süre onun ya¬ 
nında kâtip olarak çalıştı ve kâtip unvanı 
ile tanındı. Daha sonra şair olarak dikkat 
çekmeye başladı. 464'te (1072) Dımaşk’- 
tan Halep’e göç etmiş olan eski komşusu 
ve şiirde ustası İbn Hayyûs’la görüşmek 
üzere Halep’e gitti. Şiirlerini ona arzede- 
rek takdirini kazandı. Ardından Trablus ve 
Sûr gibi Suriye’nin önemli şehirlerini ziya¬ 
ret etti. 476-486 (1083-1093) yılları ara¬ 
sında Trablusşam'da şehrin hâkimi olan 
Benî Ammâr ailesinin himayesinde rahat 
bir hayat sürdü. Ailenin ileri gelenleri için 
şiirler yazdı. Burada özellikle Ahmed b. 
Muhammed et-Tuleytulî ve diğer bazı 
ediplerden istifade etti. 484'te (1091) 
Trablus'tan ayrılarak Sûr Valisi Münîrüd- 
devle’ye elçi olarak gitti. Orada Münîrüd- 
devle için bir kaside yazdı. Bir süre sonra 
Trablus’a geri dönen şair 486 (1093) yılı 
dolaylarında tekrar Dımaşk’a geldi. Bu sı¬ 
ralarda şehirde Selçuklu Sultanı Alpars¬ 
lan’ın oğlu Tâcüddevle Tutuş hüküm sürü¬ 
yordu. İbnü’l-Hayyât, 487’de (1094) Tâ¬ 
cüddevle Tutuş’un veziri Hibetullah b. Be- 
dî* el-İsfahânî ile yakın dost olarak onunla 
birlikte Rey’e gitti. Rey’de İsfahânî hak¬ 
kında yazdığı bir methiye ile 1000 dinar 
kazandı. Bundan sonraki yıllarda devam 
eden seyahatleri esnasında zamanının 


"1 ünlü kişileri ve emirleriyle tanıştı. Onlar 
için de kasideler yazdı. Ayrı kaldığı süre¬ 
lerde doğum yeri Dımaşk’a büyük özlem 
J duyan, bu duygusunu şiirlerine yansıtan 
-| şair 11 Ramazan 517’de (2 Kasım 1123) 
Dımaşk’ta vefat etti. İbnü’l-Hayyât’ın ço¬ 
cuklarından birinin şehrin valisinin kâ¬ 
tipliğini yaptığı, diğerlerinin de yüksek 
adlî görevlere getirildiği kaydedilmekte¬ 
dir. 

Nesirde de başarılı olan şair, İbn Hay- 
yûs’un ölümünden sonra Dımaşk şairle¬ 
rinin en büyüğü olarak kabul edilmiştir. 
Klasik temalarda kaleme aldığı şiirlerin¬ 
de tatlılık, güzellik ve fesahat vardır. Şiir¬ 
leri arasında fahr ve hiciv temalarının nâ¬ 
dir olması, bunların özellikle övgüde yo¬ 
ğunlaşması, nefsiyle ve insanlarla barışık 
mütevazi bir karakteri yansıtmaktadır. 
Çocukluk ve gençlik yıllarında çektiği sı¬ 
kıntıların etkisi şiirlerine de aksetmiştir. 
Şiirlerinde varlıklı olduğu dönemlerde de 
zamandan, talihsizliklerden ve yoksulluk¬ 
tan şikâyetini dile getirmiştir. Onun şiirle¬ 
rinde Hama, Halep, Trablus, Sûr, Rey, Şî- 
raz gibi bulunduğu yerlerle ilgili izlenim¬ 
ler de yer alır. Başta Hama Emîri Ebü’l- 
Fevâris Muhammed b. Mânek olmak üze¬ 
re Trablusşam’da hüküm süren Benî Am¬ 
mâr ve bazı Selçuklu emirleriyle zamanın 
ileri gelen birçok devlet adamı için kale¬ 
me aldığı methiyeleri vardır. 

İbnü’l-Hayyât’m divanı öğrencilerinden 
İbnü’l-Kayserânî tarafından derlenmiş, 
ayrıca Ebû Tâhir Ahmed b. Muhammed 
es-Silefî de (ö. 576/1180) şiirlerinden bir 
ciltlik seçme yapmıştır. 3300 beyit ihtiva 
eden divanda 156 şiiri bulunmaktadır. İb- 
nü’l-Hayyât’ın divanı Muhsin el-Cevâhirî 
(Necef 1343) ve Halîl Merdem Bek (Dı- 
maşk 1377/1958) tarafından yayımlan¬ 
mıştır. 
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İBNÜ’l-HAZZÂ 

(sLbdl^I) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. Yahya 
b. Ahmed et-Temîmî el-Kurtubî 
(ö. 416/1025) 

Mâliki fakihi. 

L J 

Muharrem 347’de (Nisan 958) dünyaya 
geldi. Makrîzî doğum tarihini Rebîülevvel 
345 (Haziran 956), Palencia ise 346 olarak 
vermektedir. Mensup olduğu ailenin fert¬ 
leri İbnü’l-Hazzâ lakabıyla anılmakla bir¬ 
likte neseplerinin ulaştığı atalarının Hz. 
Peygamberin devecisi (hâdî) olması sebe¬ 
biyle asıl lakaplarının İbnü’l-Haddâ oldu¬ 
ğu, aileden Endülüs’e ilk gelenlerin Haz- 
zâ (ayakkabıcılar) mahallesinde oturduk¬ 
ları için İbnü’l-Hazzâ diye anıldıkları söy¬ 
lenir (Kadı İyâz, IV, 733; İbn Ferhûn, II, 237; 
krş. Makrîzî, VII, 423). Aileden Endülüs'e 
ilk gelen kişinin de Benî Ümeyye’nin me- 
vâlîsinden, Mercirâhit Savaşı’nda kuman¬ 
danlık yapan Dâvûd olduğu kaydedilir. 

İbnü'l-Hazzâ Kurtuba’da (Cordoba) ye¬ 
tişti. On dört yaşından itibaren Ebû Bekir 
İbn Zerb’in fıkıh derslerine devam ederek 
onun gözde talebelerinden biri oldu. Ay¬ 
rıca Ebû Bekir İbnü’I-Kütıyye, Ebû Ca’fer 
İbn Avnullah, Ebû Abdullah İbn Müferric, 
Ebû Muhammed el-Asîlî, Ebû Abdullah 
İbnü’l-Harrâz ve İbn Ebû Düleym gibi 
âlimlerden öğrenim gördü. 372’de (983) 
hac yolculuğu sırasında Kayrevan’da İbn 
Ebû Zeyd el-Kayrevânî’den onun kitapla¬ 
rını okudu. Haremeyn ve Kahire’de Ukay- 
lî’nin râvisi Ebû Abdullah el-Belhî, Hüse¬ 
yin b. Haşan el-Kehhâl, Tahâvî’nin râvisi 
Hişâm b. Muhammed b. Ebû Halîfe, Ebû 
Bekir Muhammed b. Ali el-Üdfüvî, Ebü’t- 
Tayyib İbn Galbûn, Ebü’l-Alâ İbn Mâhân, 
Hâfız Abdülganî el-Ezdî ve diğer birçok 
âlimden faydalandı. 

Özellikle hadis, fıkıh ve rüya tabiri ko¬ 
nularında derinleşen İbnü’l-Hazzâ Kur- 
tuba’ya dönünce (374/984) şûra, vesâik-i 
sultâniyye görevlerine getirildi. İşbîliye 
(Sevilla), Belensiye(Valencia). Beccâne(Pec- 
hina) ve Thtîle’de (Tuöela) kadılık yaptı. Ar¬ 
dından Sarakusta’ya (Saragossa) yerleşti 
ve kadılık görevini burada sürdürdü. Ye¬ 
tiştirdiği talebeler arasında Ebû Ömer İbn 
Abdülber en-Nemerî, İbnüY-Hassâr, Hâ- 
tim b. Muhammed. Ebû Ömer İbn Sü- 
mayk gibi âlimler bulunmaktadır. İbnü'l- 
Hazzâ 4 Ramazan 416’da (29 Ekim 1025) 
Sarakusta’da vefat etti. Bazı kaynaklar¬ 
da ölüm tarihi 410 (1019) olarak kayde¬ 
dilmektedir. 
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Eserleri. Kaynaklarda İbnü’l-Hazzâ’nın 
Kitâbü'l-İstinbât li-me c âni‘s-sünen ve'l- 
ahkâm miri ehâdîşi'l-Muvatta 1 (seksen 
cüz olduğu söylenmektedir), et-Ta c rif bi- 
men zükire fî Muvatta’i'l-İmâm Mâlik 
miri esmâ’i'r-ricâl ve’n-nisâ ’ râviyen 
ve merviyyen ‘ anhü, el-Büşrâ fî Hbâre- 
ti'r-rü\â, Kitâbü'l-İnbâ 5 ‘alâ (bi-me‘a- 
nı) esmâ’illâhi Te c âlâ (el-İnbâh ‘an es- 
mâ’illâh), el-Hutab ve’l-hutabâ 3 (el-Hu- 
tab ve siyerü’l-hutabâ*) adlı eserleri zik¬ 
redilmektedir. Bunlardan et-Ta‘rîf in Fas 
Hizânetü’l-Karaviyyîn’de bazı nüshaları 
bulunmaktadır (Sezgin, 1,483; M. Âbid el- 
Fâsî, 1,186-188). İsimlerin alfabetik olarak 
sıralandığı eserde ayrıca künye, lakap vb. 
ile tanınanlara, İmam Mâlikin güvenilir 
oldukları konusunda görüş belirttiği râ- 
vilerle haklarında cerh değerlendirmesi 
bulunanlara da birer bölüm ayrılmıştır 
(M. Âbid el-Fâsî, 1, 186). 
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Ebû Ya‘lâ Nizâmüddîn eş-Şerîf 
Muhammed b. Muhammed b. Salih 
el-Hâşimî el-Bağdâdî 
(ö. 509/1115) 

^ Arap şairi ve edibi. ^ 

414 (1033) yılında Bağdat'ta dünyaya 
geldi. Azerbaycan'da doğup Bağdat'ta 
yetiştiği de rivayet edilmektedir (İbn Ha- 
cer, V, 367). İlk Abbasî halifesi Seffâh’m 
yeğeni Emîr îsâ b. Mûsâ'nm (ö. 167/783) 
soyundan geldiği için Şerif, Hâşimî ve Ab- 
bâsî lakap ve nisbeleriyle anılır. Annesine 
nisbetle İbnü'l-Hebbâriyye künyesiyle ta¬ 
nınan şairin bazı kaynaklarda Nizâmül- 
mülk tarafından kurulan Nizâmiye med¬ 
reselerinde okuduğu kaydediliyorsa da 


459'da (1067) inşası tamamlanan Nizâ- 
miye’de öğrenci olması tarih bakımından 
mümkün görünmemektedir. Zamanın 
âlim ve edipleriyle istişarede bulunmak, 
eserlerini telif ederken medresenin zen¬ 
gin kütüphanesinden faydalanmak için 
burayı zaman zaman ziyaret etmiş olabi¬ 
lir. İbnü'l-Hebbâriyye, İmâmü'l-Haremeyn 
el-Cüveynî, Ebû Abdullah et-Taberî, Kiyâ 
el-Herrâsî ve Gazzâlî gibi Nizâmiye med¬ 
reselerine mensup ünlü âlimler arasında¬ 
ki ateşli kelâm tartışmalarına katılmamış, 
daha çok hadis rivayeti ve ensâb ilmiyle 
meşgul olmuştur. 

Dedesi de şair olan İbnü’l-Hebbâriyye’- 
nin Abbâsî Veziri Amîdüddevle İbn Cehîr 
ile Selçuklu Sultanı Alparslan’ın veziri Ni- 
zâmülmülk için methiyeler yazdığı, met¬ 
hiyelerine karşılık Nizâmülmülk’ten bü¬ 
yük ihsan gördüğü kaydedilmektedir. An¬ 
cak daha çok hicve meyilli olduğundan 
methiyelerine fazla devam etmemiş, öv¬ 
düğü kişileri bir süre sonra yerdiğinden 
onlarla arası bozulmuştur. Kaynaklarda 
bu konuyla ilgili bazı olaylar anlatılmak¬ 
tadır. Bir defasında yazdığı iki kıtanın bi¬ 
rinde Nizâmülmülk'ü övmüş, diğerinde 
hicvetmişti. Huzuruna çıktığı zaman met¬ 
hiye yerine yanlışlıkla hıcviyyeyi vezire 
takdim edince Nizâmüimülk ona alacağı 
mükâfatın iki katının verilmesini emret¬ 
mişti. İbnü’l-Hebbâriyye özür dilemişse 
de Nizâmüimülk divandan tahsisatını al¬ 
ması hususunda ısrar etmişti. Nizâmül- 
mülk ile arasında düşmanlık ve rekabet 
bulunan Vezir Tâcülmülk, İbnü’l-Hebbâ- 
riyye’ye Nizâmülmülk’ü hicvetmesi için 
para vaad etmiş, İbnü’l-Hebbâriyye bu 
teklifi önce, “Nimetinden başka bir şey 
görmediğim bir kişiyi nasıl hicvederim” 
diyerek reddetmişse de Ebü’l-Ganâim’in 
ısrarı karşısında Nizâmülmülk’ü hicvet- 
miştir (Ş/Vu Ibni’l-Hebbariyye, s. 98). Ni- 
zâmülmülk, bir rivayete göre olgunluk 
göstererek bunu görmezlikten gelmiş ve 
şaire ihsanını arttırarak 500 dinar ver¬ 
miştir. Diğer bir rivayete göre ise şairin 
öldürülmesini emretmiş, ancak Hanefî 
fakihi Sadreddin Muhammed Hucendî’- 
nin araya girmesiyle affedilmiştir. İbn Ce¬ 
hîr, 484 (1091) yılında kayınpederi Nizâ- 
mülmülk’ün sayesinde ikinci defa vezir ol¬ 
duğu zaman İbnü’l-Hebbâriyye’nin onun 
hakkında yazdığı hicviyye ( a.g.e ., s. 75) 
bütün halkın ağzında dolaşmaya başla¬ 
mış, hicviyyede kendisi de yerildiğinden 
halife şairin idam edilmesini emretmiş, 
şair bu olaydan da Sadreddin Hucendî’nin 
sayesinde kurtulmuştur. Ardından İsfa¬ 
han’a giden İbnü’l-Hebbâriyye, Melikşah’m 


vefatından sonra Tâcülmülk ve Nizâmül- 
mülk’ün uğradığı feci âkıbet üzerine İs¬ 
fahan’da kalamayıp 485’te (1092) Kir- 
man’a gitti. Burada iltifatına mazhar ol¬ 
duğu Selçuklu Sultanı îrânşâh için met¬ 
hiye yazdı (a.g.e., s. 89). Kirman’ın ileri 
gelen şahsiyetleri için de methiyeler ka¬ 
leme aldıysa da buradaki hayatı sıkıntı 
içinde geçti. 509 (1115) yılında Kirman’- 
da vefat etti; 504te (1111) öldüğüne dair 
rivayetler de vardır. 

İbnü’l-Hebbâriyye, Hz. Hüseyin için naz- 
mettiği bir kasidesinden dolayı (a.g.e., s. 
175) birçok kaynakta Şiî olarak tanıtıl¬ 
maktadır. Ancak Hz. Hüseyin sevgisine 
dair şiir nazmeden her şairin Şiî olarak ni¬ 
telendirilmesi doğru değildir. Onun, ta¬ 
mamı Şiî-İmâmî olan Kum şehri hakkında 
ağır hicviyye yazması Şiî olmadığını gös¬ 
teren önemli bir delildir. 

Eserleri. 1 .Dîvân (Şi‘ru İbni’l-Hebbâ- 
riyye). İbn Hallikân, şairin dört ciltlik bir 
divanının bulunduğunu söylerse de bu 
eser zamanımıza ulaşmamıştır. Muham¬ 
med Fâiz Senkerî Tarâbîşî, İbnü’l-Heb¬ 
bâriyye’nin şiirlerini çeşitli kaynaklardan 
derleyip tahkik ederek Şi‘ru İbni'l-Heb- 
bâriyye adıyla yayımlamıştır (Dımaşk 
1997). 900 beyte yakın şiirin yer aldığı 
eserde hicviyyelerin, özellikle de alaylı ve 
müstehcen hicivlerin yoğunluğu dikkat 
çekmektedir. Eserde başta Abbâsî Hali¬ 
fesi Muktedî-Biemrillâh ile veziri İbn Ce¬ 
hîr ve hâmisi Nizâmüimülk olmak üzere 
ileri gelen devlet adamları için yazılmış 
hicviyyeler bulunmaktadır. Arap edip ve 
şairlerine gereken değerin verilmemesi 
sebebiyle topluma karşı duyduğu karam¬ 
sarlığın İbnü’l-Hebbâriyye’nin şiirlerine 
alaylı yergi şeklinde yansıdığı görülmek¬ 
tedir. Alaylı hiciv üslûbunda İbn Sükkere 
el-Hâşimî ile İbnü’l-Haccâc’ın etkisi görü¬ 
lür. Dostu şair Bârı el-Bağdâdî ve sitem¬ 
leriyle ünlü şair Ebîverdî’ye yönelttiği hic- 
viyyesinin yanında ezberci, kafası çalış¬ 
mayan öğretmenlere yönelttiği yergisi il¬ 
ginçtir. Eserde Selçuklu sultanı, vezir ve 
vali gibi devlet adamları için nazmetmiş 
olduğu methiyeleri abartılı yiğitlik ve cö¬ 
mertlik tasvirleriyle örülüdür. Genellikle 
methiyelerinin giriş kısımlarında yer alan 
gazelleriyle müstehcenliğe kaçan diğer 
gazellerinde İbnü’l-Haccâc’ın etkisi görü¬ 
lür. Şiirlerinde umumiyetle tabiat, man¬ 
zara, savaş, yoksulluk, kalem ve divit tas¬ 
virleri yaptığı gözlenmektedir. Az sayıda¬ 
ki mersiyelerinde, ruhun ölümsüzlüğünü 
savunan filozoflarla geleceği bildiğini id¬ 
dia eden müneccimleri eleştirerek mersi¬ 
yeye felsefî bir bakış açısı getirmiştir. Şi- 
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İbnü'l-Hebbâriwe'nln Felekü'l-me'âm adlı eserinin ilk ve son sayfaları (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 4157) 


irlerinde ailesinin kalabalık olduğundan 
ve geçim sıkıntısından söz eden şairin ha¬ 
yata bakışının karamsar olduğu söylene¬ 
bilir. 2. Neta’icü'l-iitne ti nazmı Kelîle 
ve Dimne. İbnü’l-Hebbâriyye, İbnü’l-Mu- 
kaffa'm Pehlevî dilinden Arapça'ya çevir¬ 
diği Kelîle ve Dimne yi 494 (1101) yılı ci¬ 
varında sade ve akıcı bir dille nazma çek¬ 
miştir. Şair kitabın sonunda eseri Kirman’- 
da on günde nazmettiğini belirtmiştir. 
Kelîle ve Dimne’ye ait zamanımıza tam 
olarak intikal eden ilk manzume olan 
eser 1304 (1886) ve 1307 (1889) yılların¬ 
da Bombay’da basılmış, ayrıca Hûrî Ni‘- 
metullah el-Esmer tarafından Lübnan'da 
(1900) yayımlanmıştır. 3. Felekü'l-me c â- 
nî. Nizâmülmülk’ün kâtiplerinden Fele- 
kü’l-Meâlî Zahîrülmülk'e (Ebû Nasr Saîd 
el-Kâşânî) takdim edilen kitap, on iki bö¬ 
lümden meydana gelmiş manzum ve 
mensur fıkralar içeren bir çeşit antoloji¬ 
dir (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 4157). 
4. Kitâbü'ş-Şâdıhveî-bâğım. Kelîle ve 
Dimne türünde ahlâkî hikâyelerden olu¬ 
şan eser Arap edebiyatında fabl türünde 
ilk manzum hikâyedir. Kitap bir Hintli ile 
bir İranlı’nın tartışması ile başlamaktadır. 
Her ikisi de kendi ülkesini övmekte, Hintli 
satrançla, İranlı tavlayla övünmektedir. 
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Eser Doğuda büyük rağbet görmüş, çe¬ 
şitli baskıları yapılmıştır. İbnü’l-Hebbâ¬ 
riyye, on yılda yazdığı bu kitabı Mezyedî- 
ler’den Sadaka b. Mansûr'a ithaf etmiş¬ 
tir. İbn Hicce el-Hamevî eseri Tağrîde- 
tü'ş-şabâh adıyla kısaltmıştır (Leknev 
1264/1847; Kahire 1292; Beyrut 1304; nşr. 
M. Sâdık-Seyyid Haydar el-Hüseynî, Bağ- 
dad 1343; nşr. İzzet el-Attâr, Kahire 1355). 
S. Kitûbü'l-Aka’it. Muhtemelen bir söz¬ 
lük çalışması olup İbn Hacer el-Askalânî’- 
nin Lisânü'l-Mîzânmda adı el-Lağü’it 
olarak geçmektedir. 6. Urcûze ti'ş-şat- 
ranc (nşr. Lovîs Şeyho, Mecelletü’l-Meş- 
rık, X11I/1 11910)). 7. Nazmü Risale ti Hay 
b. Yakzân li’bn Sina. İbn Sînâ’nm risâle- 
sinin manzum şekli olup imtihan için so¬ 
rulan bir soruya cevap olarak nazmedil- 
miştir. Risâlenin bilinen tek nüshası Top- 
kapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'nde bu¬ 
lunmaktadır (III. Ahmed, nr. 3268/5). 

İbnü’l-Hebbâriyye'nin kaynaklarda adı 
geçen diğer eserleri de şunlardır: Kitâ- 
bü'l-Mecdî {Mecdüddin el-Kummî için 
yazılmıştır), er-Red‘alâ EbîMuhammed 
el-Gundecânî, Zecrü'n-nâbih (Ebü'l-Alâ 
el-Maarrî'nin Sıktü’z-Zend'im eleştirenle¬ 
re reddiyedir), Zikrü'z-zikrveiazlü'ş-şi‘r, 
Urcûze ti zemmi'l-havânik ve’l-mid- 


râs, Nüzhetü’l-ahibbâ 3 (edebiyata dair 
manzum bir eserdir, bk. Hediyyetü’l- C âr'ı- 
fîn, II, 79). 
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İNCİ Koçak 

İBNÜ’l-HEYSEM 

Ebû Alî Muhammed b. el-Hasen 
b. el-Hasen b. el-Heysem 
el-Basrî el-Mısrî 
(ö. 432/1040 [?]) 

Optiğin gelişmesine yaptığı 
önemli katkılarla tanınan 
Ortaçağ’ın en büyük fizikçisi; 
matematikçi-astronom, filozof. 

Batı dünyasında Alhazen, Alhacen veya 
Avenetan, Avennathan adlarıyla bilinir. 
Büyük bir şöhrete sahip olduğu halde ha¬ 
yatına dair yeterli bilgi yoktur. İbn Ebû 
Usaybia. onun 417'de (1026) altmış üç 
yaşında iken kaleme aldığı müellif hattı 
otobiyografik bir risâlesini bularak çalış¬ 
ma tarzı, uyguladığı yöntem, o tarihe ka¬ 
dar okuduğu ve yazdığı eserler üzerine 
verdiği bilgileri günümüze aktarmıştır. 
Buna göre 354 (965) yılı civarında doğdu¬ 
ğu anlaşılan İbnü'l-Heysem aslen Basra- 
lıdır ve Bağdat, Dımaşk, Kahire gibi dö¬ 
nemin ilim ve kültür merkezlerine seya¬ 
hatler yaparak öğrenimi sırasında elde 
ettiği aklî ilimlere, özellikle felsefe, man¬ 
tık, matematik, astronomi ve tıbba dair 
bilgi ve görgüsünü geliştirdi. Bir ara Bü- 
veyhîler yönetimindeki Basra'da vezir un¬ 
vanıyla divan görevlisi olarak çalıştıysa da 
İlmî araştırmalarını engelleyen bu görev¬ 
den bir süre sonra ayrıldı. Fâtımî Halifesi 
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İBNÜ'l-HEYSEM 


İbnü'l-Heysem'in 
temsilî 
bir resmi 
(Hüseyin Gazi 
Topdemir 
fotoğraf arşivi) 


Hâkim-Biemrillâh'a, “Mısır’da olsam Nil 
nehri üzerine baraj yaparak taşmaları ön¬ 
lerdim” dediğinin ulaştırılması üzerine 
Mısır'a davet edildi. Fakat Yukarı Mısır'¬ 
da bulunan Asvan ve çevresinde araştır¬ 
ma ve ölçümler yaparak projesini gerçek¬ 
leştiremeyeceğini anladı ve halifeden özür 
diledi. Halife çok kızmakla beraber ona 
divanda bir görev verdi. İbnü’l-Heysem 
hayatının önemli bir kısmını bu ülkede 
geçirdi. Evhamlı ve dengesiz bir kişi olan 
Hâkim’den çekindiği için huzurlu bir ça¬ 
lışma ortamına ancak onun ölümünden 
(411/1021) sonra kavuşabildi. 418(1 027) 
yılında Bağdat’ta geometriyle ilgili bir 
soruya verdiği cevaptan zaman zaman 
seyahate çıktığı anlaşılan İbnü’l-Heysem 
{‘Uyûnû.'1-enbâ’, s. 558) ilerlemiş bir yaş¬ 
ta Mısır’da vefat etti. Ölüm tarihi kesin 
olarak bilinmemekle birlikte Sâid el-En- 
delüsî, dostu Kâdî Ebû Zeyd’in430’da 
(1039) onunla Mısır’da karşılaştığını (Ta- 
bakâtü’l-ümem, s. 150), İbnü’l-Kıftî ise ay¬ 
nı yıl içinde veya biraz sonra vefat ettiği¬ 
ne dair bir rivayeti aktardıktan sonra İb- 
nü’l-Heysem’in kendi el yazısıyla 432yılın¬ 
da kaleme aldığı hendeseyle ilgili bir çalış¬ 
masını elde ettiğini söyler (İhbârü’Uule- 
mâ\ s. 167). Buna göre onun 432’de 
(1040) öldüğü söylenebilir. İbnü’l-Hey- 
sem’in hayatı ve eserleri hakkında bilgi 
veren kaynaklarda Haşan b. Haşan ve 
Muhammed b. Haşan şeklinde farklı iki 
künye ile anılmasından ve özellikle İbn 
Ebû Usaybia’nın onun çalışmalarını biri 
klasik felsefe, diğeri matematik ve optik 
ağırlıklı iki ayrı listede toplamasından ha¬ 
reketle aynı dönemde yaşayan iki İbnü’l- 
Heysem’in varlığından söz edilmektedir 
(Rashed, Les mathematiques inftnitesi- 
males, II, 8-19; EncyclopediaoftheHisto- 
ry, s. 405). İddia sahibine göre bunlardan 
biri Basra'da doğup Kahire’de hayatını 
sürdürmüştür ve matematik, optik âli¬ 
midir; diğeri ise Bağdat’ta yaşamış olup 
nazarî tıp âlimi ve filozoftur. Ancak bu 


iddia Abdülhamîd Ibrâhim Sabra (A. I. 
Sabra) tarafından reddedilmiştir (Zeit- 
schrift für Geschichte,X\\ [ 1998], s. 1). 
Şahıs olarak iki ayrı İbnü'l-Heysem’in var¬ 
lığı söz konusu edilmese de bir tek İbnü’l- 
Heysem’in hayatı, ilgi yönü ve eserlerinin 
özellikleri açısından iki safhaya ayrılabilir. 
Çünkü onun otobiyografisinde verdiği bil¬ 
gilerden, önce felsefî ilimlerin fürûu ile 
ilgilendiği ve bu dönemde klasik felsefe¬ 
nin konularına dair meselelerin anlaşılır 
hale getirilmesini amaçlayan, daha son¬ 
ra ise matematik, astronomi ve optiğin 
esaslarına yönelik, bu disiplinlerin prob¬ 
lemlerini çözmeye çalışan eserler telif et¬ 
tiğini söylemek mümkündür. Bu durum¬ 
da, yetişme döneminde genel olarak fel¬ 
sefî ilimlerle uğraşan ve bu alanda eser 
veren İbnü’l-Heysem ile olgunluk çağında 
daha çok matematik, geometri ve optikle 
meşgul olan, herkes için değil, “binlerce 
insan arasında ancak bir tane bulunabile¬ 
cek uzmanlar ve sınırlı sayıdaki seçkin in¬ 
sanlar” için yazan İbnü’l-Heysem'i birbirin¬ 
den ayırmak mümkün olacaktır ( İbn Ebû 
Usaybia, s. 553; Heinen , Die islamische 
ıvelt zıvischen Mittelalter und Neuzeit, s. 
261; ayrıca bk. Rebstock, s. 66-67). 

Bütün kaynaklar İbnü'l-Heysem'in mal 
ve mevkiye değer vermeyen, geçimini gü¬ 
zel yazısıyla kazanan bir zâhid olduğu hu¬ 
susunda görüş birliği içindedir. İbnü'l-Kıf- 
tî’nin naklettiğine göre ölünceye kadar 
her yıl Öklid’in Usûlü'1-hendese sini. Bat- 
lamyus’un el-Mecistî’sm\ ve Câlînûs’un 
el-Mütevassıtât'm\ istinsah ederek ISO 
dinara satmış ve bununla geçinmiştir(/h- 
bârü’l-'ulemâ’, s. 167). İslâm ilim ve dü¬ 
şüncesinin zirveye ulaştığı bir dönemde 
yaşayan İbnü'l-Heysem, Mu’tezile kelâm- 
cısı Kâdî Abdülcebbâr, Eş’arî kelâmcısı 
Ebû Bekir el-Bâkıllânî, filozof İbn Miske- 
veyh, İbn Sînâ ve Bîrûnî ile çağdaştı. Ken¬ 
disi Eskiçağ bilgin ve filozoflarının eserle¬ 
ri üzerinde çalışmış, onlara şerhler, hâşi- 
yeler yazmış ve bir kısmını telhis etmişse 
de esas başarısını matematik, astronomi 
ve optik alanlarında göstermiştir. Ancak 
çağdaşı İslâm filozoflarının görüşlerine 
yer vermediği gibi onlara herhangi bir 
göndermede de bulunmamıştır. Bu ara¬ 
da gerek İlkçağ'da yaşayanların, gerekse 
çağdaşlarının eserlerini veya bazı görüş¬ 
lerini eleştirmek üzere müstakil birçok 
kitap, makale ve risâle kaleme almıştır. 
Meselâ zındık olarak tanınan İbnü'r-Râ- 
vendî ile Ebû Bekir er-Râzî’nin peygam¬ 
berliği eleştiren görüşlerine ve Mu’tezi- 
le’nin “sıfat” ve “vaîd" anlayışlarına karşı 
birer risâle telif etmiştir. Ayrıca âlemin 



yaratılmışlığını ispat etmek üzere kelâm- 
cıların ortaya koyduğu delilin tutarsızlı¬ 
ğını ve bunun ancak doğru kıyasla kanıt¬ 
lanabileceğini göstermek üzere bir ma¬ 
kale yazmıştır. Bîrûnî gibi âlim-filozof ti¬ 
pini temsil eden İbnü’l-Heysem, zamanın 
sonradanlığmı savunan kelâmcılara karşı 
filozofların yanında yer almış ve Allah’ın 
fâil olmadığı bir anın bulunamayacağı fik¬ 
rini temellendirmeye çalışmıştır. 

İbnü’l-Heysem, İbn Ebû Usaybia kana¬ 
lıyla günümüze intikal eden hayat hikâye¬ 
sinde kendi ilim 1 ve metot anlayışını açık 
bir şekilde ortaya koymuştur. Onun Gaz- 
zâlî’den çok önce bir ilim adamında bu¬ 
lunması gereken temkin, ihtiyat ve ilmî 
şüphenin ne olduğu hususundaki görüşü 
şöyledir: “Küçük yaştan beri insanların 
farklı inançlara sahip olmasına, her ke¬ 
simin kendi görüşüne sıkıca bağlanma¬ 
sına hep şüphe ile baktım. Çok iyi biliyor¬ 
dum ki hakikat tektir; o konudaki görüş 
ayrılıkları farklı yöntem kullanmaktan 
kaynaklanmaktadır... Aklî bilgileri kavra¬ 
yacak düzeye gelince gerçeğin kaynağını 
aramaya başladım. Olanca hırsımla zan 
ve şüphenin aldatmasından kurtaracak 
bir yöntem aradım... Çünkü gerçeği bul¬ 
mak zor, ona giden yol sarp ve hakikat 
şüphelerle örtülüdür. Ulemâya iyimser 
gözle bakmak ise insanın yapısında var¬ 
dır... Dolayısıyla önceki nesillerin kitapla¬ 
rını inceleyen ve onlara iyimser gözle ba¬ 
kan hakikat arayıcısı olamaz. Gerçekte 
hakikat arayıcısı, kendisinin onlar hakkın- 
daki görüşünü eleştirdiği gibi okudukla¬ 
rını da eleştirip delillerle kanıtlayandır... 
Hakikat doğrudan amaçtır, onu arayan 
kimseyi onun varlığından başka hiçbir şey 
ilgilendirmez... Zira Allah ulemâyı hata 
ve kusurdan korumuş değildir; eğer öyle 
olsaydı ulemâ arasında hiçbir ilim dalın¬ 
da ihtilâf bulunmaz ve herhangi bir ko¬ 
nuda gerçeğe ilişkin görüşleri farklı ol¬ 
mazdı. Halbuki durum bunun tersidir... 
Bu sebeple İlmî eserleri inceleyen kimse¬ 
nin amacı gerçeğin bilgisine ulaşmaksa 
kendisini o eserdeki fikirlerin hasmı (an¬ 
titezi) yerine koyup o gözle okumalı ve bü¬ 
tün yönleriyle sorgulayıp eleştirmeli; ay¬ 
nı zamanda kendi görüşünü de eleştire¬ 
rek müellife karşı hoşgörüsüz davranma¬ 
malı. Böyle bir yöntem izleyecek olursa 
hakikatler apaçık ortaya çıkar... Bütün 
bunları dikkate alarak farklı düşünce ve 
inançları, çeşitli ilim ve dinleri araştırma¬ 
ya koyuldum. Bunlar bana fazla bir şey 
vermediği gibi gerçeğe ulaşmak için bir 
yöntem, kesin bilgiye kavuşturacak yeni 
bir anlayış da kazandırmadı. Gerçeği bul- 
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İBNÜ'l-HEYSEM 


mak için duyu verilerinden hareket ede¬ 
rek aklî bilgiye ulaşmam gerektiğini anla¬ 
dım” (a.g.e., s. 552). Daha sonra o, Aristo 
külliyatı üzerinde çalışarak İlmî formas¬ 
yon kazandığını, özellikle matematik, fi¬ 
zik ve metafizik alanında yoğunlaştığını 
söyler. 

Matematik ve astronomiyle ilgili araş¬ 
tırmalarından önce optik alanında dev¬ 
rim sayılan çalışmalarıyla tanınan İbnü’l- 
Heysem, İlkçağ’dan XVII. yüzyıla kadar 
optik tarihinin en önemli şahsiyeti olarak 
kabul edilir. Matematiksel analizle olgu¬ 
nun fiziksel boyutunu da işin içine kata¬ 
rak düzenlediği ayrıntılı deneylerle mo¬ 
dern anlamda bir fizik çalışması gerçek¬ 
leştirmiş ve optiği ilkeleri, problemleri, 
çözüm yol ve yöntemleriyle çok iyi işlen¬ 
miş bir bilim haline getirmiştir. Onun özel¬ 
likle ortaya koyduğu Kitâbü'l-Menâzır 
adlı eserinde ışığın doğrusal (doğru bo¬ 
yunca, rectilinear) yayılımı, gölgenin özel¬ 
likleri, karanlık oda, gök kuşağı ve hâle¬ 
nin oluşumu, yansıma ve kırılma konula¬ 
rı gibi pek çok temel optik olguyu incele¬ 
yerek bu ilmi kökten değiştirdiği görülür. 
İbnü’l-Heysem’in optik ilmine getirdiği 
yenilikleri Kitâbü'l-Menâzır dan ve ko¬ 
nuyla ilgili diğer çalışmalarından faydala¬ 
narak şu şekilde özetlemek mümkündür: 
İşığın mahiyetini felsefeden çok matema¬ 
tiksel ve deneysel metotlarla araştırmış, 
yaptığı optiğe ilişkin araç ve gereçlere da¬ 
yanarak düzenlediği deneyleri birer apa¬ 
çık kanıtlama vasıtası olarak kullanmıştır. 
Açıkça modern bilimsel tavır sergilediği 
bu anlatımıyla hem yanlışlıklarına rağ¬ 
men kullanılagelen önceden ileri sürül¬ 
müş tezlerin çürütülmesini sağlamış, 
hem de kendi tezlerinin doğruluğunu ka¬ 
nıtlayarak optik disiplininin, âdeta doğru 
önermeler topluluğundan meydana ge¬ 
len bir temel bilim halini almasına yol aç¬ 
mıştır. Öncelikle ışık kaynaklarını ve yay¬ 
dıkları ışıkların niteliklerini incelemiş, ken¬ 
disi ışık kaynağı olan nesnelerin ışığına 
birincil, ışıklandırılmış nesnelerin yaydığı 
ışığa da ikincil ışık adını vermiştir. Aynı 
zamanda ışığın doğru boyunca yayıldı¬ 
ğını düşünerek bunun kanıtlanması için 
-bugünkü fotoğraf makinesinin esasını 
teşkil eden- karanlık oda deneyini ve göl¬ 
gelerin niteliklerini dikkate alan daha baş¬ 
ka deneyleri düzenlemiştir. İster kendisi 
ışık kaynağı olsun, isterse ışığını diğer bir 
ışıklı nesneden alsın her kaynaktan çıkan 
bütün ışıkların doğrusal çizgilerde yayıl¬ 
dığını belirlemiştir. Gözün yapısını, gör¬ 
menin mahiyetini ve görme bozuklukla¬ 
rının sebebini bugünkü bilgilere çok ya- 
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km şekilde açıklamıştır. Onun görme ko¬ 
nusundaki en büyük başarısı, öncelikle 
ışığın gözden çıktığını savunan gözışm ku¬ 
ramını yıkıp ışığın nesneden geldiğini ka¬ 
nıtlamasıdır. Böylece görmenin hem fizik¬ 
sel olduğunu hem de nesneden göze ula¬ 
şan ışınlar aracılığıyla oluştuğunu mate¬ 
matiksel ispatlarla ortaya koymuştur. 
Yansıma (catoptrics) konusunda, kendin¬ 
den ışıklı ve ışıklandırılmış nesnelerin ışık¬ 
larının, yani birincil ve ikincil ışık kaynak¬ 
larının yaydıkları ışıkların düz, küresel, si- 
lindirik ve konik aynalardan yansımaları¬ 
nı deneyler yaparak incelemiş ve kanun¬ 
larını geometrik yoldan ispat etmiştir. 
Özellikle yansımanın nedensel analiziyle 
ilgili çalışması konuya yeni bir yaklaşım 
getirmesi bakımından önemlidir. Yansı¬ 
manın birinci temel kanunu, yansıma du¬ 
rumunda gelme ve yansıma açılarının (şe¬ 
kildeki a açıları) eşit olduğunu belirtir. İb- 



nü’l-Heysem, bu kanunun kanıtlanmasını 
. önceki yaklaşımlardan çok farklı biçimde 
ele almıştır. İzlediği yöntem, gelen ve yan¬ 
sıyan ışınlara etki ettiği düşünülen kuv¬ 
vetleri veya birleşenleri göz önünde tu¬ 
tan bugünkü hızlar dörtgeni yöntemidir. 
Ona göre ışık çok yüksek bir hızla hareket 
eder ve ayna yüzeyine ulaştığında ne ora¬ 
da durabilir ne de içine işleyebilir; dolayı¬ 
sıyla hâlâ orijinal hareketin yapı ve gücü¬ 
ne sahip olduğundan aynı eğim derece¬ 
siyle yansıyarak yoluna devam eder. 

Gök kuşağı da güneşten gelen ışınların 
çukur (konkav) bir yansıtıcı yüzey görevi 
yapan bulutun iç kısmında yansıma yap¬ 
masıyla ortaya çıkar; değişik renklerin 
oluşması ise ışınların girdiği ortamın yo¬ 
ğunluğuna bağlıdır. Buna karşılık hâle de 
tümsek (konveks) yüzeyden, yani küreden 
yansıyan radyal ışınların toplamıdır. İb- 
nü’l-Heysem, optik kırılmayı açıklamak 
için mekanik analojilere başvurmuş ve 
ışığın kırılmasını, fırlatılan bir taşın diren¬ 
ci daha çok veya daha az başka bir ortama 
geçerken hareketinde meydana gelen de¬ 
ğişmeyle karşılaştırmıştır. Ona göre ışık 
saydam nesnelerde çok büyük bir hızla 
hareket eder ve hızı, az yoğun ortamlar¬ 
da çok yoğun ortamlara göre daha fazla¬ 


dır. Bu gözlemler sonucunda ışığın hızı¬ 
nın, geçmesine izin veren saydam ve en¬ 
gelleyen mat ortamlarda azaldığını ve 
matlığın arttığı oranda büküldüğünü be¬ 
lirlemiştir. Burada dikkati çeken ilk husus 
yoğun ortamda ışığın hızının azaldığının 
belirtilmesidir; çünkü bu durum, her ne 
kadar açıkça söylemese de ışığın mahi¬ 
yetini -günümüz optik ilmi gibi- parçacık 
olarak kabul ettiğini göstermektedir. Öte 
yandan katı bir nesnenin sabit bir cisme 
dik açı yapacak doğrultuyla fırlatıldığın¬ 
da, onu diğer açılardan gelenlere nisbe- 
ten daha kolay tahrip ettiği gözlemine 
dayanarak yansımada olduğu gibi kırıl¬ 
mada da genel bir kural tesbit etmiştir: 
Dik hareket daha güçlü ve kolaydır; dike 
yakın eğimli hareket de uzak olan hare¬ 
ketten daha kolaydır. Buna göre dik ışın 
o doğrultu boyunca ortaya çıkan hareke¬ 
tin gücünden dolayı, demir bir güllenin 
dik olarak fırlatıldığında karşısındaki cis¬ 
me kolaylıkla girmesi gibi kırılmaksızın 
yoğun ortama nüfuz edebilir; eğimli ışın 
ise aynı doğrultuyu sürdürebilmek için 
yeterince güçlü olmadığından ortama da¬ 
ha rahat nüfuz edebileceği diğer bir yöne 
döner. İbnü’l-Heysem’in teorileri bilim 
dünyasında çok etkili olmuş ve kendisi 
Doğu’da ve Batı’da XVII. yüzyıla kadar op¬ 
tikte otorite kabul edilmiştir. Onun bu ba¬ 
şarısının altında yatan en önemli husus 
kendisinden önceki bilim adamlarının 
düştükleri yanlışlara düşmemesi, yani bir 
teoriyi kabul edip diğerini çürütmek yeri¬ 
ne orijinal fikirler üretmeye çalışmasıdır. 

Eserleri. İlim tarihinin en önemli sima¬ 
larından biri olan İbnü’l-Heysem’in kendi 
otobiyografisiyle tabakat kitaplarında 
zikredilen, bir kısmı günümüze ulaşmış 
bulunan pek çok eseri vardır ve aslında 
muhtemelen bunların sayısı daha da faz¬ 
ladır (aş. bk. ). Onun için “ikinci Batlam- 
yus” diyen Beyhakî, Târîhu hükemâ’i'l- 
İslâm ’ında eserlerinin sayılamayacak 
kadar çok olduğundan ve özellikle ahlâk 
üzerine yazdığının bir benzerinin bulun¬ 
madığından bahseder (s. 98). İbnü’l-Hey¬ 
sem’in eserlerinin bir listesini (doksan al¬ 
tı adet) veren ilk kaynak İbnüî-Kıftrdir (İh- 
bârü’Kulemâ\ s. 167-168). Daha sonra bu 
listeden de faydalandığı anlaşılan İbn Ebû 
Usaybia, İbnü’l-Heysem’in otobiyografi¬ 
sine dayanarak iki ayrı liste hazırlamıştır 
( ‘Uyûnü’l-ahbâr, s. 551-552, 554-560). 
Bunların yanında Lahor’da bulunan ve 
müellifin hayat hikâyesini ihtiva eden bir 
sayfası eksik yazmada da (Heinen, Die 
islamische weltzwischen Mittelalter und 
Neuzeit, s. 262-277) yine bir liste mevcut- 
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tur. İbnü’l-Heysem, İbn Ebû Usaybia’nın 
günümüze aktardığı otobiyografisinde o 
tarihe (417/1026) kadar matematikle ilgili 
yirmi beş ve fizik-ilâhiyatla ilgili kırk dört 
kitap telif ettiğini, daha sonra bunları ye¬ 
niden ele alarak üzerlerinde daha geniş 
çalışmalar yapacağını bildirmektedir. İbn 
Ebû Usaybia, bu listeye İbnü’l-Heysem’in 
anılan tarihten Cemâziyelâhir 419’a (Tem¬ 
muz 1028) kadar telif ettiği yirmi eseri da¬ 
ha eklemiş, ardından onun bu tarihten 
429 (1038) yılı sonuna kadar yazdığı dok¬ 
san eserden oluşan başka bir liste daha 
vermiştir. İbnü’l-Heysem'in bundan birkaç 
yıl sonra vefat ettiği düşünüldüğünde bu 
kadar velûd bir müellifin 429 yılından son¬ 
ra da çok sayıda eser yazmış olması ihti¬ 
mali akla gelmekte, bu ihtimali çeşitli kü¬ 
tüphanelerde bulunan ve klasik kaynak¬ 
lardaki listelerde adı geçmeyen yazma 
eserler de doğrulamaktadır. İbnü’i-Hey- 
sem’in günümüze ulaşan eserlerinin baş- 
lıcaları şunlardır: 1. Kitâbü'l-Menâzır 
(Kitâb fi’l-menâzır). Müellifin, Eskiçağ’dan 
kendi zamanına kadar mevcut olan bütün 
optik bilgi birikimini ve problemleriyle 
doğru-yanlış çözüm yollarının tamamını 
ihtiva eden en önemli eseridir. Kitap yedi 
ciltten oluşmuştur: ilk üç cilt doğrudan 
görme, ondan sonraki üç cilt yansıma ve 


son cilt de kırılma konuları hakkındadır. 
Özellikle Kemâleddin el-Fârisî ile (ö. 718/ 
1319) Takıyyüddin er-Râsıd’ın (ö. 993/ 
1585) çalışmalarında derin izler bırakan 
kitabın Batı'ya ne zaman geçtiği ve XII. 
yüzyılın sonlarında veya XIII. yüzyılın baş¬ 
larında yapıldığı sanılan Latince çevirisi¬ 
nin kime ait olduğu bilinmemektedir. La¬ 
tince metin Friedrich Risner tarafından 
VVitelo’nun (Vitellion, XIII. yüzyıl) kitabıy¬ 
la birlikte Opticae thesaurus Alhazeni 
Arabis libri septem, nunc pıimum edi- 
ti, eiusdem liber de crepusculis etnu- 
bium ascensionibus, item Vitellionis 
Thuringo-Poloni libri X, omnes instau- 
rati, figuris illustrati et aucti, adjectis 
etiam in Alhazenum commentariis 
adıyla yayımlanmıştır (Basel 1572). Avru¬ 
pa ilim çevrelerinde başta John Pecham, 
VVİtelo, Roger Bacon, Johannes Kepler, 
Snell van Rogen, Pierre de Fermat ve 
Descartes gibi pek çok ünlü optikçinin 
kuramlarının teşekkülünde ve dolayısıy¬ 
la Batı’da optik iiminin karanlık çağdan 
sonra yeniden kurulmasında çok etkili 
olan eser bugün de aynı yoğunlukta ilgi 
çekmeye devam etmektedir. Kemâleddin 
el-Fârisî tarafından TenkihuT-Menâzır 
adıyla (I-1I, Haydarâbâd 1347-1348) göz¬ 
den geçirilip ihtisar ve şerhedilen Kitâ- 


bü'l-Menâzır’m ilk üç cildini Abdülha- 
mîd İbrâhim Sabra tahkik ederek yayım¬ 
lamış (Küveyt 1983), daha sonrada İngi¬ 
lizce’ye çevirmiştir ( The Optics of ibn al- 
Haytham: Books l-III on Direct Vision, 
London 1989). 2. Makale fi'stihrâci sem- 
ti'l-kıblefî cemfi'l-meskûne (İstihraca 
semti’l-kıble). Cari Schoy tarafından ince¬ 
lenmiş ve Almanca’ya tercüme edilmiş¬ 
tir (“Abhandlung des al-Hasan ibn al- 
Hasan ibn al-Haitam |Alhazen] über die 
Bestimmung der Richtung der Qibla”, 
ZDMO, LXXV [ 1921 ], s. 242-253). 3. Maka¬ 
le fî hey^eti'Mûlem (Risale fî hey’eti’l- 
c âlem). İbrânîce’ye ve üç defa Latince’ye 
çevrilen eserin mukaddimesini modern 
çağda Moritz Steinschneider neşretmiş 
ve Eilhard Wiedemann Almanca’ya çe¬ 
virmiştir (bir yazmasının tanıtımı için 
bk. Tümer, bibi.). 4. Makûle fî Şerhi 
muşûderûti Kitabi Öklîdis (Şerhu mu- 
şâderâti Öklîdis). Öklid’in paraleller teo¬ 
risi hakkında olan eserden seçilen bir kıs¬ 
mı Halîl Çâvîş yayımlamıştır ( Nazariyye- 
tü’l-mütevâziyât fı’l-hendeseti’l-lslâmiy- 
ye, Tunus 1988, s. 87-117). S. Makûle fî 
dav’i'l-kamer (MecmCAı'r-resâ’il içinde, 
Haydarâbâd 1357/1938). Kari Kohl tarafın¬ 
dan üzerinde bir araştırma yapılarak Al¬ 
manca’ya tercüme edilmiştir (“Über das 
Licht des Mondes, eine Untersuchung von 
İbn aUHaitham”, Sitzungsberichte der 
Physikalisch-medizlnischen Sozietât in 
Erlangen, LVIlI-LIX|Erlangen 1926-1927), 
s. 305-398). 6. Makale (Kaul) fî semti'l- 
kıble bi'l-hisûb. Ahmed S. Dallal tarafın¬ 
dan İngilizce tercümesiyle birlikte neş¬ 
redilmiştir (“ibn al-Haytham’s Universal 
Solution for Finding the Direction of the 
Qibla by Calculation”, Arabic Sciences 
andPhilosophy.V |Cambridge 1995), s. 
145-193). 7. Makûle fî uşûli'l-misâha 
(Faşl fî uşûli'l-misâha ue zikrihâ bi’l-be- 
rahin) {Mecmû’u’r-resa’il içinde, Haydarâ¬ 
bâd 1357/1938) Eilhard VViedemann ta¬ 
rafından Almanca bir özeti verilerek 
tahlil edilmiştir (Aufsâtzezurarablschen 
Wissenschaftsgeschichte, 1, 534-543). 8. 
Makale fî misâhati'l-küre, Eseri Cemâl 
ed-Debbâğ Rusça’ya çevirmiştir (Sezgin, 
V, 366). 9. Makûle (Risale) fîmisâhati'l- 
mücessemiT-mükâtf. Heinrich Suter ta¬ 
rafından Almanca’ya tercüme edilmiştir 
(“Die Abhandlung über die Ausmessung 
des Paraboloides von ibn al-Haitham”, 
Bibliotheca Mathematica, XII/3 |Leipzig 
1911-1912), s. 289-332). 10. Makale muh¬ 
tasara fî berkâri'd-devâfîri'l-fzâm (Ri¬ 
sale fî berkâri’d-deuâ’iri’l-Hzâm) . Eseri 
Eilhard VViedemann Almanca’ya çevirmiş¬ 
tir (“Über geometrische Instrumente bei 


Ibnü'l-Heysem'in Kitâbü’l-Menâzır adlı eserinden iki sayfa (Scıleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2448, vr. !<>, 48") 
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den muslîmischen Völkem", Zeitschrift für 
Vermessungsıvesen, XXII-XXIİI [Stuttgart 
1910], s. 1-8). 11 . Makale fî enne'l-küre- 
te evsafı'I-eşkâli'I-mücesseme elletî 
ehâtethâ mütesâviyeterı ve enne'd- 
dffirete evscfu'l-eşkâh'l-musattaha el¬ 
letî ihâtâtühâ mütesâviyetün. Ahmet 
Hamit Dilgan tarafından tahlil edilmiştir 
(“Sürüne theoreme isoperimetrique d’Ibn-i 
Haitham”, Actes du IX e congres Interna¬ 
tional de l’histoire des Sciences, Paris 
1959, s. 453-460). 12. Makale iî terbfi'd- 
dâ’ire. Heinrich Suter, eseri Vatikan ve 
Berlin kütüphanelerinde bulunan yazma¬ 
lara dayanarak yayımlamış ve Almanca’¬ 
ya çevirmiştir (“Die Kreisquadratur des 
Ibn al-Haitam zum ersten Mal nach den 
Manuskripten der Königlichen Bibliothek 
in Berlin und des Vatikans herausgegeben 
und übersetzt”; Zeitschrift für Mathematik 
und Physik,XL\V |Leipzig 1899], s. 33- 
47). 13. Risale fî rffyeti'l-kevûkib. Ab- 
dülhamîd İbrâhim Sabra ve Anton Heinen 
tarafından İngilizce tercümesiyle birlik¬ 
te neşredilmiştir (“On seeing the Stars”, 
Zeitschrift für Geschichte der arabisch- 
islamischen Wissenschaften, Vil (Frank¬ 
furt 1991-1992], s. 31-72). 14. Makale fî 
halli şükûki (Makâleti'l-ûlâ min/fi) Ki- 
tâbi'l-Mecistî yeşükkü fîhâ ba c zu eh- 
li'l-Hlm. Eseri Abdülhamîd Sabra İngilizce 


tercümesiyle birlikte yayımlamıştır (“On 
Seeing the Stars, II, Ibn al-Haytham’s 
Ansvvers to the Doubts Raised by Ibn 
Ma'dân", Zeitschrift für Geschichte der 
arabisch-islamischen Wissenschaften, X 
[Frankfurt 1995-1996], s. 1-59). IS. Kavi 
fi'stihrâci mukaddimeti dıPi'l-müseb- 
ba c (Faşl fî mukaddimâti dıfiî-müseb- 
ba c ). Cari Schoy tarafından Almanca’ya 
çevrilmiştir (Die trigonometrischen Lehren 
des persichen Astronomen al-Birüni, Han- 
nover 1927, s. 84-91). 16. Makale ti ed- 
vâ’i'l-kevâkib ( Mecmtfu’r-resâ’il içinde, 
Haydarâbâd 1357/1938). Eseri Eilhard 
VViedemann Almanca olarak özetlemiş 
(“Über das Lichtder Sterne”, Wochen- 
schrift für Astronomie, Meteorologie und 
Geographie, XVII ] 1890], s. 1-4), W. Arafat 
ile Henry James Jacques Winter İngilizce'¬ 
ye tercüme etmiştir (“The Light of the 
Stars, A Short Discourse by Ibn al-Hay- 
tham”, British Journal for the History of 
Sciences, V |Cambridge 1970-1971 ], s. 
282-288). 17. Makale fi'l-eşer ellezî fi'l- 
kameı (Risale fi’l-eşer ellezî fî uechi’l- 
kamer). Cari Schoy tarafından Almanca’- 
ya çevrilen eseri (Die Abhandlung des 
Schaichs Abı c Ali al-Hasan Ibn al-Hasan 
Ibn al-Haitham über die Natur derSpuren 
[FleckenJ, die man auf der Oberflache 
des Mondes sieht, Hannover 1925), Yûsuf 


Zeydân yayımlamıştır (MMMA, XL/2 | Ka¬ 
hire 1996], s. 81-109). 18. Makale fi'l- 
ma^lûmât. Eseri Louis Pierre E. Amelie 
Sediilot incelemiştir (“Notice du traite 
des connus geometriques de Hassan ben 
Haithem”, JA, XIII [ 1834], s. 435-458). 19. 
Makale fi’ş-şükûk c alâ Batlamyus. Ab¬ 
dülhamîd Sabra ve Nebîl eş-Şihâbî tara¬ 
fından neşredilmiştir (Kahire 1971). 20. 
Makale ii’stihrâci irtifâl'l-kutb ‘alû ğa- 
yeti't-tahkik. Eseri Jacobus Golius Latin¬ 
ce’ye (Leiden 1643) ve Cari Schoy Alman¬ 
ca’ya çevirmiştir (“Abhandlung des Ha¬ 
şan ben al-Husain ben al-Haitam über 
eine Methode, die Polhöhe mit grösster 
Genauigkeit zu bestimmen”, De Zee, X 
|1920], s. 586-601). 21. Makale fi'l-küre- 
ti'l-muhrika. Eseri Rüşdî Râşid, Kemâ- 
leddin el-Fârisî tarafından yapılan tahrî¬ 
riyle birlikte tahkik ederek Fransızca’ya 
çevirmiştir (Geometrie et dioptrique auX e 
siecle: Ibn Sahi, al-Qühi et Ibn al-Haytham, 
Paris 1993, s. 1 1 1-112, 133-158). 22. Ma¬ 
kale fî şûreti'l-küsûf. Kemâieddin el- 
Fârisî tarafından şerhedilen ve Eilhard 
VViedemann tarafından Almanca’ya çev¬ 
rilen eser (“Über die Camera obscura bei 
Ibn al-Haitam”, Sitzungsberichte der 
Physikalisch-medizinischen Sozietât in 
Erlangen, XLV1 |Erlangen 1914], s. 155- 
169) şârihin Tenkihu’l-Menûzıfı ile bir¬ 
likte yayımlanmıştır (Haydarâbâd 1347- 
1348/1928-1930). 23. Kavi ti’stihrâci 
maskeletin ‘adediyyetin. Eseri VViede¬ 
mann Almanca’ya çevirerek tahlil etmiştir 
(Aufsâtze zur arabischen Wissenschafts- 
geschichte, I, 529-531). 24. Cevâb c an 
su’âli's-sâ’il c ani'l-mecerreti hel hiye 
fi'l-hevâ 3 ev fî cismi's-semâ 3 . Saman¬ 
yolu hakkında sorulan bir sorunun ceva¬ 
bını ihtiva eden eser VViedemann tarafın¬ 
dan Almanca’ya çevrilmiştir (“Über die 
Lage der Milchstrasse nach Ibn al-Hai¬ 
tam”, Sirius, XXXIX/5 (Leipzig 1906], s. 

113-115). 25. Havâşşü'l-müşelleş min 
ciheti'l- c amûd (Mecmûfu’r-resâ'il içinde, 
Haydarâbâd 1357/1938). Hakkında Hein¬ 
rich Hermelink bir makale yazmıştır (“Zur 
Geschichte des Satzes von der Lotsumme 
im Dreieck”, Sudhoffs Archiu für Geschich¬ 
te der Medizin und der Natururissen- 
schaften, XLVII! |Stuttgart 1964], s. 240- 
247). 26. Kitâbü'l-Mu c âmelât fi'l-hisâb. 
Eseri Ullrich Rebstock Almanca tercü¬ 
mesiyle birlikte yayımlamıştır (Zeitschrift 
für Geschichte der arabisch-islamischen 
Wissenschaften, X |Frankfurt 1995-1996|. 
s. 61-121). 27. Makale fî mesâ’ili't-te- 
lâki. Eilhard VViedemann tarafından Al¬ 
manca’ya çevrilmiştir (Aufsatze zur ara¬ 
bischen Wissenschaftsgeschichte, II, 616- 


İbnü'l-Heysem'in Kitâbü’l-Menâzır adlı eserinden gözün anatomisiyle ilgili bir çizimin de yer aldığı iki sayfa (The World 
of İslam [ed. Bernard Lewis], London 1976, s. 197), 
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621). 28. Kitâb fîhalli şükûki Kitabi Ök- 
lîdis ti'l-uşûl ve şerhi ma c ânîh. Fuat 
Sezgin ve Matthias Schramm tarafından 
tıpkıbasımı yapılan eseri (Frankfurt 1985) 
Haiti Çâvîş kısmen neşretmiştir ( Nazariy- 
yetü ’l-müteuâziyât fi'l-hendeseti’bislâmiy- 
ye, Tunus 1988, s. 121-133). 29. Makale 
li’l-Hasan b. el-Hüseyin b. el-Heyşem 
iî temâmi Kitâbi'l-Mahrûtât. Nazım 
Terzioğlu tarafından tıpkıbasımı yapıl¬ 
mış (Das achte Buch zu den “Conica” des 
Apollonios uon Perge, Rekonstruiert von 
Ibn al-Haysam, İstanbul 1974) ve J. P. Ho- 
gendijk tarafından İngilizce tercümesiyle 
birlikte yayımlanmıştır (Ibn al-Haytham’s 
Completion ofthe Conics, New York 1985). 
30. Makale c an şemerâti'l-hikme. Ese¬ 
ri Muhammed Abdülhâdî Ebû Rîde (Ka¬ 
hire 1991) ve Ammâr Tâlibî(MMMDm., 
LXXIII/2 (1998), s. 261-310) neşretmiştir 
(İbnü’l-Heysem'in eserleri hakkında daha 
geniş bilgi için bk. Sezgin, V, 358-374; VI, 
25 i -261 ,DSB, VI, 204-208). 
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ffîl HÜSEYİN GAZİ TOPDEMİR 

r İBNÜ’l-HÜMÂM n 

(pUglf Jil) 

Kemâlüddîn Muhammed b. Abdiivâhid 
b. Abdilhamîd es-Sivâsî el-İskenderî 
(ö. 861/1457) 

I— Hanefî fakihi, usul ve kelâm âlimi. ^ 

790’da (1388) İskenderiye’de dünyaya 
geldi. Bu tarih 788 (1386) ve 789 olarak 
da zikredilmektedir. Dedesinin dedesi Hü- 
mâmeddin'e nisbetie İbnü’l-Hümâm la¬ 
kabı ile meşhur olmuştur. Dedesi Abdül- 
hamid ve büyük dedesi Mesud aslen Si¬ 


vaslI olup burada kadılık yapmışlardır. Ba¬ 
bası, muhtemelen yaşadığı dönemde Ana¬ 
dolu’nun içine düştüğü kargaşa ortamın¬ 
dan kurtulmak amacıyla Memlükler’in 
idaresi altındaki Mısır’a gitmiş ve İsken¬ 
deriye'de Hanefî kadılığı görevinde bu¬ 
lunmuştur. İlk derslerini babasından alan 
İbnü’i-Hümâm, on yaşında iken babasının 
ölümü üzerine anneannesinin gözetimin¬ 
de yetişti. Onunla birlikte Kahire’ye gide¬ 
rek Şehâbeddin el-Heysemî’nin yanında 
Kur’ân-ı Kerîm’i ezberledi, İbnü’z-Zerâtî- 
tî ve Zeynüddin Abdurrahman et-Tefeh- 
nî’den kıraat dersleri aldı. Bir ara İsken¬ 
deriye’ye dönerek burada öğrenimine de¬ 
vam etti, ardından tekrar gittiği Kahire’- 
de uzun süre kaldı. Cemâleddin Yûsuf b. 
Muhammed el-Humeydî, İbnü’l-Mecdî, 
Muhammed b. Ahmed el-Bisâtî, Bedred- 
din Mahmûd b. Muhammed el-Aksarâyî, 
Bedreddin el-Aynî, Ebû Zür‘a İbnü’l-Irâkî, 
İbn Hacer el-Askalânî, Kâriülhidâye, Ebü’l- 
Velîd İbnü'ş-Şıhne, Muhammed b. Ebû 
Bekir İbn Cemâa ve Kemâleddin eş-Şü- 
münnî gibi çeşitli mezheplere mensup 
âlimlerden Arap dili ve edebiyatı, mantık, 
kelâm, tefsir, hadis, fıkıh ve fıkıh usulü 
dersleri aldı. Kendisinden çok faydalan¬ 
dığı hocası Abdurrahman et-Tefehnî ile 
birlikte Kudüs'e, fıkıh usulü okuduğu 
Ebü’l-Velîd İbnü’ş-Şıhne ile birlikte 814 
(1411) yılında Halep'e giderek bir süre bu 
şehirlerde tahsilini sürdürdükten sonra 
tekrar Kahire'ye döndü. 

Öğrencilik yıllarında çeşitli sıkıntılar ve 
müzmin hastalıklarla mücadele eden İb- 
nü'l-Hümâm tahsilini tamamladıktan 
sonra ilim ve öğretimle meşgul oldu. 829 
(1425-26) yılında el-Melikü’l-Eşref Bars- 
bay’ın kurduğu Eşrefiyye Medresesi'ne 
müderris tayin edildi ve 18 Şaban 833’te 
(12 Mayıs 1430) kendi isteğiyle ayrılınca¬ 
ya kadar bu görevde kaldı. 847’de (1443) 
getirildiği Şeyhûniyye Hankahı’nın şeyh¬ 
liğinden de 858'de (1454) kendi isteğiy¬ 
le ayrıldı. Bu arada Mansûriyye ve Kub- 
betü Sâlih medreselerinde hocalık yaptı. 
824 (1421), 854 (1450) ve 858-860 (1454- 
1456) yıllarında yaptığı hac ziyaretleri sı¬ 
rasında Mekke ve Medine'de çeşitli âlim¬ 
lerle İlmî müzakerede bulundu. İbnü’l- 
Hümâm'm yetiştirdiği öğrenciler arasın¬ 
da Sehâvî, Takıyyüddin eş-Şümünnî, İbn 
Kutluboğa, İbn Emîru Hâc, İbnü’l-Gars, 
Kemâleddin İbn Ebû Şerîf, İbnü’l-Kerekî 
ve Necmeddin İbn Kâdî Aclûn gibi âlim¬ 
ler yer almaktadır. İbnü’l-Hümâm 7 Ra¬ 
mazan 861 (29 Temmuz 1457) tarihinde 
Kahire’de vefat etti ve İbn Atâullah el- 
İskenderî’nin Karâfe’deki türbesine def- 
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nedildi. Sehâvî, hocası hakkında el-İhti- 
mâm bi-teıcemeti'1-Kemâl b. el-Hü- 
mâm adıyla bir eser yazmışsa da ( ez-Zeyl 
'alaRefVl-işr, neşredenin girişi, s, 22; îzâ- 
hu’l-meknûn, 1, 151) bunun günümüze 
ulaşıp ulaşmadığı bilinmemektedir. 

İbnü'l-Hümâm fıkıh ve fıkıh usulü ya¬ 
nında kelâm, mantık, Arap dili ve edebi¬ 
yatı, tefsir, hadis sahalarında yetkin bir 
âlimdir. Yaptığı tartışmalarda ve yazdığı 
eserlerde konulan ortaya koyuşu, görüş¬ 
leri ve delilleri değerlendirip tartışarak 
bir sonuca ulaşmadaki kabiliyeti sağlam 
bir mantık, cedel ve felsefe eğitimi aldı¬ 
ğını göstermektedir. Bizzat kendisinin, 
“Makülâtta hiç kimseyi taklit etmem” sö¬ 
zü de (Süyûtî, Buğyetüi-ou'ât, i, 167) aklî 
ilimlerdeki yetişkinliğini ifade etmekte¬ 
dir. Sarf, nahiv, bedT, beyân, meânî gibi 
alanlarda müstakil eser vermemiş olsa 
bile kelâm, fıkıh ve fıkıh usulüne dair 
eserlerinde dil ve edebiyata olan vukufu¬ 
nu görmek mümkündür. Yahyâ b. Attâr, 
İbnü'l-Hümâm’ın örnek gösterildiği yön¬ 
lerden birinin de fesahati olduğunu söyle¬ 
miştir (Sehâvî, ed-Pao’ü7-iâmi c , VIII, 129). 
Arapça yanında Farsça ve Türkçe de bilen 
İbnü’l-Hümâm şiir yazmış olmakla bera¬ 
ber müstakil bir divanı bulunmayıp şiirle¬ 
rinden bazı parçalar tabakat kitaplarında 
yer almaktadır (Aydın, s. 74-78). 

Kaynaklarda İbnü’l-Hümâm’m güzel se¬ 
siyle mûsiki icra ettiğine dair verilen bil¬ 
giler onun sanatkâr bir kişiliğe sahip oldu¬ 
ğunu göstermektedir. İbrâhim b. Ömer 
el-Edkâvî ve Muhammed b. Muhammed 
el-Havâfî’ye intisap ederek kendilerinden 
tasavvuf terbiyesi almış, İbnü’l-Arabrnin 
FuşûşüT-hikem’im okutan Nasrullah b. 
Abdurrahman el-Ensârî ile sohbetlerde 
bulunmuştur. Tâsavvufa olan alâkası se¬ 
bebiyle seçkin sûfîlere verilen “şeyhü’ş- 
şüyûh” ve “şeyhüT-ârifîn” unvanlarıyla 
anılmış ve Şeyhûniyye Hankahı’nm şeyh¬ 
liğine tayin edilmiştir. İbnü’l-Hümâm, bir 
ara tasavvufî hayata ilgisini arttırarak uz¬ 
lete çekilmişse de çevresindeki kimseler 
onu halkın içine dönmenin gerekliliği ko¬ 
nusunda uyarmışlardır. 

İbnü’l-Hümâm, tefsir ve hadis alanın¬ 
da da yetkin bir âlim sayılmakla birlikte 
eser verdiği ve uzmanlaştığı ilim dalları 
fıkıh, fıkıh usulü ve kelâmdır. Bedreddin 
Mahmûd el-Aksarâyî’den tefsir dersleri 
alan İbnü’l-Hümâm'm Fethui-kadîr'deki 
ahkâm âyetleriyle ilgili yorum ve değer¬ 
lendirmeleri onun bu daldaki kabiliyetini 
ortaya koymaktadır. Bu eserinde Taberî, 
Kâdî Beyzâvî ve Zemahşerî gibi müfessir- 
lerden nakillerde bulunmakla beraber da¬ 
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ha çok kendi İlmî dirâyetiyle âyetleri yo¬ 
rumlamıştır. Yine Fethu'l-kadîr ile et- 
Tahrîr’ de yer yer hadis ve usulüne dair 
bilgiler vermesi ve hadisleri sened ve me¬ 
tin yönünden tenkide tâbi tutmasından 
bu alanda da mütehassıs olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. et-Tahrîr ’in şârihlerinden İbn 
Emîru Hâc, İbnü’l-Hümâm’ı “hâfız” ola¬ 
rak nitelemiş (et- Takrirue’t-tahbîr, II, 240, 
272), Leknevî de onun iyi bir hadis âlimi 
ve hâfız olduğunu söylemiş ( el-Feuâ’idû î- 
behiyye, s. 180), Zâhid Kevserî, kendisini 
Hanefî mezhebinin büyük hâfız ve mu- 
haddislerinden saymıştır (Fıkhıı ehli’l- 
‘Irak, s. 73). Sehâvî’nin, İbnü’l-Hümâm’ın 
büyük âlimlerden biri olmakla beraber 
hadis konusunda fazla bilgisinin bulun¬ 
madığını söylemesi ( ed-Dau’ü’l-lâm?, VIII, 
131), başka bir yerde işaret ettiği gibi faz¬ 
la hadis rivayet etmediği ( a.g.e ., VIII, 129) 
ve mesaisini büyük ölçüde bu alana has- 
setmediği anlamındadır. Onun hadis kay¬ 
naklarına vukufu, deliller karşısındaki ten¬ 
kitçi ve tarafsız tutumu, senedi zayıf bir 
hadisin metninin sahih olabileceği pren¬ 
sibini benimsemesi, Kur'an- Sünnet bü¬ 
tünlüğüne dikkat etmesi ve buna aykırı 
düşen hadislerdeki çelişkileri gidermeye 
yönelik bazı esaslar belirlemeye çalışma¬ 
sı, hadis ilmine yaptığı katkıları, bu dal¬ 
daki ihtisas ve ehliyetini ortaya koymak¬ 
tadır (Kırbaşoğlu, s. 32). 

İbnü’l-Hümâm’m el-Müsâyere adlı 
eseri onun kelâm ilmindeki vukufunu 
göstermekte olup üzerinde yapılan şerh, 
hâşiye ve atıflarla Mâtürîdiyye kelâmının 
önemli bir kaynağı haline gelmiştir. Mü¬ 
ellif bu eserinde genellikle bağlı bulun¬ 
duğu ekolün görüşlerini zikredip savun¬ 
muşsa da haberi sıfatların yorumunda 
Selefî düşünceye yaklaşmış, tekvin sıfatı¬ 
nın izahında ise Mâtürîdiyye ile Eş’ariyye 
telakkisinin sonuç itibariyle birbirine ya¬ 
kın olduğunu söylemiştir. 

el-Hidâ ye'nin önemli şerhlerinden biri 
olan Fethu'l-kadîr ve et-Tahrîr adlı eser¬ 
lerinde takip ettiği metot, kullandığı bol 
malzeme ve yaptığı tartışma ve tahliller 
yanında mezhep taassubuna düşmeden 
kendi görüş ve tercihini belirtmiş olması 
İbnü’I-Hümâm’m fıkıh alanında otorite 
olduğunu kanıtlamaktadır. Gerek kullan¬ 
dığı deliller gerekse vardığı sonuçlar ge¬ 
nel olarak değerlendirildiğinde onun ehl-i 
re’y ile ehl-i eser arasında orta bir yol tut¬ 
tuğu söylenebilir. Öte yandan ilme ve ilim 
adamlarına karşı beslediği saygı ve hoş¬ 
görüden dolayı başkalarıyla tartışmalara 
girmeyen İbnü’l-Hümâm, o sırada Mısır 
ve Şam bölgesinde görüşleri ve mücade¬ 


lesi tartışılmaya devam eden Takıyyüddin 
İbn Tteymiyye’ye karşı cephe almamış, hat¬ 
ta ona olan saygı ve hayranlığını dile ge¬ 
tirmiştir (Sehâvî, ed-Pau’ ü’l-lâmF , VIII, 
131). 

Talebesi Sehâvî tarafından İlmî üstün¬ 
lükleri anlatılırken verilen örneklerden ve 
kullanılan ifadelerden İbnü’l-Hümâm’ın 
tercih ehli bir fakih olduğu anlaşılmakta¬ 
dır. et-Tahrîr’e Teysîrü't-Tahrîr adıyla 
bir şerh yazan Emîr Pâdişâh, İbnü'l-Hü- 
mâm’ı “şeyh, allâme, zamanının müc- 
tehidi, asrının muhakkiki, şeyhülislâm, 
müftilenâm ve kutbü’l-ârifîn” olarak anar¬ 
ken Hanefî fakihlerinden İbn Ganim el- 
Makdisî, Leknevî ve İbn Âbidîn onun müc- 
tehid olduğunu söylemişlerdir ( el-Fevâ’i- 
dü’l-behiyye, s. 180; MecmiZatü resâ’it, I, 
32; Reddüî-muht&r, III, 173,621,688). Son 
dönem hukukçularından Seyyid Bey de 
İbnü’l-Hümâm’ı Hanefî mezhebinin son 
müctehidlerinden biri saymıştır ( Clsûl-i 
Fıkıh, s. 58; ictihadlarına dair bazı örnek¬ 
ler için bk. Aydın, s. 112-119). 

Eserleri. 1. Fethu’l-kadîr li'l- c âcizi'l- 
fakir. Burhâneddin el-Merginânfnin el- 
Hidâye adlı eserinin şerhidir. İbnü’l-Hü- 
mâm’ın, hocası Kâriülhidâye’den on do¬ 
kuz yıl boyunca el-Hidâ ye okuduktan 
sonra’da829 (1426) telifine başladığı, 
ancak vefatıyla eksik kalan bu eserini, 
“Kitâbü’l-Vekâle”den itibaren Kadızâde 
Ahmed Şemseddin (ö. 988/1580) Netâ’i- 
cü'l-efkâr îî keşfi'r-rumûz ve'l-esrâr 
adıyla tamamlamıştır. el-Hidâ ye’nin en 
önemli şerhlerinden biri olan ve özellikle 
hadislerin değerlendirilmesiyle dikkat 
çeken eserde (bk. el-HİDÂYE) İbnü’l-Hü¬ 
mâm mezhepler arası ihtilâflı konuları 
geniş bir şekilde tartışmış ve sadece Ha¬ 
nefî mezhebi içindeki farklı ictihadlarda 
değil diğer mezheplere ait görüşler ara¬ 
sında da tercihlerde bulunmuştur. Çeşit¬ 
li baskıları gerçekleştirilen Fethu’l-ka- 
dîr’in (I-1V, Leknev 1292, Kadızâde’nintek- 
milesiyle birlikte; I-V1II, Bulak 1315-1318; 
I-V1II, Kahire 1356, Kadızâde'nintekmilesi, 
Bâbertî'nin el-Hidâye şerhi ve Sâdî Çele- 
bî’nin buna haşiyesiyle birlikte; I-IX, Ka¬ 
hire 1306, 1319, anılan eserler ve Kurlâ- 
nî'nin el-Hidâye şerhiyle birlikte; !-X, Ka¬ 
hire 1970, Kadızâde, Bâbertî ve SâdîÇe- 
lebi'nin eserleriyle birlikte) konu indeksi 
de yapılmıştır (Fihrisü Fethi’l-kadlr şer- 
hi’l-Hldâye, Küveyt 1407/1986). Kâtib Çe¬ 
lebi, Ali el-Kârî’nin Fethu'l-kadîr’e bir hâ¬ 
şiye yazdığını, İbrâhim el-Halebî’nin de 
eseri bir cilt halinde ihtisar ettiğini söyler 
(Keşfü'z-zunûn, II, 2034). 2. et-Tahrîr iî 
‘ ilmiî-uşûl . Fukaha ve mütekellimîn me- 
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[bnü'l-Hümâm'ın et-Tat>nr fi‘ilmi'l-u$ûl adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 780) 


totları birleştirilmek suretiyle kaleme alı¬ 
nan fıkıh usulüne dair muhtasar bir eser 
olup üzerine İbn Emîru Hâc ve Emîr Pâ¬ 
dişâh tarafından birer şerh yazılmış, Zey- 
nüddin İbn Nüçeym de kitabı Lübbü'l- 
uşûl adıyla ihtisar etmiştir (Süleymaniye 
Ktp., Lâleli, nr. 780, Damad İbrahim Paşa, 
nr. 429; TSMK, Emanet Hâzinesi, nr. 714). 
İbn Emîru Hâcc’ın şerhi et-Takrîr ve't- 
tahbîr(l- III, Bulak 1316; Beyrut 1403/1983), 
Emîr Pâdişah’m şerhi ise Teysîrü’t-Tah- 
rîr (1-IV, Kahire 1350-1351/1931-1932) adı¬ 
nı taşır. İbn Emîru Hâcc’ın eseri fıkıh usu¬ 
lü, kelâm ve mantıkla ilgili konularda te¬ 
mayüz ederken Emîr Pâdişâh şerhinde 
daha çok İbn Emîru Hâc’dan faydalanmış, 
özellikle metinleri sarf ve nahiv açısından 
açıklamaya çalışmıştır. et-Tahrîr birçok 
defa basılmıştır (Kahire 1351/1932; I-1I1, 
Bulak 1316-1318, İbn Emîru Hâcc’ın et- 
Takrîr' ive İsnevY nin Hihâyetü's-sûl'ü ile 
birlikte; Beyrut 1403/1983, Bulak baskısın¬ 
dan ofset; İ-IV, Kahire 1350-1351/1931 - 
1932, Emîr Pâdişah'ın Teysîrü’t-Tahrîr’ iy- 
le birlikte). 3. el-Müsâyere* fi'l-Akâ’i- 
di'l-münciye fi’l-âhire, Mukaddimesin¬ 
de anlatıldığına göre, Gazzâlî’ye ait er-Ri- 
sâletü'l-kudsiyye'nm özetlenmesi ama¬ 
cıyla yazılmaya başlanan eser yapılan açık¬ 
lamaların ilâvesiyle müstakil bir kitap ha¬ 
lini almış, bununla birlikte bölüm başlık¬ 
ları er-Risâletü'l-kudsiyye ile paralel yü¬ 


rüdüğünden el-Müsâyere diye adlan¬ 
dırılmıştır. Klasik kelâm kitaplarının IX. 
(XV.) yüzyıla ait önemli bir örneğini teşkil 
eden eser üzerine, müellifin Tavzîhu'l- 
Müsâyere (İÜ Ktp , AY, nr. 406) ve talebe¬ 
si Kemâleddin İbn Ebû Şerifin el-Müsâ- 
mere ’siyle diğer bazı şerh ve hâşiyeler ka¬ 
leme alınmıştır. Eserin çeşitli baskıları ya¬ 
pılmıştır (Bulak 1317, Kemâleddin İbn Ebû 
Şerifin el-Müsâmere si ve İbn Kutluboğa'- 
nın hâşiyesiyle birlikte; İstanbul 1400/ 
1979; Delhi 1904, el-Müsâmere ile birlik¬ 
te). 4. Zâdü'l-fakir (Süleymaniye Ktp., 
Esad Efendi, nr. 276/4, vr. 39-60, Şehid 
Ali Paşa. nr. 2750/2, vr. 14-28; Millet Ktp., 
Feyzullah Efendi, nr. 2124, vr. 25-34; Be¬ 
yazıt Devlet Ktp., Bayezid.nr. 8042; Dârü’l- 
kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 5174). Namazla il¬ 
gili muhtasar bir eser olup Muhammed 
b. Abdullah et-Tlmurtâşî ( Kânetü’l-haklr 
li-Zâdiî-fakir, Beyazıt Devlet Ktp., Baye- 
zid, nr. 1992; Berlin Staatsbibliothek, nr. 
4609), Ahmed b. İbrâhim et-Tûnisî (/s‘â- 
fü’l-meula'l-kadîr şerhu Zâdiî-faklr, Dâ- 
rü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 4047) ve diğer 
bazı âlimlertarafından şerhedilmiştir 
(Keşfü’z-zunun, II, 946; Brockelmann, GAL, 
II, 99; Suppl., II, 92). S. Erâbü kavlihî 
şallallâhü ‘aleyhi ve sellem: "Kelime- 
tân hafîfetân Ale’l-lisân” (nşr. Kahtân 
Abdurrahman ed-Dûrî, Bağdad 1980). Hz. 
Peygamber’in, “Sübhânallâh ve bi-ham- 


dihî sübhânallâhi’l-'azîm” hadisinin (Bu- 
hârî, “Tevhîd”, 58; Müslim, “Zikir”, 10) an¬ 
lamı ve gramer bakımından açıklanması¬ 
na dair bir risâiedir. 6. et-Terğib ü’l-kesb. 
Çalışma ve kazanç yolları hakkında bir ri- 
sâle olup özellikle yeme, giyme, yedirme 
ve konuşmayla ilgili hükümleri ihtiva et¬ 
mektedir (Süleymaniye Ktp., Esad Efen¬ 
di, nr. 929/6, vr. 150-157). 7. Fevâtihu’l- 
efkâr îîşerhi Lema c ûti'l-envâr. Müelli¬ 
fin, hocası Muhammed b. Ebû Bekir İbn 
Cemâa’nm anatomiye dair eserine yazdığı 
şerh olup ( Keşfü’z-zunûn, 1, 409; 11, 1292) 
bir nüshası Berlin’de Staatsbibliothek’te 
bulunmaktadır (Brockelmann, GAL, 11,99; 
Suppl., 11,112; Ahlwardt, V 510). 8. Esile 
ve ecvibe (Çorum İskilip İlçe Halk Ktp., 
nr. 1178). 9. Fetâvâ İbn Hümâm (Ço¬ 
rum İskilip İlçe Halk Ktp., nr. 1289). 10. 
İktidâ’ü'l-Hanefiyye bi'ş-Şâli c iyye 
(Brockelmann, GAL Suppl., II, 92). 11. 
c Akide (Pertsch, II, 10). 12. Fihristti Fe¬ 
tâvâ KârFilhidâye (Beyazıt Devlet Ktp., 
Veliyyüddin Efendi, nr. 1141, vr. 112 a -149 a ). 
İbnü’l-Hümâm’m ayrıca, Muzafferüddin 
İbnü’s-Sââtî’ye ait el-Bedf adlı fıkıh usu¬ 
lü kitabına Şerhu Bedfi’n-nizâm (Izâ- 
hu’l-Bedf) adıyla bir şerh yazdığı belirtil¬ 
mektedir (İbn Emîru Hâc, st-Takrîr ue’t- 
tahbîr, I, 5, 34; Keşfü’?-zunûn, I, 236). 

Cemâleddin el-Kâsımî, el-Ecvibetü’l- 
merdıyye Amma evredehû Kemâlüd- 
dîn b. el-Hümâm c ale'l-müstedillîn bi- 
şübûti's -sünneti '1 -mağribi i-kabliyye 
adıyla bir kitap kaleme almış (Dımaşk 
1326), son dönemlerde de İbnü’l-Hü- 
mâm’la ilgili olarak bazı çalışmalar ya¬ 
pılmıştır: Ali Bakkal, Fethu'l-Kadîr Şer- 
hu'l-Hidâye Adlı Eserin Konularına 
Göre İndeksi (lisans tezi, 1979, Erzurum 
İslâmî İlimler Fakültesi); Emrullah Fatiş, 
İbnü'l-Hümâm'm el-Müsâyere Adlı 
Eserinde Bi'setü'l-Enbiyâ ve Sem'iy- 
yât Bahislerinin Gazzâlî ile Mukaye¬ 
sesi (yüksek lisans tezi, 1992, EÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü); Halil Taşpınar, Kemâ¬ 
leddin İbn Hümam'a Göre Allah Teâ- 
lâ'nın Sıfatları ve Gazzâlî’nin Bu Hu¬ 
sustaki Görüşleri ile Karşılaştırılması 
(yüksek lisans tezi, 1992, EÜ Sosyal Bilim¬ 
ler Enstitüsü); Hakkı Aydın. Sivaslı İbn-i 
Hümâm ve Tahrîr'i (Sivas 1993), Musta¬ 
fa Yalçınkaya, İbn Hümâm’m Müsâye¬ 
re Adlı Eserindeki İman ve İslâm ile 
İlgili Konuların İmam Gazzâlî ile Kar¬ 
şılaştırılması (yüksek lisans tezi, 1993, 
EÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü); Kâmil Gü¬ 
neş, İbnü’l-Hümâm’m Kader Anlayışı 
(yüksek lisans tezi, 1993, SÜ Sosyal Bilim¬ 
ler Enstitüsü); Kemâleddin İbn-i Hü- 
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mâm'ırı Hayatı, Eserleri ve İlmî Kişi¬ 
liği (haz. Mustafa Aymak- Halil İbrahim 
Karademir, Sivas 1993 [sempozyum teb¬ 
liğleri]); Ahmet Akgüç, Kemâleddin İbn 
Hümam'a Göre Allah Teâlâ'nm Fiille¬ 
ri ve Gazzâlî'nin Bu Husustaki Görüş¬ 
leriyle Karşılaştırılması (yüksek lisans 
tezi, 1994, EÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü); 
Niyazi Kahveci, İbnü'l-Hümâm ve İbn 
Âbidîn'e Göre İslâm Hukukunda Siya¬ 
sal Suç (Ankara 1996). İbnü’l-Hümâm’a 
dair özellikle son yıllarda Türkiye'de çeşitli 
çalışmalar yapılmıştır. Bu çerçevede 3 Ha¬ 
ziran 1990 tarihinde Sivas’ta Kemâleddin 
İbnü’l-Hümâm Vakfı kurulmuş ve bu va¬ 
kıf tarafından İlmî toplantılar düzenlen¬ 
miştir. 
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İBNÜ1-IRÂKİ 

Ebû Zür’a Veliyyüddîn Ahmed 
b. Abdirrahîm b. el-Hüseyn 
el-Kürdî el-Mihrânî 
(ö. 826/1423) 

Hadis hafızı ve fakih. 


3 Zilhicce 762’de (4 Ekim 1361) Kahire’- 
de doğdu. Babası Zeynüddin el-Irâki dev¬ 
rinin tanınmış bir hadis âlimiydi. Annesi 
Ommü Ahmed Âişe el-Alâî de hadisle il¬ 
gilenen bir hanım olup765’te (1364) tah¬ 
sil için Dımaşk’a giden eşine refakat et¬ 
miş ve oradaki muhaddislerden faydalan¬ 
mıştı. İbnü'l-Irâki, önce babasından daha 
sonra Ebü’l-Harem Muhammed b. Mu¬ 
hammed el-Kalânisî, İzzeddin İbn Cemâa 
ve İbn Nübâte el-Mısrî gibi âlimlerden 
ders aldı. Babası onu üç yaşında iken Dı- 
maşk'a götürdü ve Ebü’l-Mehâsin el-Hü- 
seynî, İbn Râfı’ ve Sittülarab gibi muhad- 
dislerin derslerinde bulunmasını, oradan 
da Kudüs’e giderek Dımaşk’m ileri gelen 
âlimlerinden icâzet almasını sağladı. İb- 
nü’l-Irâki Kahire’ye dönünce Kur’ân-ı Ke- 
rim’i ve çeşitli ilimlere dair metinleri ez¬ 
berlemeye başladı. İbn Abdülber es-Süb- 
kî, Nâsırüddin Muhammed b. Ali el-Harâ- 
vî, Cüveyriye bint Ahmed el-Hekkâriyye 
ve Cemâleddin Abdullah b. Ali el-Bâcî gibi 
âlimlerden faydalandı. 768’de (1367) ba¬ 
basıyla birlikte Mekke ve Medine’ye git¬ 
ti. Medine'de Bedreddin İbn Ferhûn’dan, 
Mekke’de Bahâeddin İbn Akil, Ümmü’l- 
Hasan Fâtıma bint Ahmed el-Harâzî, 
Ebü’l-Fazi Muhammed b. Ahmed en-Nü- 
meyrî gibi muhaddislerden hadis dinle¬ 
di. 780’den (1378) sonra, eniştesi ve ho¬ 
cası olan Nûreddin el-Heysemî ile ikinci 
defa Dımaşk’a giderek muhtelif âlimler¬ 
den istifade etti. Başta hadis, fıkıh ve 
usûl-i fıkıh olmak üzere çeşitli ilimlerde 
kendini yetiştiren İbnü’l-lrâki'nin tanın¬ 
mış hocaları arasında İsnevî, İbnü’l-Mü- 
lakkm ve Ömer b. Raslân el-Bulkinî de yer 
alır. 822’de (1419) hac maksadıyla Hicaz’a 
gitti, orada birçok kişiye hadis imlâ etti. 
Takıyyüddin el-Fâsî, İbnü’l-Hümâm, Sâlih 
b. Ömer el-Bulkinî, Yahyâ b. Muhammed 
el-Münâvî, Şümünnî ve Kadı Ebü’l-Bere- 
kât İzzeddin Ahmed b. İbrâhim el-Aska- 
lânî ondan faydalanmış pek çok talebe¬ 
den bazılarıdır. 

İbnü’l-lrâkı Kahire'deki Baybarsiyye, Ka- 
rasunguriyye, Cemâliyye en-Nâsıriyye, Fâ- 
zıüyye medreseleriyle Kâmiliyye Dârülha- 
disi ve İbn Tolun Camii’nde ders verdi. Ba¬ 
basının uzun bir aradan sonra yeniden 


canlandırdığı imlâ meclislerini onun ve¬ 
fatının ardından Şevval 810’dan (Mart 
1408) itibaren devam ettirerek 600’den 
fazla mecliste hadis imlâ etti (Süyûtî, 7a- 
bakâtüî-huffâz, s. 548). 7907ı (1388) yıl¬ 
ların başından itibaren yirmi yıllık bir dö¬ 
nem içinde Ahmed b. îsâ el-Kerekî’nin 
yerine çeşitli tarihlerde kadı nâibliği yap¬ 
tı, Menûf kadılığında bulundu. Bu arada 
Cemâliyye en-Nâsıriyye Medresesi’nde 
meşîhatü’t-tasavvuf (şeyhüşşüyûh) göre¬ 
vini de üstlendi. Celâleddin el-Bulkinî’nin 
vefatı üzerine 15 Şevval 824’te (13 Ekim 
1421) Sultan ei-Melikü’z-Zâhir Çakmak 
tarafından Mısır kâdılkudâtlığına tayin 
edildi. Kendisine zaman zaman talebesi 
İbn Hacer el-Askalânî’nin vekâlet ettiği bu 
görevini on üç ay yirmi bir gün sürdürdü. 
Aralarında öğrencilerinin de bulunduğu 
bazı kimseler tarafından Mısır Memlûk 
Sultanı el-Melikü’l-Eşref Seyfeddin Bars- 
bay’a şikâyet edilmesi ve bu sebeple gö¬ 
revinden alınması onu çok üzdü. 27 Şâ- 
ban 826’da (5 Ağustos 1423) Kahire’de ve¬ 
fat etti ve babasının Kahire dışında sah¬ 
radaki kabrinin yanma defnedildi. 

İbnü’l-lrâki'nin talebesi Takıyyüddin el- 
Fâsî hocasının fıkıh konularını, fıkıh usulü¬ 
nü, tefsir ve Arap dilini iyi bilen, isabetli 
fetvalar veren bir âlim olduğunu söyler. 
İbn Hacer, İbn Tağriberdî ve Dâvûdî gibi 
âlimler onun aynı zamanda kuvvetli hâfı- 
zası ve üstün zekâsıyla öne çıktığını, dev¬ 
rinin en güçlü hadis hâfızlarından biri ka¬ 
bul edildiğini belirtmişlerdir. Vefatından 
önce Zeynüddin el-Irâki’ye geride hangi 
hadis hâfızlarını bıraktığı sorulduğunda 
sırasıyla İbn Hacer’in, İbnü’I-lrâkfnin ve 
Nûreddin el-Heysemî’nin adını vermesi 
( İnbâ’ü'l-ğumr ; V, 172), onun hadis alanın¬ 
daki yetişkinliğinin bir göstergesi olarak 
değerlendirilmelidir. İbn Hacer el-Aska- 
lânî, İbnü’l-Irâki’nin hakkı savunma husu¬ 
sundaki tâvizsiz tutumuyla tanındığına ve 
herkesle iyi geçinen tabiatıyla temayüz 
ettiğine. İbn Tağriberdî mütevazi ve hoş¬ 
sohbet kişiliğine, Sehâvî de aile fertleri 
çok, maddî imkânları az bir âlim olduğuna 
işaret etmiştir. 

Eserleri. A) Hadis. 1. el-Müstelâd min 
mübhemâti'l-metn vei-isnâd. Senedin¬ 
de veya metninde “recül, ibnü fülân, bin- 
tü fülân” gibi müphem şahısların geçtiği 
hadisleri derleyerek bu kişilerin kim oldu¬ 
ğunu göstermeyi amaçlayan İbnü’l-Irâki, 
Hatîb el-Bağdâdî’nin el-Esmâ’ü'l-müb- 
heme, Nevevî’nin el-İşârât, İbn Beşkü- 
vâl'in Ğavâmizü’l-esmâ'i'l-mübheme 
ve İbnü'l-Kayserânî'nin Îzâhuî-işkâl adlı 
eserlerinden faydalanmış, bu eserleri yer 
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İBNÜ'MRÂKÎ 



İbnü'l-lrâld'nin 
el-Ehâdîşü'l- 
hışâriyyât adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
{Köprülü Ktp., 
nr. 371) 


yer ilâve ettiği bilgilerle yeni bir düzene 
koymuştur. Benzer eserlerde müphem 
şahıslar veya sahâbî adlarının esas alın¬ 
masına karşılık fıkıh bablarma göre dü¬ 
zenlenen eserde genellikle önce sözü edi¬ 
len dört kitapta, ardından onların üçün¬ 
de, daha sonra ikisinde ve sadece birin¬ 
de yer alan müphem rivayetler kaydedil¬ 
miş, ayrıca müellifin tesbit ettiği müphem 
rivayetler de sıralanmıştır. Konusunun en 
muhtevalı çalışması olan eseri Abdurrah- 
man Abdülhamîd el-Ber üç cilt halinde ya¬ 
yımlamıştır ( Mansû re - Cidde 1414/1994). 
2. Tarhu’t-tesrib fî şerhi't-Takrîb. İb- 
nü’l-Irâkî henüz on iki-on üç yaşlarında 
iken babası, onun ahkâma dair sahih ha¬ 
disleri senedleriyle ezberlemesi için Ah- 
med b. Hanbel’in el-Müsned'i ile İmam 
Mâlik’in el-Muvattakndan seçerek hazır¬ 
ladığı kitabına Takrîbü’l-esânîd ve ter- 
tîbü'l-mesûnîd adını vermiş, İbnü’l-lrâkî 
de bu eseri babasına dokuz mecliste oku¬ 
muştu. Zeynüddin el-lrâki’nin ancak bir 
kısmını şerhedebildiği bu çalışmayı İbnü’l- 
İrâki onun vefatından sonra 818 (1415) 
yılında tamamlamıştır (I-Vlll, Kahire 1353; 
Beyrut, ts.). Baba ve oğulun bu eserleri 
üzerine Fehd b. Sa‘d el-Cühenî, el-Ârffü ’l- 
uşûliyye fi'l-emr ve'n-nehy ve'l- c âm 
ve'l-hâş li'l-hâfız el- c Irâkı ve'bnihî fî 
kitâbihimâ Tarhi't-teşrîb fî şerhi't-Tak- 
rîb adıyla bir yüksek lisans tezi hazırla¬ 
mıştır (1416/1995, Câmiatü Ümmi'l-kurâ 
külliyyetü’ş-şerîave'd-dirâsâti’l-İslâmiyye 
fer'u'i-fıkh ve’l-usûl). İbnü’l-lrâki’nin Tak- 
rîbü'l-esânîd’m hadisleri üzerine yaptığı 
Tahrîcü Takrîbi'l-esânîd adlı çalışması¬ 
nın II. cildi Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de bu¬ 
lunmaktadır (Hadis, nr. 725). 3. el-Etrâf 
(el-İtraf) bi-evhâmi'l-Etrâf. Yûsuf b. Ab- 
durrahman el-Mizzî’nin Tuhfetü'l-eşrâf 
bi-ma c rifeti'l-etrâf’mda görülen bazı ha¬ 
taları düzeltmek amacıyla kaleme alınmış 


olup Kemâl Yûsuf el-Hût tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (Beyrut 1406/1986). 4. el-Be- 
y ân ve't-tavzih li-men uhrice lehû fi’ş- 
Şahîh ve müsse bi-darbin mine't-tec- 
rîh. Buhârî ile Müslim'in eserlerine riva¬ 
yetlerini almalarına rağmen bazı âlimîer- 
ce tenkit edilen râviler hakkında bir çalış¬ 
ma olup müellif önce bu râvileri tenkit 
edenlerin, ardından savunanların görüş¬ 
lerini zikretmiştir (nşr. Kemâl Yûsuf el- 
Hût, Beyrut 1410/1990). 5. ez-Zeyl‘afe'1- 
‘İber fî haberi men ğaber. Zehebî’nin 
eMİber 'i ile onun üzerine yine müellifi¬ 
nin yazdığı zeyil için Zeynüddin el-lrâkî 
741-763 (1340-1362) yıllarını içine alan 
bir zeyil kaleme almış, İbnü’l-lrâkî de bu 
çalışmaları, kendi doğum yılı olan 762’- 
den (1361) başlayarak 786’ya (1384) ka¬ 
dar olan dönemi kapsayan bir eserle de¬ 
vam ettirmiştir (nşr. Sâlih MehdîAbbas, 
I-III, Beyrut 1409/1989). 6. Zey Iü'î-Kâşif. 
Eserde, Mizzî'nin Tehzîbü'l-Kemâl'\ ile 
İbn Hacer ei-Askalânî'nin Tehzîbü't-Teh- 
zîb’inde olduğu halde Zehebî’nin sadece 
Kütüb-i Sitte râvilerini bir araya getirdiği 
el-Kâşife almadığı şahıslar derlenmiş, 
ayrıca Ahmed b. Hanbel’in el-Müsned'\n- 
de yer almasına rağmen adı geçen kitap¬ 
larda bulunmayan râvilere de yer veril¬ 
miştir. 2198 şahsı ihtiva eden eseri Bûrân 
ed-Dannâvîyayımlamıştır (Beyrut 1406/ 
1986). İbn Hacer el-Askalânî, Zey lü'l-Kâ- 
şif’te gördüğü tashihe muhtaç hususla¬ 
ra Ta'cîlü'l-menfa'a bi-zevffıdi ricâli'l- 
e’immeti'l-erbaVda işaret etmiş, ayrı¬ 
ca el-Evhûm elletî vaka c at li'l-Hüseyrâ 
ve Ebî Zür c a (el-Ceuâbü ’kcelili î-uak’a fî- 
mâ yüraddü ‘ ale’l-Hüseynî ve Ebî Züha) 
adlı eserinde bu tashihlerini sürdürmüş¬ 
tür. 7. Şerhu Süneni Ebî Dâvûd. Müel¬ 
lifin ilk çalışmalarından olan yedi cilt hac¬ 
mindeki bu eser, Sünenü Ebî Dâvûd 'un 
“Sücûdü’s-sehv” bahsine kadar gelen kıs¬ 


mının şerhidir. Süleymaniye Kütüphane¬ 
sinde bulunan başı ve sonu eksik iki nüs¬ 
ha (Cârullah Efendi, nr. 316, 131 varak; nr. 
318, 79 varak) muhtemelen bu tamamla¬ 
namamış çalışmadır. 8. Emâlî fi'l-hadîş 
(Cüz Kettânî’nin 600 meclis kadar oldu¬ 
ğunu söylediği ( er-Risâletü’l-müstetrafe , 
s. 342) eserin bir nüshası Köprülü Kütüp¬ 
hanesinde kayıtlıdır (nr. 251/2; diğer nüs¬ 
haları için bk. Brockelmann, GALSuppl., 
II, 71). 9. el-Ehâdîşü'l-Sışâriyyât. İbnü’l- 
lrâkî tarafından imlâ edilmiş kırk hadisi 
ihtiva eden eserin bir nüshası Köprülü Kü¬ 
tüphanesinde bulunmaktadır (nr. 371). 

10. Tuhfetü't-tahşîl fî zikri ruvâti'l-me- 
râsîl (Köprülü Ktp., nr. 386/2). fi.Kitâbü 
(Ahbârü)'l-müdellisîn. Eserde, Alâî’nin 
Câmi c u't-tahşîl fî ahkâmi'l-merâsîl'de 
tesbit ettiği müdellislere on üç kişi daha 
eklenmiş, İbn Hacer el-Askalânî, Tabakâ- 
tü'l-müdellisîn diye de bilinen Ta'rîfü 
ehli (üli)'t-takdîs bi-merâtibi'l-mevşû- 
fîne bi’t-tedlîs’mde bunu ve aynı konu¬ 
daki diğer eserleri tamamlamıştır. Kita¬ 
bın bir nüshası Köprülü Kütüphanesinde 
kayıtlıdır (Mecmua, nr, 386/5; diğer nüsha¬ 
ları için bk. a.g.e., a.y.). 

B) Fıkıh. 1. Mukaddime bi’l-hükm 
bi'l-mûcib ve'l-hükm bi'ş-şıhhu (el- 
Hükm bi’ş-sıhha ve’l-hükm bi’l-mûcib, el- 
Fark beyne’l-hükm bi’ş-şıhha veî-mûcib). 
Fetva usulüne dair olan eserin bazı nüs¬ 
haları Süleymaniye Kütüphanesinde bu¬ 
lunmaktadır (Ayasofya, nr. 1025, vr. 5 a -13 a , 
Damad İbrâhim Paşa, nr. 680, vr. 370 a -374 a ; 
diğer nüshaları için bk. Brockelmann, GAL, 

11, 79; Suppi, II, 71). 2. Tahrîrü'l-fetûvî 
C ale't-Tenbîh ve'l-Minhâc ve ’l-Hâvî (en- 
Nüket ‘ ale’l-muhtaşarâti’ş-şelâşe). Şâfiî 
fıkhının üç önemli kitabı üzerine çeşitli 
âlimler tarafından yazılan eserlerin bir 
araya getirilip değerlendirildiği çalış¬ 
madır (Brockelmann, GAL, 11, 79; Suppi., 
II, 71 ). 3. el-Ecvibetü'l-merdryye ’ani'l- 
es :, ileti'l-Mekkiyye. Takıyyüddin İbn Fehd 
el-Mekkî’nin yönelttiği otuz soruya İbnü’l- 
lrâki’nin 809'da (1406) verdiği cevaplar¬ 
dan ibaret olan eseri Muhammed Tâmir 
yayımlamıştır (Kahire 1411/1991). 4. Ten- 
kihu'l-Lübâb. İbnü’l-Mehâmilî'nin el-Lü- 
bâb fi'l-fıkh adlı eserinin muhtasarıdır 
(Brockelmann, GAL, I, 192 ■,Suppi., II, 71). 

5. Muhtaşarü'l-Mühimmât (Mühimmâ- 
tü ’l-Mühimmât). İsnevî’nin el-Mühimmût 
C ale'r-Ravza’sının muhtasarı olan eserin 
bir nüshası Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye’de ka¬ 
yıtlıdır (Brockelmann, GALSuppl., II, 71). 

6. Şerhu Manzûme ii'l-vudû'i'l-müste- 
hab. Kırk yerde abdest almanın müste- 
hap olduğuna dair Zeynüddin el-lrâkfnin 
yazdığı manzumenin şerhidir ( Keşfü’z-zu- 
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nün, II, 1867), 7.en-Nehce(el-Behce)tü'l- 
merdıyye şerhu'l-Behceti'l-verdiyye. 
Abdülgaffâr b. Abdülkerîm el-Kazvînrnin 
el-Hâvi'ş-şağir’ inin manzum hale getiril¬ 
miş şeklidir (Sehâvî, I, 343; Brockelmann, 
GAL, I, 495; II, 79; Suppl., I, 679). 8. ei- 
Ğayşü'l-hâmf şerhu Şerhi CemH’l-ce- 
vâmT. Tâceddin es-Sübkî’nin CemSı'l- 
cevâmi' ine Bedreddin ez-Zerkeşî’nin yaz¬ 
dığı şerhin muhtasarıdır (Süleymaniye 
Ktp., HekimoğluAli Paşa, nr. 305). Eseri 
Mahmûd Ferec Süleyman'ın neşrettiği 
belirtilmektedir ( el-Müstefâd, neşredenin 
girişi, I, 56). 9. Şerhu'n-Necmi'l-vehhâc 
fî nazmi'l-Minhâc. Zeynüddin el-Irâki, 
Beyzâvî'nin Minhâcü'l-vüşûl ilâ c ilmi!- 
usûl adlı eserindeki hadisleri Tahrîcü 
ehâdîşi Muhtaşari'l-Minhâc (Tahrîcü 
ehâdîşl’l-Minhâc li’l-Beyzâuî) adıyla tah- 
rîc etmiş, ayrıca en-Necmü'l-vehhâc fî 
nazmi'l-Minhâc (Nazmü Minhâci’l-üüşûl 
ilâ Hlmi’l-uşûl) adıyla 1367 beyitte man¬ 
zum hâle getirmişti. İbnü'I-Irâki ise 788’- 
de (1386) kaleme aldığı bu eserinde ba¬ 
basının manzum kitabını şerhetmiş olup 
kitabın bir nüshası İran’da Kütüphâne-i 
Meclis-i Şûrâ-yı Millî’de (Şûrâ, nr. 9/70) bu¬ 
lunmaktadır (DMBİ, IV, 220). 

C) Diğer Eserleri. 1. Elfiyye fî tefsiri 
garibi elfâzi'l-Kurbân. Alfabetik olarak 
düzenlenen eser Tefsîrü'l-Kur'âni'l- 
‘azîm’in (Cava 1355, II, 205-274) ve Dîrî- 
nî’nin et-Teysîr tıHlmi't-tefsîr’ı (Kahire 
1310/1893, s. 2-139) kenarında basılmıştır. 
2 . Şerhu'ş-şadr bi-zikri leyleti'l-kadr. 
Mecmû‘atü'r-resâ'ili'1-münîriyye için¬ 
de (Riyad, ts., I, 266-279), ayrıca Leyle- 
tü'l-kadr adıyla müstakil olarak (Kahire, 
ts.) neşredilmiştir. 3. Ünsü'I-vâhid. Arap 
edebiyatıyla ilgili olan eserin eksik bir 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’nde 
bulunmaktadır (Ayasofya, nr. 3786, 126 
varak). 4. Şerhu'l-urcûzeti'l-Yâsemîniy- 
ye (el-Mu'in 'ala fehmi urcûzeti İbni’l-Yâ- 
semîn). İbnü’i-Yâsemîn diye anılan Ebû 
Muhammed Abdullah b. Haccâc’ın “el- 
cebr ve’l-mukâbele” konusundaki urcû- 
zesinin şerhidir (Brockelmann, GAL, II, 79). 
S. el-İnşâf (Brockelmann, GAL Suppl., 1, 
509; II, 71). 

İbnü’l-Irâkî’nin kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Cem'u havâ- 
şi'l-Bulkinî C ale'r-Ravza, Cem'u turuki 
hadîşi'l-Mehdi, el-Cevâhirü'l-behiyye 
şerhu'I-Erba c îni'n-Neveviyye, el-Er- 
ba'ûn fi'l-cihâd bi-dûni'l-isnâd, ed-De- 
lîlü '1-kavîm'alâ sıhhati cem’i't-takdîm, 
Fazlü'1-hayl ve mâ fîhâ mine'l-hayr 
ve'n-neyl, Fihristü merviyyât, Hallü'r- 
rumûz vekeşfii’l-künûz, Hâşiye ' ale'l- 
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Keşşâf, Muhtaşarü’l-Keşşaf (bu çalış- r 
mada el-Keşşâf ın hadisleri tahrîc edil¬ 
diği gibi bazı eksiklikleri de tamamlan¬ 
mıştır), İkmâlü Şerhi’l-ahkâm (mü¬ 
ellifin babasının eseri üzerine yaptığı bir 
çalışmadır), el-lstifâde bi'l-vûhid min 
ikâmeti cum'ateyn fî mekân vâhid, Ki- 
tâb fi'l-ahkâm, Kitâb mâ du“ife min 
ehâdîşi'ş-Şahîhayn, Muhtaşarü'l-Men- |_ 

seki'l-kebîr li- l İzzeddîn b. Cemâ'a, 
Muhtaşarü'l-Mühimmât fi'l-fıkh, el- 
Müselsel bi’l-evveliyye, en-Nüket 
'ale'l-îzâh fi'l-menâsik li'n-Nevevî, 
Şerhu ebyât min Elfiyeti vâlidihî fi'l- 
hadîş, Şerhu kıt c a min Kitâbi'd-Dekâ’ik 
fi'r-rekâ'ik, Şerhu metni Minhâci'l-uşûl, 
Terâcimü ricâliMinhâci'l-uşûl, et-Tah- 
rîr limâfiT-Minhâci'l-uşûl mine'l-ma c - 
kûl ve'l-menkül, Şerhu Nazmi’l-İktirâh 
fi'l-ıştılâh (müellifin babasına ait eseri¬ 
nin şerhidir), Şerhu Nüketi Ebî İshâk 
eş-Şîrâzî fî C ilmi'l-cedel, et-Ta c kibât 
c ale'r-Râfi c î (İbnü'l-irâki'nin yazdığı kısım¬ 
ların altı cilt kadarolduğu belirtilmekte¬ 
dir), et-Tezkiretü'l-müfîde (birkaç ciltten 
meydana geldiği söylenmektedir), Tuhfe- 
tü’l-vârid bi-tercemeti'l-vâlid, ez-Zeyl 
c alâ zeyli vâlidihî C ale'l-Vefeyât (Zey¬ 
nüddin el-Irâki'ninZet//ü’z-Zey/ li-Vefeyâ- 
ti’l-a c yân'ı üzerine yapılan bu çalışma 806 
11403-1404| yılından başlamaktadır). 
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İBNÜ’l-İBRÎ 

Ebü’l-Ferec Cemâlüddîn 
Yuhannâ Mâr Grigorius b. Tâciddîn 
Ehrûn (Hârûn-Aaron) el-Malatî 
(ö. 685/1286) 

Süryânî tarihçisi, 
filozof, ilâhiyatçı, edip ve tabip. 

622’de (1225) Malatya'da doğdu. Baba¬ 
sı Malatya yakınlarındaki İbrâ köyünden- 
dir. Bu sebeple veya aslen yahudi olma¬ 
sından dolayı İbnü’l-İbrî (İbrâlı'nın oğlu - 
İbrânî’nin oğlu) lakabıyla tanınır. Süryânî- 
ler kendisine Bar İbrâyâ, Batıklar ise Bar- 
hebraeus derler. Kaynaklarda Ebü’l-Fe¬ 
rec künyesini ve Cemâleddin lakabını ni¬ 
çin aldığına dair bilgi bulunmamaktadır. 
Yuhannâ adını ise vaftiz sırasında almış¬ 
tır. Babası Ehrûn din değiştirip hıristiyan 
olmuş itibarlı bir hekimdi. Ehrûn oğlu¬ 
nun öğrenimiyle yakından ilgilendi. İbrâ- 
nîce, Süryânîce, Grekçe ve Arapça öğren¬ 
mesini sağladı. İbnü'l-İbrî daha sonra fel¬ 
sefe ve ilâhiyat okudu. Babasından ve 
devrin diğer tabiplerinden tıp öğrenimi 
gördü. Babası, Moğol istilâsı sırasında 
Moğol kumandanlarından birinin dokto¬ 
ru olarak görevlendirildi (1243). Malatya'¬ 
nın düşmesinden kısa bir müddet sonra 
ailesiyle birlikte Haçlı hâkimiyetinin hâlâ 
devam ettiği Antakya'ya giden İbnü’l-İbrî 
burada bir süre münzevi bir hayat yaşa¬ 
dı. Ardından Trablusşam’a geçerek Ya‘- 
küb adındaki Nestûrî bir âlimden ilâhiyat 
ve tıp tahsil etti. 1246'da Ya'kübî patriği 
II. Ignatius tarafından Malatya civarında¬ 
ki Cûbâs (Gabos) Ya'kübî piskoposluğuna 
tayin edildi ve Grigorius (Gregorg- Grigori) 
adını aldı. Ertesi yıl Cûbâs yakınlarındaki 
Lâkabbîn (Lakabhin, Lacabane) piskoposlu¬ 
ğuna getirildi. 1252’de Patrik Ignatius’un 
ölümü üzerine patrik olması için John Bar 
Madani’ye (Yuhannâ Ibnü'l-Ma'denî) karşı 
Diyonisius’u destekledi. Diyonisius patrik 
olunca kendisi de 1253'te Halep metro- 
politliğine getirildi. Ancak muhaliflerinin 
daha önce davranıp Halep hâkimi el-Me- 
likü’n-Nâsır Selâhaddin Yûsuf’un deste¬ 
ğini sağlamaları üzerine Halep'te tutuna¬ 
madı ve tekrar Malatya’ya döndü. Bir iki 
yıl Barsûmâ Manastırı'nda Patrik Diyoni- 
sius’un yanında kaldıktan sonra Dımaşk’a 
gitti ve el-Melikü'n-Nâsır'dan Diyonisi- 
us’un patrikliğinin tasdikini talep etti. 
Anadolu Selçuklu Sultanı 11. İzzeddin Key- 
kâvus tarafından Batı Ya'kübîleri’ne pat¬ 
rikliği onaylanan Diyonisius’un Doğu Ya‘- 
kübîleri patrikliğine tayini hakkında da 
berat aldı. Moğollar Ocak 1260’ta Halep’e 
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İBNÜ'l-İBRÎ 


girdiğinde orada bulunan İbnü’l-İbrî, Hü- 
lâgû’dan Ya’kübî cemaatine dokunulma- 
masını rica etti. Rabban İşo (Yeşu), III. lg- 
natius adıyla patrik olunca İbnü’l-İbrî’yi 
“Tikrît ve şark mefriyânı” unvanıyla Irak, 
İran. Azerbaycan gibi eski Sâsânî toprak¬ 
larında yaşayan Ya'kübî hıristiyanlarının 
Antakya patriğinden sonra en yüksek 
rütbeli din adamı tayin etti (663/1265). 
Hülâgû ile görüşerek kendisi ve patrik III. 
Ignatius için berat aldı. Ardından Musul 
ve Bağdat başta olmak üzere bazı yerleri 
gezen İbnü’l-İbrî birçok kilisenin inşaat 
işlerini kontrol etti. 1282’de İlhanlı Hü¬ 
kümdarı Abaka’nın tahta çıkışını tebrik 
etmek üzere Tebriz’e hareket etti, ancak 
onun ölümü üzerine yerine geçen Ahmed 
Teküder ile görüştü ve cülûs merasimin¬ 
de hazır bulundu. “Emînü’l-ketebeti’I-Ye- 
âkıbe” diye anılan İbnü’l-İbrî30 Temmuz 
1286’da Meraga’da öldü. Cenazesi Mu¬ 
sul’a getirilerek Mâr Mettey Manastırı’n- 
da toprağa verildi. Ölüm döşeğinde iken 
İslâmiyet'i kabul ettiği rivayet edilmek¬ 
tedir (Târîhu muhtasari'd-düuel, tercüme 
edenin önsözü, s. 2-3). 

Eserleri. 1 . Makhtebhanüth zabhne 
(Kronografya, Târîhu’z-zamân). Süryânîce 
umumi bir tarih olup yaratılıştan 1286 
yılına kadar gelen olayları ihtiva eder. 


İbnü'l-lbrî’nin gömülü olduğu Mâr Mettey Manastırı'nın 
bir gravürü (Ebü’l-Ferec, Târih, İv. I) 



Eser başlıca iki bölümden oluşmaktadır. 
“Chronicon Syriacum” adıyla anılan birinci 
bölüm Süryânîce, Arapça, Farsça ve diğer 
bazı kaynaklardan istifade edilerek kale¬ 
me alınmış bir dünya tarihidir. Kaynakları 
arasında Süryânî Keşiş Mihailin Vekâ- 
yi'namesi, Meliknâme ve Alâeddin Atâ 
Melik Cüveynî’nin Târîh-i Cihângüşâ ad¬ 
lı eseri önemli yer tutar. Bu bölümde Hz. 
Âdem’den Yeşû’a kadarki atalar. Benî İs- 
râil hâkimleri, İbrânîler, Keldânîler, Med- 
ler, Persler, Romalılar, Yunanlılar, Bizans¬ 
lIlar, Hz. Peygamber’den Abbâsî halifeli¬ 
ğinin yıkılışına kadar İslâm tarihi, Selçuk¬ 
lular, İsmâilîler, Haçlılar, Hârizmşahlar ve 
Moğollar hakkında bilgi nakledilmekte¬ 
dir. Müellifin VII. (XIII.) yüzyılda cereyan 
eden hadiselere dair verdiği bilgiler olay¬ 
ların birçoğuna şahit olması sebebiyle 
önemlidir. Adı bilinmeyen bir müellif 
eserin ilk bölümüne 696 (1297) yılma ka¬ 
dar gelen bir zeyil yazmıştır. “Chronicon 
Syriacum”, Paul Jacob Bruns ve G. Kirsch 
tarafından Latince çevirisiyle birlikte 
iki cilt halinde yayımlanmış (Leipzig 1789), 
Süryânîce metnini daha sonra Paul Bed- 
jan neşretmiştir (Gregory Barhebraei 
Chronicon Syriacum, Paris 1890). Eser, 
bu neşir esas alınarak Ernest A. VVallis 
Budge tarafından The Chronography 
of Gregory Abü'l-Faraj... Barhebraeus, 
Being the First Part of, his Political 
History of the World adıyla İngilizce’ye 
çevrilmiş (1-11, London 1932), Ömer Rıza 
Doğrul, İngilizce çevirisinden Abu'l-Fa- 
rac Tarihi ismiyle Türkçe’ye tercüme et¬ 
miştir (I-Il, Ankara 1945-1950 -> 1987). 
İshak Ermele, kitabın on ve on birinci alt 
bölümlerini Târîhu’d-devleti's-Süryânî 
adıyla Arapça’ya çevirerek el-Meşrık' ta 
yayımlamış (1949-1950), bu çeviri, İbnü’l- 
İbrî’nin ölümünün 700. yılı münasebetiy¬ 
le Târîhu 1 z-zamân adıyla tekrar neşre¬ 
dilmiştir (Beyrut 1986). Eserin “Chronicon 
ecclesiasticum" adlı ikinci bölümü kilise 
tarihine ayrılmıştır. Burada Hz. Hârûn’- 
dan itibaren havâriler sonrasına kadar 
olan dönem kısaca anlatıldıktan sonra Se- 
verus’a kadarki Antatya kilisesi patrikleri 
zikredilmiş, bu kilisenin monofizit kolu¬ 
nun tarihi 1285"e kadar getirilmiştir. Ar¬ 
dından Süryânî kilisesinin doğu kısmı ele 
alınmıştır. Marutha’dan sonra Tikrît’in 
monofizit mefriyânları anlatılmış, bu ara¬ 
da Nestûrîler’in patriklerine dair bilgi ve¬ 
rilmiştir. Bu kısım müellifin ölümüne ka¬ 
dar devam eder. Aynı bölüme müellifin 
kardeşi Bar Sauma es-Sâfî tarafından 
Barhebraeus’un hayatı eklenmiş ve 1288 
yılma kadar gelen bir zeyil yazılmıştır. 


Daha sonra yapılan zeyillerle kitap 1495- 
1496 yılma kadar getirilmiştir. “Chronicon 
ecclesiasticum”, J. B. Abbeloos ve Th. J. 
Lamy tarafından Süryânîce metin ve La¬ 
tince çevirisiyle birlikte üç cilt halinde ya¬ 
yımlanmış (Gregory Barhebraei Chroni¬ 
con Ecclesiasticum, Louvain 1872-1877), 
İshak Ermele eseri özet olarak Arapça’ya 
çevirmiştir (el-Meşrık, XXI [19231, s. 494- 
507, 589-599, 660-671; XXII [1924], 182- 
192, 272-281,364-372, 417-427, 519-527, 
604-614). İbnü’l-İbrî, eserin bu bölümü¬ 
nü yazarken Süryânî Mîkâil’in vekâyi’nâ- 
mesini esas almış, bazı tashihler yapmış 
ve ilâvelerde bulunmuştur. 2 . Târîhu 
muhtasari’d-düvel (Muhtaşaru târîhi’d- 
düuel). Müellifin Süryânîce umumi tari¬ 
hinin bizzat kendisi tarafından yapılan 
Arapça muhtasarıdır. İbnü’l-İbrî bu ese¬ 
ri, hayatının son yıllarında Merâgalı âlim 
ve Arap asilzadelerinin ricası üzerine ka¬ 
leme almıştır. Başlıca on devletin tarihi¬ 
nin (Hz. Âdem’den Hz. Mûsâ’ya kadar ata¬ 
lar [patriyark) devleti, İsrâiloğulları’nınhâ¬ 
kimler devleti, Isrâiloğulları’nın hükümdar¬ 
lar devleti, Keldânîler, İran hükümdarları, 
Yunanlılar, Romalılar, BizanslIlar, müslü- 
man Arap hükümdarları, Moğol hükümdar¬ 
ları) ele alındığı bu kitaba Süryânîce umu¬ 
mi tarihte bulunmayan bazı bilgiler ilâve 
edilmiştir. Eser, çeşitli âlim ve tabiplerin 
biyografilerini de ihtiva etmektedir. İb- 
nü’l-İbrî bu bilgileri İbn Cülcûl el-Endelü- 
sî, İbnü’l-Kıftî ve Saîd b. Ahmed el-Ende- 
lüsî gibi müslüman müelliflerin kitapla¬ 
rından almış, bu arada esere kısa bir İn¬ 
cil tarihi de eklemiştir. Târîhu muhtaşa- 
ri'd-düvel, daha çok İbnü’l-Kıftî’den nak¬ 
ledilen İskenderiye Kütüphanesi’nin Hz. 
Ömer devrinde yakıldığına dair mâlumat 
sebebiyle dikkatleri üzerine çekmiştir. 
Eser ilk defa Edvvard Pococke tarafından 
Latince tercümesiyle birlikte yayımlan¬ 
mış ( Historia Compendiosa Dynastiarum, 
Oxford 1663), daha sonra Antuvan Sâlihâ- 
nî el-Yesûî Arapça metnini neşretmiştir 
(Beyrut 1308/1890, 1377/1958,1983). G. L. 
Bourer, eseri Des Grigorius Abulîa- 
radsch Kurze Geschichte der Dynas- 
tien adıyla Almanca’ya (1-11, Leipzig 1783- 
1785) ve Herman G. B. Teule The Ethi- 
con of Barhebraeus ismiyle İngilizce’ye 
(Louvain 1993) tercüme etmiştir. Kitabın 
Moğollar’a dair bölümünü M. Şerefettin 
Yaltkaya Türkçe’ye çevirmiştir (İstanbul 
1941). 3. Kethâbhâ Dhe Sullâkâ haunâ- 
nâyâ (Aklın yükselmesi kitabı). Astro¬ 
nomi ve kozmografya ile ilgili eserin bir 
bölümünü Richard James Horatio Gottheil 
neşretmiş (Berlin 1890), daha sonra eser 
Süryânîce metin ve Fransızca çevirisiyle 
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ibnü'l-ibrî'nin Makhtebhanûth zabhne (Târihu’z-za- 
mân) adlı eserinin Süryânîce aslından bir sayfa (Bodieian 
Library, Hunt., nr. 1, s. 454) 


birlikte François Nau tarafından yayım¬ 
lanmıştır (Lıore de l’ascension de l’esprit, 
Paris 1899-1900). 4. Kethöbhö dhe-şem- 
he (Işıklar kitabı). Zemahşerî'nin Arapça 
grameri örnek alınarak yazılmış Süryânî¬ 
ce gramer kitabıdır (Paulin Martin, Oeu- 
ures grammaticales d’Abou’l-Faradj, dit 
Bar hebreus, Paris 1872). 5. Kethöbhö 
dhe bhâbbatha (Göz bebekleri kitabı). 
Mantık ve diyalektikle ilgilidir (Leipzig 
1908). 6. Hewatth hekhmethâ (Hikme¬ 
tin özü). Aristo felsefesine dair bir ansik¬ 
lopedi olup büyük kısmı Gazzâlî’nin /A- 
yâ J ti c ulûmi'd-dîn adlı eserinden iktibas 
edilmiştir. Başlıca dört bölümden (man¬ 
tık, fizik, metafizik, ahlâk-ekonomi-siya¬ 
set) oluşur (Ebül-Ferec, Târih, Budge'ın 
önsözü, 1, 30; Sarton, II/2, s. 977). 7. Muh¬ 
tasar iî c . ilmi'rı-nefsiT-insânî (nşr. Paul 
Sbath, Kahire 1928). 8. Aıısarraze (Ken- 
zü ’l-esrâr / Tefsırü ’TKitâbi ’l-Mukaddes / 
Horreum Mysterioum). Ahd-i Atîk ve 
Ahd-i Cedîd’in İbrânîce, Yunanca ve di¬ 
ğer dillerdeki metinler dikkate alınarak 
yapılmış tenkitli tefsirinden ibaret olup I. 
cildi yayımlanmıştır (Ebü'l-Ferec, Târih, 
Budge'ın önsözü, I, 33). Müellif Süryânîce 
yazdığı bu kitabın bir kısmını Arapça’ya 
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çevirmiş ve çevirisine Kenzü'l-esrûr adı¬ 
nı vermiştir. 9. Kethâbhö dhe zalge (Ki- 
tâbü’l-Eşrâ). İlâhiyat hakkında olan eser 
Arapça’ya çevrilmiştir (Sarton. 11/2, s. 978). 
10. Kethâbhö dh'ithiqon (Kitâbü’l-Ah¬ 
lâk). Bu eser de Arapça’ya tercüme edil¬ 
miştir (Sarton, il/2, s. 978). 11 .Kethöbhö 
dhe-yaunö (Kitâbii’l-Hamâme). Beden 
ve ruh terbiyesinden, kâmil insanların 
duyduğu mânevî huzurdan, kendisinin 
ruhanî tecrübelerinden, itikadî ve amelî 
yönden karşılaştığı güçlüklerden bahse¬ 
den eserin büyük bölümü fhyâ’ü 'uiû- 
mi'd-dîn den iktibas edilmiştir (nşr. Paul 
Bedjan, Le liure de la colombe, Paris 1898). 
Arent Jean VVensinck eseri Book of the 
Dove adıyla İngilizce’ye çevirmiştir (Lei- 
den 1919). Kitabın bir kısmı Yûsuf Habîka 
tarafından Kitâbü'l-Hamâme adıyla (e/- 
Meşrık, L/l |Beyrut 1956], s. 21-66), daha 
sonra tamamı yine aynı adla Zekkâ İvâs 
tarafından (Bağdat 1974) Arapça’ya ter¬ 
cüme edilmiştir. 12. Kethâbhö dhe 
Thunnâye Meghahhekhâne. Mizahî hi¬ 
kâyeleri ihtiva eden eser, Kitâbü DefH'l- 
hem adıyla Arapça’ya çevrilmişse de gü¬ 
nümüze intikal etmemiştir (M, V/2, s. 
802). 13. Kethabha Dhe -Menarath 
Kudhshe (Mâbedin çırağı). Eserde kili¬ 
senin temelini oluşturan on iki esas açık¬ 
lanmadadır. 14. Kethabha Dhe-Hud- 
deye (Kitâbü’l-İşârât). Kilise hukukuyla il¬ 
gilidir. 

İbnü’l-İbrî ayrıca İbn Sînâ’nın c Uyû- 
nü'l-hikme ile Kitâbü'l-İşârât ve't-ten- 
bîhât’ ını, Esîrüddin el-Ebherî’nin Züb- 
detü'l-esrâr ile Tenzîlü'l-efkâr li-ta c dî- 
li'l-esrâr'm\, Ahmed b. Muhammed el- 
Gâfikî’nin el-Edviyetü'l-müfrede's\n\ 
Süryânîce’ye çevirmiş, son kitabı Mün- 
tehabü Kitabi CâmfiT-müfredût li-Ah- 
med b. Muhammed el-Gafiki adıyla ih¬ 
tisar etmiştir. İbn Sînâ’nm el-Könûn fi’t- 
tıbb'm ı da Süryânîce’ye çevirmeye baş¬ 
lamış, ancak tamamlayamamıştır (diğer 
eserleri için bk. Ebü'l-Ferec, Târih, Bud- 
ge'ın önsözü, I, 29-34; Sarton, 11/2, s. 975- 
979). 
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ÜHl Abdülkerİm Ozaydin 

İBNÜ’l-İFÜÜ 
(bk. İFLÎLÎ). 

L J 

İBNÜ’l-İHŞÎD 

(JUİ3-Y! jjl) 

Ebû Bekr Ahmed b. Alî 
b. Ma’cûr (Bagcûr) 

(ö. 326/938) 

Mu tezile âlimi. 

270 (883) yılında doğdu. Soğd veya Fer- 
gana bölgesinde idarecilik yaparak daha 
sonra Bağdat'a yerleşen Türk asıllı bir aile¬ 
ye mensuptur. Bazı kaynaklarda İbnü’l- 
Ahşâd, İbnü’l-Ahşâz ve İbnü’l-İhşîz şeklin¬ 
de de geçen künyesini dedelerine verilen 
unvandan almıştır. Babası, Abbâsî halife¬ 
lerinden e!-Mu‘tazıd-Billâh ve Müktefî- 
Billâh dönemlerinde sınır bölgelerinde va¬ 
lilik görevinde bulunmuştur. Bağdat’ın 
ilim çevresinde yetişen İbnü’l-İhşîd, Ab¬ 
bâsî Veziri Ebü’l-Feth İbnü'l-Furât’m hu¬ 
zurunda Ebû Saîd es-Sîrâfî ile Ebû Bişr 
Mettâ b. Yûnus arasında cereyan eden 
münazaralara şahit oldu. Bir süre Mısır’¬ 
da ve hac amacıyla Mekke’de bulundu. 
İbnü'l-İhşîd'in kelâm dersleri aldığı en 
önemli hocası, önceleri Bağdat Mu’tezile- 
si'ne bağlı iken daha sonra dönemin Bas¬ 
ra ekolü reisi Ebû Ali el-Cübbâî'ye intisap 
eden ve vefatından sonra onun yerine ge¬ 
çen (İbnü’n-Nedîm, s. 219; KâdîAbdülceb- 
bâr, Fazlü’l-Ttizâl, s. 308-309) Ebû Abdul¬ 
lah Muhammed b. Ömer es-Saymerî'dir. 
Ayrıca Ebü’l-Hasan el-Kerhî’nin meclisin¬ 
de bulundu. Saymerî gibi İbnü’l-İhşîd de 
Cübbâî’nin oğlu Ebû Hâşim’e sert bir şe¬ 
kilde muhalefet etti. Ebû İmrân Mûsâ b. 
Rebâh es-Sayrafî, Ebü’l-Hasan el-Ensârî 
ve Ebü’l-Hasan Ali b. îsâ er-Rummânî gi- 
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bi kelâm ve dil âlimlerine hocalık yaptı. 
Fıkıhta Şâfıî mezhebinden olduğu nakle¬ 
diyorsa da (İbn Hacer, I, 231), Sübkî ta¬ 
rafından Tabakâtü'ş-Şâffiyye'âe zikre- 
dilmemesi şüphe uyandırmaktadır. 21 
Şâban 326’da (23 Haziran 938) Bağdat’¬ 
ta vefat etti. Tabakat kitapları İbnüî-İh- 
şîd’in Arap dili ve edebiyatına derin vu¬ 
kufunu, ayrıca zühd ve ilim ehli oluşunu 
öne çıkarırlar. Kendisine ait bir çiftliğin 
gelirini ilim hizmetine tahsis etmesi onun 
ilme verdiği değeri gösterir. 

Mu’tezile’nin dokuz ve onuncu tabaka¬ 
ları içinde sayılan (İbnü'l-Murtazâ, s. 100, 
108), Ebû Hâşim el-Cübbâîve Kâ’bîile bir¬ 
likte döneminin üç büyük Mu'tezile ima¬ 
mından biri kabul edilen (İbn Hazm, V, 70- 
71 ) İbnü'l-İhşîd'in kendi eserleri kayboldu¬ 
ğundan onun kelâmî düşüncesi hakkında 
yalnızca nakil yoluyla bazı bilgilere ulaşıla¬ 
bilmektedir. Meselâ İbnü’l-İhşîd, arazların 
değişken olması sebebiyle süreklilik ar- 
zetmemesine karşılık cevherlerin tek tip 
olmadığı ve bir kısmının süreklilik göste¬ 
rirken diğerlerinin varlıklarını sürdürebi¬ 
leceği kanaatini taşıyordu (Ebû Reşîd en- 
Nîsâbûrî, s. 87-88). Büyük günah konusun¬ 
daki yaklaşımına göre günahı işlemenin 
hemen ardından pişmanlık duyanlar töv¬ 
be etmiş ve günahtan kurtulmuş sayılır. 
Günahın tekrar işlenmesi durumunda da 
pişmanlık halinde tövbe geçerli kabul edi¬ 
lir (İbn Hazm, V, 71 ). İbnü’l-İhşîd’in, Mu'¬ 
tezile âlimlerinin mezhep içinde müstakil 
düşünme geleneğine uygun olarak bazan 
Bağdat ekolünün görüşlerini tercih ettiği 
ve farklı fikirler arasında sentez yaptığı 
anlaşılmaktadır. Onun bu fikirleri ve Ebû 
Hâşim’in görüşlerine yönelik itirazları 
Basra ekolü içinde Behşemiyye’ye rakip 
olarak İhşîdiyye kolunun ortaya çıkması¬ 
na yol açmıştır (Fahreddin er-Râzî, s. 46). 

Eserleri. İbnü’l-İhşîd’e nisbet edilen 
eserler şunlardır: 1. Kitâbü'l-Ma'ûne 
fi'l-uşûl. En önemli eseri olup hıristiyan- 
lara reddiyelerinin yer aldığı bir bölümü 
de ihtiva eder (KâdîAbdülcebbâr, Teşbttü 
delâ’ili’n-nübüuue, I, 148, 198). Büyük öl¬ 
çüde Ebû Ali el-Cübbâî’nin görüşlerine yer 
verilen esere talebesi Rummânî bir şerh 
yazmıştır (Sezgin, VIII, 113). 2. Tabakâ- 
tü'l-Mu^tezile. İbnü’n-Nedîm’in, Mu’te- 
zile mezhebinin kuruluşu ve âlimleri hak¬ 
kında verdiği bilgileri yer yer İbnü’l-İh¬ 
şîd’in bir eserine dayandırması (meselâ 
bk. el-Fihrist, s. 11 3, 201,214) onun böyle 
bir kitap kaleme aldığını gösterir. Bu ese¬ 
re sonraki tabakat kitaplarında isim zik¬ 
redilmeden referanslar yapılmaktadır 
(İbnü'l-Murtazâ, s. 70). 3. Kitâbü Nazmı 


(Nakliyi-Kur’ân. İbnü’n-Nedîm’in müel¬ 
life nisbet ettiği bu eser ( el-Fihrist, s. 41, 
221) onun, Ebû Ca'fer Muhammed et-Tû- 
sî’nin Tibyân'ında çokça zikredilen tefsi¬ 
ri olmalıdır. İbnü’l-İhşîd'e kaynaklarda ay¬ 
rıca Kitâbü'l-Mübtedî, Kitâbü'l-İcmâ c , 
en-Nakz C ale'l-Hâlidî fi'l-ircâ 3 , İhtişâ- 
tu Kitabi EbVAlî fi'n-rıefy ve’l-işbât ve 
İhtişam Tefsîri't-Taberî gibi diğer bazı 
eserler de nisbet edilmektedir. 
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Ebü’i-Felâh Abdülhay b. Ahmed 
b. Muhammed es-Sâlihî el-Hanbelî 
(ö. 1089/1679) 

Şezerâtü'z-zeheb 
adlı eseriyle meşhur olan 
tarihçi, fakih ve edip. 

L J 

8 Receb 1032’de (8 Mayıs 1623), Dı- 
maşk'ın Sâlihiye semtinde oturan Hanbe- 
lî mezhebine mensup bir ailenin çocuğu 
olarak dünyaya geldi. Eyyûb b. Ahmed 
el-Halvetî, AbdülbâkI b. Abdülbâki el-Han¬ 
belî ve Muhammed b. Bedreddin el-Ba- 
labânî gibi hocalardan dinî ilimler okudu. 


Daha sonra Kahire’ye gitti ve uzun süre 
burada kalıp Şehâbeddin Ahmed b. Ah¬ 
med el-Kaiyûbî, Şemseddin Muhammed 
b. Alâeddin el-Bâbiiî, Sultân b. Ahmed 
el-Mezzâhî ve Nûreddin Ali Şebrâmellisî’- 
nin derslerine katıldı. Dımaşk’a dönünce 
müderris olarak görevlendirildi. 16 Zilhic¬ 
ce 1089’da (29 Ocak 1679) Mekke’de ve¬ 
fat etti ve Cennetü’l-muallâ’da toprağa 
verildi. Yetiştirdiği öğrenciler arasında 
Fiulûşatü'l-eşer müellifi Muhibbî de bu¬ 
lunmaktadır. Tarih, edebiyat, fıkıh ve na¬ 
hiv alanlarında ilim sahibi ve aynı zaman¬ 
da iyi bir hattat olan İbnüT-İmâd’ın şiir 
yazdığı da bilinmekte ve kaynaklarda 
bunlardan bazı örneklere rastlanmak- 
tadır. 

Eserleri. 1. Şezerâtü'z-zeheb fî ahbâ- 
ri men zeheb. Hicretin ilk yılından baş¬ 
layarak 1000 (1592) yılma kadar meyda¬ 
na gelen olayları, özellikle de ulemâ ve 
devlet adamlarının biyografilerini içeren 
bir vefeyât kitabıdır. 19 Ramazan 1080’- 
de (10 Şubat 1670) tamamlanan eser, her 
yılın olaylarını özetle anlattıktan sonra o 
yıl vefat eden muhaddis, fakih, edip, âlim 
ve devlet adamlarının kısa hayat hikâye¬ 
lerini verir; halife ve sultanlara ise daha 
geniş yer ayrılmıştır. Bu açıdan Memlük- 
ler döneminde yaygınlaşan “el-havâdis 
ve'I-vefeyât” türü kitapların özelliklerini 
yansıtmaktadır. 10.000 civarında biyog¬ 
rafi içeren kitap bir zümreye, zamana ve 
mekâna hasredilmemiş olduğundan ge¬ 
nel biyografik eserler sınıfına girer. Ver¬ 
diği biyografilerin bir kısmında orijinal 
bilgiler bulunmakla birlikte bazı tezatlar 
da mevcuttur. Müellifin eserinde daha 
önceki kaynaklardan büyük miktarda 
alıntılar yaptığı görülür. Bunlar arasında 
Ebü’l-Ferec el-İsfahânî’nin el-Eğânî, Ha¬ 
tîb el-Bağdâdî'nin Târîhu Bağdâd, İbn 
Ebû Ya’lâ el-Ferrâ'nın Tabakötü'l-Hanâ- 
bile, Sülemî’nin Tabakatü 'ş-şûiiyye, İbn 
Hallikân’ın Vefeyâtü i-a'yân, İbn Hacer 
el-Askalânî'nin İnba’ü'l-ğumr, Sehâvî’- 
nin Tabakâtü'l-evliyâ 3 , İbnü’d-Deybaîn 
Buğyetü'l-müstefîd’i ileTakıyyüddin 
İbn Kâdî Şühbe ve Zehebî’nin eserleri sa¬ 
yılabilir. Kitapta Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin 
kardeşleri Tâcülmülk Mecdüddin Böri ile 
el-Melikü'l-Muazzam Tûranşah. Ba’lebek 
hâkimi İzzeddin Ferruhşah, Abbâsî Hali¬ 
fesi Müstazhir-Biilâh ve Selçuklu Veziri 
Nizâmülmülk gibi hükümdar, vezir ve 
ümerânın şiirlerine de yer verilmesi Arap 
edebiyatı tarihi açısından önemlidir. Eser¬ 
de kadın âlimlere de yer verilmiştir. Şeze- 
râtü'z-zeheb, İbnü’l-İmâd’ın öğrencisi 
Abdürrahîm b. Mustafa ed-Dımaşki es- 
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İbnü'l-lmâd'ın 
Şezerâtü’z- 
zeheb adlı 
eserinin 
muhtasarının 
son sayfası 
(The Chester 
Beatty 
Library, 
nr. 3706) 
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Sâlihî tarafından ihtisar edilmiş (Dublin 
Chester Beatty Library, nr. 3706), Ekrem 
Haşan el-U!ebî de esere XI. (XVII.) yüzyıl¬ 
da yaşayan kişilerin biyografilerini içeren 
Tekmiletü Şezerâti'z-zeheb adıyla bir 
zeyil yazmıştır (Dımaşk 1412/1991). Kitap 
Kahire’de iki defa yayımlanmış (1332, 
1350-1351) bunlardan Hüsâmeddin el- 
Kudsî tarafından gerçekleştirilen ikinci 
neşir Beyrut’ta ofset olarak birçok defa 
tekrarlanmıştır; tahkikli neşrini ise son 
cildi fihrist olmak üzere on bir cilt halinde 
Abdülkâdir el-Arnaût ve Mahmûd el-Ar- 
naût yapmıştır (Beyrut 1406-1416/1986- 
1995). 2. Şerhu Bedî c iyyeti'bni Hicce 
efifamevl(Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 
8772). 3. Şerh c alâ-metni'l-Müntehâ. Ta- 
kıyyüddin İbnü’n-Neccâr el-Fütûhî'nin Han- 
belî fıkhına dair eserinin şerhidir (Ömer 
Ferruh, 11, 730). 4. Mu c tıyyetü'l-emân 
minhfnşi7-eymân(Dârü'l-kütübi'l-Mısriy- 
ye, 295 numaralı mecmua içinde). 5. Şer¬ 
hu manzûmeti edebi'1-ekl (Lâmiyyetü’l- 
edeb; bk. îsâ İskender Ma'lûf, V ( 1925], s. 

133). 6. Esbûbü'l-halûş bi-sûreti'l-İh- 
lâş (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 19952). 7. 
Nüzhetü zâti'l-Hmâd c alâ tefsiri'l- c allâ- 
meti'l-Beyzâvî li-sûreti Yâsîn (Dârü'l- 
kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 5542). 8. Manzûme 
fi'n-necâsât (Ömer Ferruh, II, 730). 
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İBNÜ’l-İMÂDİYYE 
(bk. MANSÛR b. SELİM). 

İBNÜ’l-İMÂM 

(fUyı^ı) 

Ebü’l-Feth Takıyyüddîn Muhammed 
b. Muhammed b. Alî b. Hümâm el-Mısrî 
(ö. 745/1344) 

Kıraat ve hadis âlimi. 

L J 

682’de (1283) Kahire’de dünyaya geldi 
(İbnü'l-Cezerî, II, 245). Bazı kaynaklarda 
doğum yılı 677 (1278) ve 688 (1289) ola¬ 
rak verilmekteyse de onunla ilgili bilgileri 
oğlu Muhibbüddin İbrahim’den alan İb- 
nü’l-Cezerî’nin kaydettiği tarih doğru ol¬ 
malıdır. Aslen Askalaniı olup çok sayıda 
âlim yetiştiren bir aileye mensuptur. Bü¬ 
yük dedesi Hümâm muhaddis ve fakihti. 
Dedesi Nûreddin Ali ve babası Tâceddin 
Muhammed'in, Fâtımîler’in veziri el-Me- 
likü’s-Sâlih tarafından Kahire’de yaptırı¬ 
lan Sâlih Camii’nin imam ve hatibi olma¬ 
ları sebebiyle İbnü’l-İmâm diye tanındı. 
İlk bilgileri aile içinde aldı. Babasının gö¬ 
revli olduğu Sâlih Camii’nin âdeta âlimle¬ 
rin ziyaretgâhı olması onun yetişmesin¬ 


de önemli rol oynadı. Bu âlimlerden bir¬ 
çok hadis kitabını ve Ahmed b. İshak el- 
Eberkühî’den Sîretü İbn Hişârri i okudu. 
Ezher müderrisi ve kıraat âlimi Ali b. Yû¬ 
suf eş-ŞattanûfTden kıraat okudu. Hadis 
âlimi Abdülmü’min b. Halef ed-Dimyâtî’- 
den hadis dinledi ve icâzet aldı. Ali İbnü’s- 
Savvâftan da hadis dinlemiş olan İbnü’l- 
İmâm, Şîhâb el-Muhsinî'den fıkıh öğrendi. 

Şâfiî fakihi. kıraat ve hadis âlimi olarak 
Kahire’nin önde gelen şahsiyetleri arasın¬ 
da yer alan İbnü’l-İmâm babasının vefa¬ 
tından (713/1313) sonra Sâlih Camii'nde 
imamlık yapmaya başladı ve hayatının so¬ 
nuna kadar bu görevde kaldı. Zehebî. İb- 
nü'l-İmâm’ın sika ve müttaki bir âlim ol¬ 
duğunu söylerken (Muhtaşaru Silâhi’l- 
mtfmin, vr. 3 a ) İbnü’l-Cezerî onun kıraat 
okuttuğuna dair bilgisi olmadığını belirt¬ 
mektedir. İbnü’l-İmâm 1S Rebîülevvel 745- 
te (27 Temmuz 1344) Kahire’de vefat etti 
ve Karâfe Mezarlığı'nda toprağa verildi. 

Eserleri. 1. Silâhu'l-mii’min. Müellif 
bu eserini Kütüb-i Sitte ile İmam Mâ- 
lik'in el-Muvaüâ’, Hâkim’in el-Müsted- 
rek c ale'ş-Şahîhayn , Ebû Avâne’nin el- 
Müsnedü'1-müstahrec’’alâ Sahihi Müs¬ 
lim, İbn Hibbân’ın Sahih, İbn Ebû Şey- 
be'nin el-Muşannef ve Beyhakî’nin es- 
Sünenüi-kübrâ adlı eserlerinden dua 
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İBNÜ'I-KABÂKIBÎ 


ve zikir konusunda seçtiği hadisleri yirmi 
bir bab üzere düzenleyerek meydana ge¬ 
tirmiştir. Eser, Muhyiddin Dîb Mestû ta¬ 
rafından tahkik edilerek Silâhu ’1-müz¬ 
min fi'd-dtfâ’ ve'z-zikr adıyla yayımlan¬ 
mıştır (Dımaşk 1414/1993). Silâhu'l-mü 
min üzerinde müellifin çağdaşı olan âlim¬ 
ler ihtisar çalışmaları yapmış, İbn Hacer, 
eserin Zehebî tarafından 730’lu (1330) 
yıllarda yazılmış muhtasarını gördüğünü 
bildirmiştir. Ancak Zehebî’nin, Topkapı 
Sarayı Müzesi Kütüphanesinde (III. Ah- 
med, nr. 572) Muhtaşaru Silâhi'l-mü 
min adıyla kayıtlı bulunan eserinin dîbâ- 
cesinde müellif hakkında kullandığı ifade¬ 
den kitabı onun vefatından sonra özetle¬ 
diği anlaşılmaktadır. Eserin ilk dokuz ba¬ 
bını ve İbnü'l-İmâm’ın hadisler üzerinde¬ 
ki sözlerini terkederek yalnız Hz. Peygam¬ 
berin zikir ve dualarını seçen Zehebî, asıl 
eserin onuncu babından sonrasını on iki 
bab halinde özetlemiştir. Eserin ayrıca 
Kemâleddin Ahmed b. Ömer en-Neşâî (ö. 
757/1356) ve Şehâbeddin Ahmed b. Ali el- 
Uryânî (ö. 778/1376) tarafından yapılan 
muhtasarlarından söz edilmiştir (Sübkî, 
IX, 19; İbn Hacer, I, 219-220, 224-225; IV, 
203). İbn Hilâl el-Makdisîde Nevevî’nin el- 
Ezkâr ı ile Silâhu'l-mü’ miri den yaptığı 
seçmeleri el-Mişbâh fi'l-cem c beyne'1- 
Ezkâr ve’s-Silâh adıyla bir araya getir¬ 
miştir (Brockelmann, GAL, II, 162). Z. 
Alemü'l-ihtidâ fi'l-vakf ve'l-ibtidâ\ 
Kur’an’daki durma ve başlama yerlerini 
konu alan bir eserdir. Devrin sultanı el- 
Melikü’n-Nâsır Muhammed b. Kalavun 
tarafından Ebû Hayyân el-Endelüsî’ye in¬ 
celettirilerek sahasında yapılmış en güzel 
çalışma olduğu tesbit edilen eserin bir 
nüshası Kütahya’da Tavşanlı Zeytinoğlu 
İlçe Halk Kütüphanesi’nde bulunmaktadır 
(nr. 22, vr. 10 a -20 a ). Müellifin ayrıca Müte- 
şâbihü'l-Kur’ân adlı bir eseri kaynaklar¬ 
da zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnüTİmâm, Silâhu'l-mü’min (nşr. Muhyid¬ 
din Dîb Mestû), Beyrut 1414/1993, neşredenin 
girişi, s. 5-13; Zehebî, A'lâmü’n-nübelâ’, XXII, 
361-362; a.mlf., Muhtaşaru Silâhii-mCfmin, 
TSMK, 111. Ahmed, nr. 572, vr. 3"; Sübkî, Taba- 
kâf (Tanâhî), IX, 19; İsnevî, Tabakâtü’ş-Şâfi'iy- 
ye, II, 146; İbn Râfi‘, el-Vefeyât (nşr. Sâlih Meh- 
dî Abbas - Beşşâr Avvâd Ma'rûf), Beyrut 1402/ 
1982,1, 486-487; İbnü’l-Cezerî, Ğâyetü’n-liihâ- 
ye, II, 245; İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâmine, I, 
219-220, 224-225; IV, 203, 323-324; İbn Kâdî 
Şühbe. 7ârîh(nşr. Adnan Dervîş), Dımaşk 1977, 
II, 438; İbn Tağriberdî, en-Nücûmü’z : zâhire, X, 
146; Keşfü’z-zunûn, II, 994; İbnüTİmâd, Şeze- 
rât, VI, 144: Brockelmann, GAL, 11, 105, 162; 
SuppL, II, 102; Beşşâr Avvâd Ma'rûf, ez-Zehebî 
ve menhecilhû fî kitabeti Târihi’l-İslâm, Kahi¬ 
re 1976, s. 243. m 
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İBNÜ’I-KABÂKIBÎ 

(^Uli ^1) 

Ebû Abdillâh Şemsüddîn Muhammed 
b. Halîl b. Ebî Bekr el-Halebî 
(ö. 849/1445) 

Kıraat âlimi. ^ 

777 (1375) veya 778 yılında Halep’te 
doğdu. Muhtemelen nalıncılık yapan bir 
aileden geldiği için İbnü’l-Kabâkıbî veya 
Kabâkıbî diye meşhur oldu. Halep’te Kur- 
’an’ı ve bazı kitapları ezberleyerek başla¬ 
dığı tahsilini ilerletmek için 803’te (1401) 
Kahire’ye gitti ve Ebû Amr Osman b. Ab- 
durrahman ed-Darîr el-Bilbîsî’den Ebû 
Amr ed-Dânî’nin et-Teysîr' i, İbn Sivâr ei- 
Bağdâdî’nin el-Müstenîr’ i, Sıbtu'l-Hay- 
yât'ın el-Mübhic i ve Şâtıbî’nin Hırzü'l- 
emânî'si gibi eserleri okudu. Zeynüddin 
el-Irâki ve Sıbt İbnü’l-Acemî’den hadis, 
diğer bazı âlimlerden çeşitli ilim dalların¬ 
da dersler alarak kendini yetiştirdi. Çalış¬ 
malarında hadis, Şâfiî fıkhı ve özellikle 
kıraat ilmine ağırlık verdi. Gazze'de bir 
süre ikamet ettikten sonra ziyaret için 
gittiği Kudüs’e yerleşti ve hayatının sonu¬ 
na kadar burada yaşadı. Çevresinde kı¬ 
raat ilminde otorite kabui edilen İbnü’l- 
Kabâkıbî, Kudüs’teki Cevheriyye Medre- 
sesi’nde kıraat dersleri verdi. 848 (1444) 
yılında gözlerini kaybetti ve 20 Receb 
849’da (22 Ekim 1445) vefat etti. Ölü¬ 


münden sonra onun çalışmalarını oğlu 
Ebü’l-Meâlî İbrâhim devam ettirdi. 

Eserleri. 1. Mecmtfu’s-sürûr ve mat- 
la c u'ş-şümûs ve'l-büdûr. On dört kıraate 
dair Gazze’de yazılmış manzum bir eser 
olup Süleymaniye (Bağdatlı Vehbi Efendi, 
nr. 31 ) ve Köprülü (Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 
27) kütüphanelerinde nüshaları bulun¬ 
maktadır (diğer nüshaları için bk. el-Fih- 
risü’ş-şâmil: c Ulûmüi-Kur’ân , 1,424-425). 
2. îzâhu'r-rumûz ve miitâhu'l-künûz. 
Müellifin Mecma^u 's-sürûr adlı eserine 
yazdığı bu şerhin Süleymaniye (Kılıç Ali Pa¬ 
şa, nr. 23) ve Köprülü (Fâzıl Ahmed Paşa, 
nr. 19) kütüphanelerinde nüshaları mev¬ 
cuttur (diğer nüshaları için bk. Brockel¬ 
mann, GAL, II, 137-138; SuppL, II, 139 ; el- 
Fihrisü’ş-şâmil: ‘(Jlûmü’l-Kur’ân, I, 422- 
423). 3. Teysîru mâ fi’l-Muştalah. İbnü’l- 
Kâsıh’ın Ebû Ca’fer el-Kârî, Ya’küb el- 
Hadramî, Halef b. Hişâm, İbn Muhaysın, 
A’meş ve Hasan-ı Basrî kıraatlerini ele al¬ 
dığı el-Muştalah'm\n manzum hale ge¬ 
tirildiği eserin Süleymaniye (Esad Efen¬ 
di, nr. 29) ve Râgıb Paşa(nr. 6, vr. 12-108) 
kütüphanelerinde yazma nüshaları var¬ 
dır. 4. Urcûzetü't-tecvîd. İbn Fityân İb¬ 
râhim el-Hanefî, İbnü’l-Kabâkıbî’nin bu 
eserini Fethu'l-mecîd li-Urcûzeti't-tec- 
vîd adıyla şerhetmiş olup bu şerhe ait 
bir nüsha İskenderiye Kütüphanesi’nde 
(nr. 3319) kayıtlıdır (el-Fihrisü’ş-şâmil: el- 
Kur’ân ue‘ulCımühû, 1, 187, 260). 5. Züb- 


Ibnü'l-Kabâkıbî'nin Mecma'u’s-sürûr adlı eserinin ilk iki sayfası (Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 27) 
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İBNÜ'I-KABÂKIBÎ 


detü'l-Muktefâ ti tahrîri eUâzı’ş-Şüâ*. 
Kâdî İyâz’ın eş-Şifâhna Sıbt İbnü’l-Acemî 
tarafından yazılan el-Muktefâ ti elfâzı 
halli'ş-Şifâ : ‘ adlı eserin şerhi olan ve yazı¬ 
mı 81S (1412) yılında tamamlanan ese¬ 
rin Süleymaniye Kütüphanesi'nde nüsha¬ 
ları mevcuttur (Ayasofya, nr. 586; Yazma 
Bağışlar, nr. 4333). 6. Tahmîsü'l-Bürde. 
Muhammed b. Saîd el-Bûsîrî’nin Kaşîde- 
tü'l-Bürde sinin tahmîsidir. Kaynaklarda 
İbnü'l-Kabâkıbî’nin çalışmaları arasında 
Safiyyüddin el-Hillî’ye nazîre olarak kale-. 
me aldığı bir Bedfiyye’sinin de (bk. BE- 
DÎİYYÂT) bulunduğu belirtilmiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Sehâvî, ed-Dau’ü’l-lâmk, XI, 266; Süyûtî, 
Nazmü’l-’ikyân (nşr. Philip K. Hitti), Beyrut, ts. 
(el-Mektebetü'l-ilmiyye), s. 148; a.mlf., et-Tib- 
rü’l-mesbûk ft zeyli's-Sülûk, Kahire, ts. (Mek- 
tebetü'l-külliyyeti'l-Ezheriyye), s. 135-136; Ebü’l- 
Yümn el-Uleymî, ei-Ünsü'l-celîl bi-târîhi’l-Kuds 
ue’l-Halîl, Amman 1973,11, 179; Keş/Ü ’z-zunün, 

I, 209; il, 1054, 1333; Râgıb et-Tabbâh, /‘/â- 
mü'n-nübelâ 1 bi-târîh.i Halebe’ş-şehbâ' , Halep 
1344/1925, V, 242-243; Brockelmann, GAL, II, 
137-138; Suppl., 11, 139; Zirikiî, el-AHam, VI, 
352; Hediyyetü’l-’ârifîn, II, 196; İzâhu’l-mek- 
nûn, 11, 434; Kehhâle, Mu'cemü’l-mtfellifin, 
IX, 288; Fehmi Edhem Karatay, İstanbul Üni¬ 
versitesi Kütüphanesi Arapça Yazmalar Kata¬ 
logu, İstanbul 1951,1, 122-123; el-Fihrisü’ş-şâ- 
mil: el-Kudân ve ‘ulûmühû, et-tecvîd (nşr el- 
Mecmau'l-melekî), Amman 1405/1985, I, 187, 
260; et-Fihrisü’ş-şâmil: ’Ulûmüi-Kur’ân, mah- 
tûtâtü’l-kırâ’ât (nşr. el-Mecmaü'l-melekî), Am¬ 
man 1987, I, 422-423, 424-425. 

S Muhammed Eroğlu 


İBNÜ’I-KÂBİSÎ 
(bk. KÂBİSÎ). 


İBNÜ’I-KADDÂH 

(bk. ABDULLAH 
b. MEYMÛN el-KADDÂH). 


İBNÜ’l-KÂDÎ 

(^Ull ^1) 

Ebu 1-Abbâs Şihâbüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Muhammed 
el-Miknâsî ez-Zenâtî 
(ö. 1025/1616) 

Mâliki fakihi, edip ve tarihçi. 


960'ta (1553) Fas'ta doğdu. Berberi 
asıllı Zenâte kabilesinin Miknâse koluna 
mensuptur. Ailesi, büyük dedelerinden 
Ebü’l-Âfiye'ye nisbetle Benî Ebü’l-Âfiye 
diye anılır. İbnü’l-Kâdî, ilk öğrenimine fe- 
râiz ilminde meşhur bir âlim olan babası¬ 
nın yanında başladı. Daha sonra Mera- 


keş’e ve Mağrib'in diğer şehirlerine gide¬ 
rek çeşitli âlimlerin derslerine devam et¬ 
ti. Ebû Râşid Ya'küb b. Yahyâ’dan hesap, 
ferâiz ve aruz dersleri aldı. Dinî ve aklî 
ilimlerde şöhret sahibi Ebü’l-Abbas Ah¬ 
med b. Ali el-Mencûrel-Fâsî'nin öğrencisi 
oldu. Ayrıca Abdülvâhid b. Ahmed es-Si- 
cilmâsî, Ebû Zekeriyyâ Yahyâ b. Muham¬ 
med, Muhammed b. Kasım el-Kassâr, 
Ebü’l-Mehâsin el-Fâsî, Ahmed Bâbâ et- 
Tinbüktî gibi âlimlerden fıkıh, hadis, ta¬ 
rih ve edebiyat okudu (hocaları için ayrıca 
bk. el-Münteka’l-makşûr, neşredenin gi¬ 
rişi, 1, 58-78; Dürretüî-hicâl, neşredenin 
girişi, 1, 14-18). 

İbnü'l-Kâdî 986’da (1578) Fas, Cezayir, 
Libya ve Mısır’a İlmî seyahatlerde bulun¬ 
du. Ertesi yıl hac görevini yerine getirdi. 
988’de (1580) Osmanlı topraklarına geç¬ 
ti. Bu yıllarda bazı Türk şehirlerini ziya¬ 
ret ettiğini söyleyen İbnü’l-Kâdî (el-Mün- 
teka’l-makşûr, I, 749), memleketine dön¬ 
düğünde Sa’dî Sultanı Ahmed el-Man- 
sûr’un himayesine mazhar oldu. Sultan 
onu elçi ve dâî olarak görevlendirdi. Sa‘- 
dîler’in propagandasını yapmak üzere çık¬ 
tığı yolculuk sırasında Cezayir’in kuzey¬ 
batısında Henîn yakınlarında İspanyollar 
tarafından esir alınarak Malta adasına 
götürüldü (994/1586). Burada çeşitli iş¬ 
kencelere mâruz kalan İbnü'l-Kâdî, Sul¬ 
tan Ahmed el-Mansûr'un fidye ödemesi 
üzerine bir yıl sonra serbest bırakıldı. Bu 
olayın ardından Sa’dî sarayındaki kütüp¬ 
haneye kapanarak eser yazmaya başladı; 
tarih ve biyografi alanındaki kitaplarını 
tamamladı. Bazı eserlerini Ahmed el- 
Mansûr’a ithaf etti. 

Daha sonra Fas'ın kuzeyindeki el-Kasr, 
Selâ ve Miknâs’a kadı ve hatip tayin edi¬ 
len İbnü’l-Kâdî, Sultan Ahmed el-Man- 
sûr’un 1603'te ölümü üzerine devlet hiz¬ 
metinden ayrılıp Atlas dağlarında Sûs’ta 
bulunan Delâiyye Zâviyesi’ne yerleşti. Bu 
zâviyede sekiz yıl ders verdikten sonra 
Fas’a dönerek Karaviyyîn Camii'nde Şa- 
hîh-i Buhûrî okutmaya başladı. 6 Şâban 
1025’te (19 Ağustos 1616) vefat etti; ce¬ 
naze namazını öğrencisi Nefhu't-tîb mü¬ 
ellifi Makkarî kıldırdı. İbnü’l-Kâdî’yi çağ¬ 
daşlarından ayıran en önemli özellik onun 
aklî ilimlere duyduğu alâkadır. İbnü’l-Kâ- 
dî’nin erken yaşlardan itibaren başta ma¬ 
tematik ve mantık olmak üzere aklî ilim¬ 
lere özel bir ilgi gösterdiği bilinmektedir. 
Eserlerine serpiştirdiği şiir ve kasideler 
onun edebî zevkini ve bilgisini ortaya koy¬ 
maktadır. 

Eserleri. 1. el-Münteka'l-makşûr c aiâ 
mehâsini (me‘âşiri)'l-Halîte Ebi'l-Ab- 


bûs el-Manşûr. Ahmed el-Mansûr’a it¬ 
haf edilen eser sultanın dönemini (1578- 
1603) siyasî, edebî ve tarihî açıdan ele al¬ 
maktadır. Birçok müellifin kaynak olarak 
kullandığı kitabı Muhammed Razûk el- 
Münteka’l-makşûr *alâ me’âşiri'l-ha- 
lîfeti’l-Manşûr adıyla neşretmiştir (I-ll, 
Rabat 1986). 2. Dürretü’l-hicâl fî (ğurre- 
ti) esmâ^i’r-ricâl (Zeylü Vefeyâti'l-a'yân). 
İbn Hallikân’ın eserinin zeyli olan kitabı ilk 
defa S. Allûş (Ichoua Sylvain Allouche) Dür- 
retü'l-hicâl (Repertoire biographique 
d’Ahmad İbn al-Qadı) adıyla yayımlamış 
(1-11, Rabat 1934-1936), daha sonra Mu¬ 
hammed el-Ahmedî Ebü’n-Nûr tarafın¬ 
dan tekrar neşredilmiştir (l-III, Tunus-Ka- 
hire 1390-1394/1970-1974). 3. Cezvetü'l - 
iktibas ti zikri men halle mine’l-a c lâm 
medînete Fâs. Ahmed el-Mansûr’a ithaf 
edilmiş olup Fas şehrinin tarihiyle coğraf¬ 
ya ve topografyasından, burada yaşayan 
meşhur simaların, edip ve âlimlerin ha¬ 
yatından bahseden önemli bir kaynaktır. 
Müellif, eserinin özellikle İdrîsîler’e ve Ka¬ 
raviyyîn Camii'ne geniş yer ayırdığı giriş 
kısmında Ali el-Ceznâî ve İbn Ebû Zer'- 
den faydalanmıştır. Alfabetik olarak dü¬ 
zenlenen biyografi bölümünde emîr, sul¬ 
tan, fakih gibi meşhur kişilerden bahse¬ 
dildikten sonra Fas'a dışarıdan gelenle¬ 
rin hal tercümelerine yer verilmiştir. Mu¬ 
hammed el-Fâtımî tarafından yayımla¬ 
nan eserin (taş baskısı, Fas 1309) yeni bir 
baskısı da yapılmıştır (Rabat 1393). 4. 
Laktü'l-ierâ’id min lüfâzati hukaki’l- 
fevâ’id (Laktatü’l-ferâhd fi tahkiki'l-fe- 
vâdd). İbn Kunfüz’ün Şerefü't-tölib fîes- 
ne'l-metâlib adlı eserinin vefeyât kısmı¬ 
na zeyil olarak yazılmış olup Muhammed 
Haccî tarafından Elf sene mine'l-vefe- 
yât fî şelâşe kütüb içerisinde yayımlan¬ 
mıştır (Rabat 1 396/1976). S. Dürretü's- 
sülûk fî men have'l-mülke mine'l-mü- 
lûk (ed-Dürrü’l-halûkü’l-müşrıkbi'd-dür- 
reti’s-sülûkfî men have’l-mülke mine’l- 
mülûk). Bu manzum eseri bizzat müellif 
şerhetmiştir (Brockelmann, 11, 679). 6. 
Râ’idü'l-felûh bi- c avâli'l-esânîdi'ş-şı- 
hâh. İbnü’l-Kâdî’nin hocaları hakkında 
olan eserin edisyon kritiği Mustafa el-Bû- 
inânî tarafından yapılmışsa da henüz ya¬ 
yımlanmamıştır. 7. Fi'r-rivâye. Kıraat 
hakkındadır ( a.g.e a.y.). 8. el-Fethu'n- 
nebîl limû tezammenehû min esmâh 
c adedi't-tenzîl (Merakeş, el-Hizânetü'l- 
âmme, nr. 472). 9. er-Rm'id li-tâlibi feh - 
mi’n-nâhiz. bi-a c btfi ‘ilmi’l-ferâdz (Ra¬ 
bat, el-Hizânetü’l-Haseniyye, nr. 8840). 10. 
Neylü’l-emel fîmâ bihî beyne’l-Mâli - 
İriyye cera’Mamel (el-Iksîr fî şınâ’ati’t- 
tekşîr) (el-Hizânetü’l-Haseniyye, nr. 5455). 
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jbnü’I-Kâdî’nin kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer bazı eserleri de şunlardır: Tefayîd 
'alâ cedâvili'l-Haviî, Nazmü Telhisi 
İbni'l-Bennâ, Nazmü mantıkTs-Sa c d, 
Gunyetü'r-râ’id û tabakati ehli'l-hi- 
sâb ve'l-ferâ’iz, Muhtaşarü'l-Mfyûr. 
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Ebû Ya‘lâ er-Reîsülecel Mecdürrüesâ 
ei-Amîd Hamza b. Esed b. Alî 

b. Muhammed ed-Dımaşkî et-Temîmî 
(ö. 555/1160) 

Târihu Dımaşk adlı 
eseriyle meşhur olan tarihçi, 
edip, şair ve devlet adamı. ^ 

Dımaşk’ta dünyaya geldi. Vefatında 
sekseni aşkın olduğu dikkate alınarak 
465-475 (1073-1082) yılları arasında doğ¬ 
duğu söylenebilir. Soyu Temîm’e kadar 
ulaşan büyük bir aileye mensuptur. Aile¬ 
si kalansüve (külâh) imalâtıyla meşgul ol¬ 
duğu için İbnü’l-Kalânisî lakabıyla tanın¬ 
dı. İbnü’l-Kalânisî Dımaşk’ta tarih, ilahi¬ 
yat, edebiyat ve fıkıh tahsili yaptıktan 
sonra Dîvânü’r-resâil ve’l-inşâ’da kâtip 


olarak göreve başladı; ardından bu diva¬ 
nın reisliğine yükseldi. Bir süre Dîvânü’r- 
resâil ve’l-inşâ ile birlikte Dîvânü’l-harâc’ı 
da yönetti. İki defa Dımaşk şehrinin reis¬ 
liğine tayin edildi ve uzun yıllar bu görev¬ 
de kaldı. Hadisle ilgilenen İbnül-Kalânisî, 
es-Sâhibü’I-amîd Ebû Ya’iâ Sehl b. Bişr 
el-İsferâyînî ve Ebû Ahmed Hâmid b. Yû¬ 
suf et-Tiflisî’den rivayette bulunmuş; 
Ebü’l-Kâsım Sasrâ, Ebü’l-Mevâhib Sasrâ, 
Mükrem b. Ebü’s-Sakr, Ebü’i-Kâsım İbn 
Asâkir ve oğlu Kâsım b. Asâkir, Ömer b. 
Ali el-Kureşî ve kardeşi Abdülvehhâb, Ka¬ 
dı Abdurrahman b. Sultân ve İshak b. 
Tarhân eş-Şâgünî de ondan hadis rivayet 
etmişlerdir. İbnü’l-Kalânisî 17 Rebîülevvel 
555'te (27 Mart 1160) Dımaşk'ta vefat et¬ 
ti ve Kâsiyûn Mezarlığı’nda ağabeyi Mu- 
hammed’in kabrinin yanına defnedildi. 5 
veya 7 Rebîülewel'de(15 veya 17 Mart) öl¬ 
düğü de rivayet edilir. 

Nazımda, nesirde ve inşâ kâtipliğinde 
haklı bir şöhrete kavuşan İbnü’l-Kalânisî 
aynı zamanda şair ve iyi bir hattattı (İbn 
Asâkir, XV, 191). Kendi eserinde ( Târihu 
Dımaşk\nşr. Süheyl Zekkâr), s. 447, 528, 
532-533), İbn Asâkir’in Târihu Dımaşk'm- 
da (XV, 191-192) ve Yâküt el-Hamevî’nin 
Mu'cemü'l-üdebâ’sında (X, 279-280) 
bazı şiirleri yer almaktadır. 

Dımaşk ve Mısır’daki İdarî görevlerini 
nesiller boyu sürdüren Kaiânisî ailesi halk 
tarafından seviliyordu. 548’de (1153-54) 
Dımaşk’ta karışıklıkların çıkması üzerine 
şehrin reisliğine getirilen İbnüî-Kalâni- 
sî’nin yeğeni Ebû Gâlib Radıyyüddin Ab- 
dülmün’im, akrabalarını yanına alarak 
şehri dolaşıp halkı ve askerleri yatıştır¬ 
mış, şehirde huzur ve sükûnu sağlamış¬ 
tır ( Târihu Dımaşk |nşr. Süheyl Zekkâr], 
s. 501 ). Ailenin VIII. (XIV.) yüzyılda bile Dı- 
maşk’ın idaresinde söz sahibi olduğu bi¬ 
linmektedir. Dımaşk’ta Sâlihiyye’deki Ka- 
lânisiyye Dârülhadisi bu aileye mensup 
olan Ebû Ya’lâ Hamza b. Müeyyedüddin 
Ebü’l-Meâiî Es’ad tarafından yaptırılmış¬ 
tır (Nuaymî, 1, 96-97, 307-311). 

İbnü’l-Kalânisî, el-Emîrüî-müeyyed Ud- 
detü’l-imâm Haydere b. Hüseyin b. Müf- 
lih’in 1 Receb 441’de (29 Kasım 1049) Dı- 
maşk valiliği görevine başladığını ve bu 
görevini 448 (1056) yılına kadar sürdür¬ 
düğünü belirttikten sonra Târihu Dı- 
maşk (Zeylü Târihi Dımaşk) adlı eserini 
bu yıl üzerine kurduğunu söyler ( Târihu 
Dımaşk |nşr. Süheyl Zekkâr|, s. 140). Kita¬ 
bından iki yerde (s. 474, 531 ) sadece Tâ¬ 
rih adıyla bahseder. İbn Asâkir (XV, 191), 
Yâküt el-Hamevî (X, 278), İbnü’l-Esîr (X, 
560) veZehebî de (XX, 388-389) onun ese¬ 


rine Târih ismini vermişlerdir. İbn Halli- 
kân (VII, 144) kitabın adını Zeylü Kitâbi 
Târihi Hilâl eş-Şâbî, Ebû Şâme (I, 28) 
Müzeyyelü't-Târihi'd-Dımaşki, İbnü’l- 
Adîm(lII, 1154, 1162) ez-Zeyl fî Târihi 
Dımaşk ve el-Müzeyyel bihî c alâ Târi¬ 
hi Dımaşk, Kâtib Çelebi ise (Keşfü ’z-zu- 
nûrı, I, 294) Zeylü Târihi Medineti Dı- 
maşk şeklinde kaydetmiştir. İbn Halli- 
kân’ın ifadesinden kaynaklanan yaygın 
kanaate göre İbnü’l-Kalânisî eserini. Hi¬ 
lâl b. Muhassin es-Sâbî’nin(ö. 448/1056) 
360-448 (970-1056) yıllarına ait olayları 
ihtiva eden Târihu Hilâl b. Muhassin 
eş-Şâbî adlı kitabına zeyil olarak kaleme 
almıştır. Henry Frederick Amedroz da ki¬ 
tabı Zeylü Târihi Dımaşk ismiyle ya¬ 
yımlamıştır (Beyrut 1908). Ancak Claude 
Cahen, bu konuya dair yazdığı bir maka¬ 
lede meselenin İbn Hallikân’ın ifadesine 
dayanan Amedroz’un kısa açıklamasıyla 
vuzuha kavuşamayacak kadar karışık ol¬ 
duğunu. İbnü’l-Kalânisî’nin çağdaşı Azî- 
mî’nin eserin ismindeki “müzeyyel” keli¬ 
mesini “zeyl” ile değiştirerek kitabın adını 
Zey lü't-Târîhi'd-Dımaşki olarak kaydet¬ 
tiğini ve bunu “Dımaşk Tarihi’nin zeyli” 
değil “Tarih’in Dımaşk’a dair kısmının 
zeyli” olarak anlamanın daha doğru ola¬ 
cağını ileri sürmüştür ( Arabic and Isla- 
mic, s. 1 56-167). 

Müellif Târihu Dımaşk’a, muhteme¬ 
len Hilâl b. Muhassin es-Sâbî’nin eserin¬ 
de Dımaşk tarihiyle ilgili olarak verdiği bil¬ 
gileri tamamlamak amacıyla 360 (971) 
yılı olaylarını anlatarak (Karmatîler'in zil¬ 
kade ayında |Ağustos-Eylül971] Dımaşk'ı 
işgal etmesiyle) başlamıştır. Eser, 1 Safer 
555’te (11 Şubat 1160) Dımaşk Kadısı Ze- 
kiyyüddin Ebü’l-Hasan Ali b. Muham- 
med’in kadılık görevinden istifası ve ye¬ 
rine Kadı Kemâleddin eş-Şehrezûrî’nin 
tayin edildiğini belirten mâlumatla sona 
erer. Kitabın Oxford Bodleian Library’de 
bulunan (nr. Hunt. 125) nüshasının ba¬ 
şından on dört varak eksiktir. Bundan da 
eserin daha erken bir tarihte cereyan et¬ 
miş olaylarla başladığı anlaşılmaktadır. 
Kitabın iki bölümden oluştuğu söylene¬ 
bilir. Müellif, 441 (1049) yılına kadar ge¬ 
len birinci bölümü (asi) yazarken Sâbit b. 
Sinân ve Hilâl b. Muhassin es-Sâbî’nin ta¬ 
rihlerinden istifade etmiştir. Ancak onun 
bu kaynakları kullanırken onları iktibas 
ederek mi, ilâve, tashih, tâdil ve ihtisar 
ederek mi, yoksa diğer bazı kaynaklarla 
birlikte bunlardan da faydalanmak sure¬ 
tiyle mi eserini kaleme aldığı konusu he¬ 
nüz aydınlatılamamıştır. İbnü’l-Kalânisî, 
ilk bölümde daha çok valileri esas alarak 
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Dımaşk tarihi hakkında bilgi vermiştir. 
İkinci bölüm ise (müzeyyel) 458 (1066) yı¬ 
lından başlar ve 555 (1160) yılma kadar 
gelen bir umumi tarih niteliği taşır. Bu¬ 
rada Irak, İran, Mısır ve Kuzey Afrika'da 
cereyan eden olaylara, özellikle İbn Tû- 
mert’in ortaya çıkışı ve Muvahhidler'in 
kuruluşuna yer verilmekte, bu arada ve¬ 
fat eden meşhur şahıslar da zikredilmek¬ 
tedir. Müellifin başlangıçta olayları gün¬ 
lük olarak kaydettiği, ancak eserini yazar¬ 
ken özetleme yoluna gittiği anlaşılmak¬ 
tadır. 

Târîhu Dımaşk, Fâtımîler ve Karma- 
tîler’in Suriye ve Dımaşk'a hâkim olmak 
amacıyla verdikleri mücadeleler, Fâtımî- 
ler’in Suriye hâkimiyeti, Suriye halkının 
onlarla mücadelesi, Dımaşk’taki kabile¬ 
ler, sosyal hayat, halkın kurduğu teşkilât¬ 
lar, imar faaliyetleri, Dımaşk’ın topograf¬ 
yası ve imar planı, Abbâsîler, Büveyhîler, 
Selçuklular, Böriler, Zengîler, İsmâilîler ve 
müellifin bizzat şahit olduğu 1 ve II. Haçlı 
seferleri hakkında en önemli kaynaktır. 
İbnü'l-Kalânisî, Atabeg Tuğtegin’in Dı- 
maşk’a hâkim olmasından (497/1104) 
sonraki olayları daha ayrıntılı biçimde an¬ 
latmıştır. Müellifin asıl ilgisi Dımaşk şeh¬ 
rine yönelmiş olmakla beraber çeşitli ve¬ 
silelerle Bağdat ve Mısır’a atıfta bulun¬ 
muş, az da olsa Halep, Musul ve Kudüs 
hakkında da bilgi vermiştir. İbnüi-Kalâ- 
nisî’nin Kudüs’ün Franklar tarafından iş¬ 
galinden ve Dımaşk’a komşu bölgelerde 
Haçlı devletlerinin kurulmasından sonra 
Haçlılar’a ilgi duymaya başladığı anlaşıl¬ 
maktadır. 1104 yılından sonra Haçlılar’a 
dair verdiği bilgiler yerli ve yabancı kay¬ 
nakları tamamlayıp düzeltir mahiyette¬ 
dir (Demirkent, 1, s. XXXVIII). 

Eserini biri 535 (1140-41) (Târîhu Dı- 
maşk\nşr. Süheyl Zekkâr], s. 441 ), diğeri 
555 (1160) yılından önce olmak üzere iki 
redaksiyonda titiz bir inceleme ve araş¬ 
tırmadan sonra tamamlayan İbnü’l-Ka- 
lânisî kitabını yazarken arşiv belgeleri¬ 
ne de başvurmuş, bunlardan bir kısmı¬ 
na eserinde yer vermiştir. Belgelerin en 
önemlisi. Büyük Selçuklu Sultanı Muham- 
med Tapar’ın Atabeg Tuğtegin’e Suriye 
valiliğini tevcih etmesiyle ilgili, Tuğrâî Ebû 
İsmâii Hüseyin b. Ali el-İsfahânî tarafın¬ 
dan yazılan menşurdur (a.g.e., s. 308- 
310). Müellif, başta babası olmak üzere 
bazı kişilerin şifahî rivayetlerine; Dımaşk 
olayları, şehrin erzak ve silâh ihtiyacının 
karşılanması gibi konularda ise kendi bil¬ 
gisine dayanmıştır. Zaman zaman secili 
ifadelere yer vermiş olsa da eserin üslû¬ 
bu genelde sadedir. Azîmî, İbn Asâkir, İb- 


nü’l-Esîr, Sıbt İbnü’l-Cevzî, İbnü’l-Adîm, r 
Ebû Şâme, Zehebî, İzzeddin İbn Şeddâd, 
Safedî gibi tarihçiler Târîhu Dımaşk’ı 
kaynak olarak kullanmışlardır. 

Târîhu Dımaşk ilk defa, Henry F. 
Amedroz tarafından İbnü'l-Ezrak el-Fâri- 
kî'nin Târîhu Meyyâfârikin veÂmid (Tâ- 
rîhuî-Fâriki), Sıbt İbnü’l-Cevzî’nin Mir- |_ 
’âtü'z-zamân ve Zehebî’nin Târîh'inden 
alıntılar yapılarak ve notlar ilâve edilerek 
Zeylü Târihi Dımaşk adıyla yayımlan¬ 
mıştır (Beyrut 1908,1962). Süheyl Zekkâr 
da kitabı Târîhu Dımaşk ismiyle neşret- 
miştir (Dımaşk 1403/1983). Hamilton A. R. 

Gibb, eserin Haçlı seferleriyle ilgili 490- 
5S5 (1097-1160) yılları olaylarını içeren 
kısmını The Damascus Chronicle of 
the Crusades adıyla İngilizce’ye (Lon- 
don 1932), Roger le Tourneau 1075-1154 
yıları arasındaki olaylarla ilgili bölümünü 
Damas de 1075 â 1154 adıyla Fransız¬ 
ca’ya (Damascus 1952) çevirmiştir. 
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İBNÜ’l-KÂS 

(^ISJI ^1) 

Ebü’l-Abbâs Ahmed 
b. Ebî Ahmed 
et-Taberî el-Bağdâdî 
(ö. 335/946) 

Şafiî âlimi. 

Taberistanlı olup Zehebî’nin kaydettiği 
Bağdâdî nisbesinden bir süre Bağdat’ta 
da kaldığı anlaşılmaktadır. İbnü’l-Kâs la¬ 
kabını, anlattığı kıssalar ve yaptığı vaaz¬ 
larla insanları cihada teşvik ettiği için Kâs 
lakabıyla anılan babasına nisbetle almış¬ 
tır. Sem’ânî’nin bu işi bizzat onun yaptı¬ 
ğını ve Kâs lakabıyla anıldığını söylemesi 
(■ el-Ensâb , X, 24) diğer kaynaklarda veri¬ 
len bilgilerle çelişmektedir. Ancak kendi¬ 
sinin de bu hususta babasının yolundan 
gitmesi muhtemel olup cihad amacıyla 
sonraları serhad şehri Tarsus’a yerleşme¬ 
si de bunu teyit etmektedir. Biyografisi 
hakkında en geniş mâlumatı veren İbnü’l- 
Adîm babasının adını Muhammed, de¬ 
desinin adını da Ya’küb olarak kaydeder 
(Buğyetü’t-taleb, 1, 439; III, 1059). İbnü’l- 
Kâs, Ebü’l-Abbas İbn Süreye el-Bağdâdî’- 
den fıkıh öğrendi. Ebû Halîfe Fazl b. Hu- 
bâb el-Cumahî, Mutayyen el-Hadramî, İb- 
nü’l-Bâgandî, Ebü'l-Kâsım el-Begavî, Ca'¬ 
fer b. Muhammed el-Firyâbî, Ebû Ca’fer 
İbn Ebû Şeybe ve Abdullah b. Nâciye’den 
hadis rivayet etti. Talebeleri arasında, 
başta Kadı Ebû Ali Haşan b. Muhammed 
ez-Zücâcî olmak üzere Osman b. Abdul¬ 
lah et-Tarsûsî, Muhammed b. Ahmed el- 
Atîki, Mûsâ b. İbrâhim el-Verrâk, Ebû Zer 
Hıdr b. Ahmed et-Taberî gibi şahsiyetler 
vardır. Döneminde Şâfiî mezhebinin ön¬ 
de gelen temsilcilerinden biri sayılan İb¬ 
nü’l-Kâs kadılık yaptığı Tarsus’ta 335’te 
(946) vefat etti; bir rivayete göre ise 336 
yılında yıl ölmüştür (İbnü’l-Adîm, 111,1062; 
İbn Hallikân, I, 68). 

Kaynaklarda “büyük imam, asrının ima¬ 
mı” gibi ifadelerle anılan İbnü’l-Kâs’ı Ne- 
vevî, mezhep imamının usul ve kaidele¬ 
rine bağlı olarak ietihad yapan “ashâbü’l- 
vücûh"tan saymıştır (Tehzîb, 1/2, s. 253). 
Nitekim kendisi de eserlerinde mezhep 
imamı ve talebelerinden yaptığı nakiller¬ 
den ayrı olarak ulaştığı birçok fıkhî hük¬ 
mün içtihada dayandığını belirtmektedir 
(meselâ bk. Edebü’l-kâdî, 1, 83, 105, 131, 
180, 184, 189, 190, 201,243, 246, 251-253, 
256, 262, 264, 267,286, 317, 319; et-Telhîş, 
s. 88, 91,97, 106, 111,112, 123, 158, 169, 
186, 206, 244, 245, 252, 276, 293, 311,341, 
373, 598). et-Telhîş adlı eserinin başında 


100 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İBNÜ'l-KÂS 





—c_a ’g 


'-•»/”'5> ; 



^aı^U-j/J'V^ 




:£aâl£ l 


a —^ * 


«w 





IMS 

'• ■' '•■5^^ ; ; 

'^stl^jçjş, u .. 

‘Zpy^Lrj ’ 1 (’ , 'u/!>^''^ t 
‘dj-S’uU^’ 


■v , ■*£ ■ 

I i - 1 

_iâ_İlil 


:'ı. *'■ . ; f. . : , -/ 



İbnü'l'Kâs'tn et-Telfyîş adlı eserinin unvan sayfasıyla ilk sayfası (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 1074) 


taklid, istihsan ve mürsel hadislerin delil 
olarak kullanılmasıyla ilgili bir bab açarak 
Şafiî’nin, Hz. Osman ve Zeyd b. Sâbit’in 
görüşünü benimsediği iki mesele dışında 
taklide başvurduğuna dair bilgi bulunma¬ 
dığını ve taklidin, haberlerin kabulü ile -ki 
bunlar ancak tasdik ve taklidle alınır- hâ¬ 
kimin kıyâfe* ilmini bilmemesi halinde bu 
ilmi bilen birine uyması durumu dışında 
caiz olmadığını belirtmesi de bu tavrını 
ortaya koymaktadır. İbnü’l-Kâs, yalnız 
kendi mezhebinde değil bazan Ebû Ha- 
nîfe’nin usulü çerçevesinde onun mezhe¬ 
binde yaptığı ictihadları da kaydeder [Ede¬ 
bil’l-kâdl, 1. 104, 106, 114-115, 140, 195, 
201,266,273-274). İbnü’l-Kâs’ın rivayet ve 
görüşleri, kendi eserleri yanında Beyha- 
ki’nin es-Sünenü'l-kübras) ile İmâmü’l- 
Haremeyn el-Cüveynî’nin Nihâyetü'l- 
matlab, Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin el-Mü- 
hezzeb, Gazzâlî’nin el-Vasît, Nevevî’nin 
Ravzatü't-tûlibîn gibi Şafiî mezhebinin 
temel metinlerini oluşturan eserlerinde 
de sıkça geçmektedir. 

Eserleri, t. et-Telhîş. Şafiî fıkhına dair 
muhtasar bir eser olup İmam Şâfiî’nin 
talebeleri Müzenîve Büveytî’nin el-Muh- 
faşar’larından sonra mezhep fıkhının der¬ 
lendiği ilk temel metinlerden biri olması 
bakımından önem taşımaktadır. Delillere 
yer verilmeyen eserde, Şâfıî’den nakledi¬ 
len rivayetlerin eski veya yeni (kadîm-ce- 


dîd) görüşleri olduğunu da belirterek kay¬ 
dettikten sonra müellif zaman zaman 
Müzeni, Büveytî, hocası İbn Süreye ve di¬ 
ğer bazı âlimlerin görüşleriyle kendi ieti- 
hadlarını zikretmekte, her bölümün so¬ 
nunda Ebû Hanîfe ve talebelerinin görüş¬ 
lerini de özet olarak vermektedir. Nevevî, 
et-Telhîş' ten ne önce ne de sonra bu üs¬ 
lûpta bir eserin kaleme alındığını söyler 
(Tehzîb, 1/2, s. 253). Ebû Bekir Muham- 
med b, Ali el-Kaffâl eş-Şâşî, Ebû Ali Hü¬ 
seyin b. Şuayb es-Sincî el-Mervezî ve Ebû 
Abdullah Muhammed b. Haşan el-Haten 
tarafından şerhedilen kitabın (Keşfü’z-zu- 
nün, 1,479) bilinen tek nüshası Süleyma¬ 
niye Kütüphanesinde kayıtlı olup (Ayasof¬ 
ya, nr. 1074) bu nüsha esas alınarak eser 
Âdi! Ahmed Abdülmevcûd ve Ali Mu¬ 
hammed Muavvaz tarafından neşredil¬ 
miştir (Mekke-Riyad 1416/1995). 2. Ede- 
bü'l-ködî. Muhakeme hukuku alanında 
Şâfiî mezhebinde yazılan iik eserlerden 
biridir. Şâfiî ve Hanefî mezheplerinin gö¬ 
rüşlerini mukayeseli olarak inceleyen mü¬ 
ellif, önce iki mezhep imamının ittifak 
ettiği görüşleri verdikten sonra ihtilâflı 
meseleleri kaydetmekte ve delillerini tar¬ 
tışmaktadır. İmam Şâfiî ve Ebû Hanîfe 
yanında bunların talebeleri ile İmam Mâ¬ 
lik, Ahmed b. Hanbel, Süfyân es-Sevrî, Şa’- 
bî, Ebû Sevr, Evzâî, Leys b. Sa’d ve Ebü’l- 
Abbas İbn Süreye gibi âlimlerin de görüş¬ 


lerine yer verilen eserde Hanefî mezhebi 
konusunda genellikle Hassâfm Edebü'l- 
kâdî adlı eseri kaynak olarak kullanılmış¬ 
tır. EdebüT-kâdT yi Hüseyin Halef el-Ce- 
bûrî yayımlamıştır (l-ll, Tâif 1409/1989). 
3. Cüz 3 fîhi levâHdü hadîsi Ebi ‘Lüneyr. 
Enes b. Mâlik’in üvey kardeşi Ebû Umeyr’e 
dair bir hadisin (Buhârî, “Edeb”, 81; Müs¬ 
lim, “Âdâb”, 30) açıklanması ve bundan 
çıkarılan hükümlerle ilgili küçük bir risâ- 
le olup (Abdülhay el-Kettânî, II, 367-368) 
Sâbir Ahmed el-Betâvî tarafından neşre¬ 
dilmiştir (Kahire 1413/1992). 4. Delâ’ilü'l- 
kıble (Ma’rifetü.’l-kıble, el-Kıble). Risâle- 
de, Hz. Peygamber ve ashaptan nakle¬ 
dilen rivayetler yanında o günkü coğrafî 
mâlumattan da faydalanılarak kıble yö¬ 
nünün Kâbe’ye çevrilmesi, kutup ve yıl¬ 
dızlar, ülkelerin Kâbe’ye göre yönleri, en¬ 
lem-boylam, denizler, nehirler, dağlar, 
yeryüzünün çeşitli bölgelere ayrılması, 
Mekke, Medine ve Kudüs başta olmak 
üzere belli başlı şehirler ve kıble istika¬ 
metleri hakkında bilgi verilmiştir. Fuat 
Sezgin’in “kıble coğrafyası" denebilecek 
konusuyla Arapça coğrafya literatürü 
içinde türünün tek kitabı olduğunu be¬ 
lirttiği eser, Ezraki’nin Ahbûru Mekke'¬ 
sinde Kabe’nin İslâm öncesi altı sütunu¬ 
nun konumunu gösteren basit çizim bir 
tarafa bırakılırsa, İslâmî dönemde günü¬ 
müze ulaşan en eski Kâbe ve Mescid-i Ha- 


Ibnü'l-Kâs’ın DelâVü'l-kıble adlı eserinde ver alan Kâbe 
ve Mescid-i Harâm krokisi (Beyazıt Devlet Ktp., Veliyyüddin 
Efendi, nr. 2453, vr. 166 b ) 
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İbnü'l-Kâs'in Delâ’ilü’i-kıble adil eserinin ilk iki sayfası (Beyazıt Devlet Ktp., Veliyyüddin Efendi, nr. 2453) 


râm krokisiyle (Zeitschrift, s. 40) Roma’ya 
dair en eski Arap krokisini (a.e., s. 52) ihti¬ 
va etmesi bakımından da önem taşır (a.e., 
s. 7-8). Yâküt el-HamevîMı/cemii'i-büi- 
dân ’da Kâbe maddesinde, İbnü’l-Adîm 
Buğyetü't-taleb’de çeşitli yerlerde (i, 
360, 373, 395, 439) bu eserden alıntılar 
yapmıştır. Delâ’ilü'l-kıble 'nin Beyrut’ta 
Circîs Efendi’nin özel kütüphanesinde 
mevcut nüshası kendisi tarafından tanıtı¬ 
larak bazı parçaları neşredilmiştir (el-Meş- 
rık, XVI [1913], s. 439-442). Ayrıca Ignaty 
Y. Krachkovsky’nin 1914 yılında yazdığı bir 
makalede incelediği bu nüsha (ayrıca bk. 
Tânhu’l-edebı’l-coğrâfıyyVl-Arabı, 1, 230- 
232) daha sonra Kahire’de el-Hizânetü’t- 
Teymûriyye’ye (nr. 103) intikal etmiştir. 
Fuat Sezgin, Beyazıt Devlet Kütüphane¬ 
sindeki diğer nüshanın (Veliyyüddin Efen¬ 
di, nr. 2453, vr. 147 a - I69 a ) kısa bir tanıtma 
ve değerlendirme yazısı ile birlikte tıpkı¬ 
basımını yapmıştır (bk. bibi.). Kaynaklar¬ 
da İbnü’l-Kâs’in ayrıca fıkha dair el-Mif- 
tâh ve el-Mevâkıt ile Edebü'l-cedel adlı 
kitapları olduğu, fıkıh usulü, ferâiz ve ka¬ 
dınların ihram giymesi konusunda da bi¬ 
rer eser yazdığı kaydedilir. Bunlardan el- 
Miftâh bazı âlimler tarafından şerhedil- 
miştir (Keşfü’z-zunûn, 11, 1769). 
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Ebü’l-Bekâ Nûrüddîn Alî b. Osman 
b. Muhammed el-Uzrî 
(ö. 801/1399) 

Kıraat âlimi. 

L J 

3 Receb 716’da (21 Eylül 1316) Bağ¬ 
dat’ta doğdu. İbn Hacer isim zincirini Ali 
b. Muhammed b. Kâsıh olarak zikretmiş¬ 
se de Sehâvî’ye göre bu doğru değildir. İlk 
öğrenimini tamamladıktan sonra Mısır’a 
giden İbnü’l-Kâsıh, burada kıraat âlimi İs- 
mâil b. Yûsuf el-Küftî’den arz yoluyla Şâ- 
tıbî’nin Hırzü'l-emûnî adlı eserini oku¬ 
du. Ayrıca İbnü’l-Cündî, Meydûmî, İbn 
Ebü’l-Havâfir gibi âlimlerin kıraat dersle¬ 
rine devam ederek aşere*yi tahsil etti ve 
icâzet aldı (Sehâvî, V, 260; İbnü’l-Cezerî, I, 
555). Kıraat ilminde derinleştikten sonra 
bu konuda eserler telif ederek zamanın 
önde gelen âlimleri arasında yer aldı. Mer- 
dânî Camii’nde kıraat dersleri verdiği be¬ 
lirtilen İbnü’I-Kâsıh’tan İbnü’z-Zerâtîtî, 
Sehâvî’nin hocalarından Zeynüddin Rıd- 
vân b. Muhammed el-Akabî ve Burhan 
es-Sâlihî gibi şahsiyetler istifade etti. Şâ- 
fiî mezhebine mensup olan İbnü’l-Kâsıh 
Zilhicce 801’de (Ağustos 1399) vefat etti. 

Eserleri. 1. Sirâcü'l-kdrfi'l-mübtedî 
ve tezkârü'l-mukri’i'l-müntehî. Şâtıbî’- 
nin Hırzü'l-emânî adlı kasîde-i lâmiyye- 
sinin şerhidir (Bulak 1293; Kahire 1304, 
1401/1981). 2. Telhîşü'l-ieva’id ve tak- 
rîbü'l-mütebâSd. Yine Şâtıbî’nin c Akile- 
tü etrâbi'l-kaşâ’id adlı kasîde-i râiyye- 
sinin şerhi olup Abdülfettâh el-Kâdî’nin 
tahkikiyle neşredilmiştir (Kahire 1368/ 
1949). 3. Kurretü'l-'-ayn ü'l-feth ve 7- 
imâle ve beyne'l-laizayn (İstanbul 1285/ 
1868). Çeşitli kütüphanelerde yazma nüs¬ 
haları bulunan eserde konular yedi kıra¬ 
atle sınırlı olarak sûrelerin tertibine göre 
ele alınmıştır. 4. M uştalahu'l-işârât fi'l- 
kırâ’ûti's-şelâşete c aşere'l-merviyyeti 
c ani'ş-şikât. Ebû Ca’fer el-Kârî, İbn Mu- 
haysm, Hasan-ı Basrî, Ya’küb el-Hadramî, 
A’meş ve Halef b. Hişâm’ın kıraatlerinin 
ele alındığı eserin Süleymaniye (Reşid 
Efendi, nr. 26/1; Fâtih, nr. 57/2, vr. 12 b - 
91 a ) ve Hacı Selim Ağa (nr. 30) kütüp¬ 
hanelerinde nüshaları vardır (ayrıca bk. 
Brockelmann, GAL Suppl., II, 212). S. 
Tuhfetü'l-enâm fi'l-vakfi c ale’l-hemze 
li-Hamza ve Hişâm (Süleymaniye Ktp., 
Dârülmesnevî, nr. 7, BeşirAğa, nr. 1, Hacı 
Mahmud Efendi, nr. 350/4, vr. 107 b - 137 a , 
Erzincan, nr. 153, vr. 98-124, Fâtih, nr. 59/ 
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İbnü'i-Kâsıh’ın Muhtaşarü’l-Emâlî adlı eserinin müellif hattı nüshasının ilk ve son sayfaları 
(Slileymaniye Ktp., Erzincan, nr. 4) 


2, vr. 45 b -93 b , nr. 67/1, vr. l b -20 b , Çelebi 
Abdullah Efendi, nr. 13, vr. 25-101, Bağ¬ 
datlı Vehbi Efendi, nr. 41, 52 varak; Hacı 
Selim Ağa Ktp., nr. 8, 52 varak; ayrıca bk. 
a.g.e., a.y.). 6. el-Kaşîdetü’1- C alevi)rye 
fi'1-kırâ’âti's-seb ‘. Müellif hattıyla 801’- 
de (1399) yazılmış bir nüshası Bursa Eski 
Yazma ve Basma Eserler Kütüphanesi’n- 
dedir (Haraççıoğlu, nr. 743). 7. el-Emâlî 
şerhu'l-Kaşideti'l-‘aleviyye fi'l-kırâ’â- 
ti's-seb c . Müellif bu eserinden bir sonra¬ 
ki muhtasarının mukaddimesinde söz et¬ 
miştir. 8. Muhtaşarü'l-Emâlî ti şeıhi'l- 
Kaşîdeti'l- C aleviyye fi'l-kırâ’âti's-seb*. 
796 (1394) tarihli müellif hattı nüshası 
Süleymaniye Kütüphanesi’nde kayıtlıdır 
(Erzincan, nr. 4). 9. Tuhietü't-tullâb fi'l- 
c ameli bi-rubVl-usturlâb. Doksan bab 
olarak düzenlendiği belirtilmektedir (Keş¬ 
fü’z-zunûn, 1, 369; Brockelmann, GAL, 11, 
214; SuppL, II, 212). 10. Hidâyetü’l-müb- 
tedı ti mc/rifeti'I-evköti bi-rub c i'd-dâ’i- 
re ellezî^aleyhi'l-mukantarât. Bir ön¬ 
ceki eserin muhtasarıdır ( Keşfü’z-zunûn, 
II, 2041). 11 . Dürretü'l-efkâr ti ma c rileti 
evkati'l-leyli ve’n-nehâr. 12. el-Men- 
helü'l-^azb. 13. İttifâku'l-kurrâ 3 (son üç 
eserin yazma nüshaları bk. Brockelmann, 
GAL SuppL, II, 212). 14. Tezkiretü'l-aş- 
hâb ti takdîri'l-i c râb. 
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İBNÜ’l-KÂSIM 

(ıv'lâJl ,^1) 

Ebû Abdillâh Abdurrahmân b. Kasım 
b. Hâlid el-Utakî el-Mısrî 
(ö. 191/806) 

İmam Mâlik’in 
önde gelen talebelerinden. 

L J 

128 (746) yılında Filistin’in Remle şeh¬ 
rinde dünyaya geldi. 131 (749), 132 ve 
133’te doğduğuna dair rivayetler de var¬ 
dır. Mekke’nin fethedildiği gün Tâifte esir 
alınarak Hz. Peygamberin yanına getiri¬ 
lip onun tarafından âzat edildikleri için 
Utakiyyîn ve Utakâ diye anılan topluluk¬ 
tan Hacrü Himyer kabilesine mensup Zü- 
beyd b. Hâris el-Utakî’nin mevlâsıdır. Aile¬ 
si Remle’den göç ederek Kahire’ye yerleş¬ 


miş olup babası divanda görevliydi. İb- 
nü’l-Kâsım, Kahire’de Ebû Yahyâ Abdür- 
rahim b. Hâlid el-Cumahî, Ebû Hâlid Tu- 
ieyb b. Kâmil el-Lahmî ve Ebû Amr Sa’d 
b. Abdullah ei-Meâfirî’den ders aidi. İmam 
Mâlik’in görüşlerini bu hocaları aracılığıy¬ 
la öğrendikten sonra Medine’ye giderek 
Mâlik’e öğrencilik yaptı ve onun vefatına 
kadar çeşitli aralıklarla yirmi yıl dersleri¬ 
ne devam etti. Ayrıca Leys b. Sa’d, İbnü’l- 
Mâcişûn, Müslim b. Hâlid ez-Zencî, Süf- 
yân b. Uyeyne, İbn Ebû Hâzim, Nâfi’ b. 
Abdurrahman gibi âlimlerden de öğre¬ 
nim gördü. Yahyâ b. Maîn, Nesâîve Ebû 
Zür’a onun sika olduğunu söylemişler, Bu- 
hârî el-Cûmtiu'ş-şahîh’ inde bir rivaye¬ 
tine, Ebû Dâvûd el-Merâsîl’de ve Nesâî 
es-Sünen’ inde çeşitli rivayetlerine yer 
vermişlerdir. Kendisinden oğlu Mûsâ, As- 
bağ b. Ferec, Hâris b. Miskîn, Sahnûn, îsâ 
b. Dînâr ve kardeşi Abdurrahman b. Dî- 
nâr el-Kurtubî, Ebû Muhammed İbn Ab- 
dülhakem, Ebû Abdullah İbn Abdülha- 
kem, İbnü’I-Mevvâz ve Yahyâ b. Yahyâ el- 
Leysî gibi şahsiyetler hadis ve fıkıh tahsil 
etmiştir. On yedi defa hacca giden İbnü'l- 
Kâsım, son haccında Mekke’den döndük¬ 
ten birkaç gün sonra hastalanıp 9 Safer 
191 (25 Aralık 806) tarihinde Kahire’de 
vefat etti ve Karâfetüssuğrâ Kabrista¬ 
nına defnedildi. 192 yılında öldüğü de ri¬ 
vayet edilir. İbnü’l-Kâsım, zamanında 
zühd ve takvâsıyla tanınan âlimlerden 
biri olup bu konuda mürşidi Süleyman b. 
Kasım el-Mısrî idi. İdarecilerden hediye 
kabul etmez, vali ve kadılarla yakınlık kur- 
mazdı. Münzevi bir hayat yaşar, mescid- 
den dışarı çıkmayarak ilim öğretmekle 
meşgul oludu. Bunda hocası Mâlik’in il¬ 
mi yaymaya yönelik teşviklerinin de et¬ 
kisi olmalıdır. 

Hocaları daha ziyade ehl-i hadîsten ol¬ 
duğu halde İbnü’l-Kâsım’ın re’y ekolüne 
meyli fazla idi. Re’y taraftarlarının hadis 
ehlinin yoğun eleştirisine mâruz kaldığı 
bir dönemde el-Müdewene’ nin birçok 
yerinde “bu benim re’yim’’ ifadesini kul¬ 
lanması da bunu açıkça ortaya koymak¬ 
tadır. Fıkhî meselelerde bir müctehid tav¬ 
rıyla görüş bildirmiş, hocası Mâlik’e çeşitli 
konularda muhalif kalmıştır. Ebû Ubeyd 
Kasım b. Halef el-Cübeyrî et-Türtûşî, En¬ 
dülüs Emevî Halifesi II. Hakem’in emriy¬ 
le bu görüş farklılıklarını delilleriyle birlik¬ 
te et-Tarassut beyne Mâlik ve İbni’l- 
Kâsım fi'l-mesâkl elletî ihtelefâ fîhâ 
min mesâ’ili'l-Müdevvene adlı kitapta 
bir araya getirmiş (Miknâs, Hizânetü'l-câ- 
mii’l-kebîr, nr. 218), eserin mukaddime 
kısmı Muhammed Hüseyin es-Süleymânî 
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İBNÜ'l-KÂSIM 


tarafından İbnü’l-Kassâr’m el-Mukaddi- 
me ü'l-usûl adlı eserinin sonunda neşre¬ 
dilmiştir (Beyrut 1996, s. 207-215). 

Mâlikîler, daha erken devirlerden itiba¬ 
ren İmam Mâlik’in görüşleri konusunda 
özellikle İbnü’l-Kâsım, Eşheb el-Kaysî gi¬ 
bi öğrencilerinin rivayetlerini esas kabul 
etmişlerdir. Birbirine dargın oian İbnü’l- 
Kâsım ile Eşheb’in fıkhî bilgileri Mâlikî 
âlimleri arasında tartışma konusu edil¬ 
miş, Ebû Abdullah İbn Abdülhakem, Eş¬ 
heb’in üstün olduğunu ileri sürerken Yah- 
yâ b. Yahyâ el-Leysî ve İbn Lübâbe, İbnü’l- 
Kâsım’ı desteklemiş, Sahnûn ise her iki¬ 
sinin de fıkıhta aynı seviyede bulundu¬ 
ğunu, ancak Eşheb’in hadisçilik yönünün 
daha güçlü olduğunu vurgulamış ve İbn 
Vaddâh da bu konuda ona katılmıştır. Fa¬ 
kat Nesâî, hadiste de İbnü’l-Kâsım’ın Eş- 
heb’den üstün ve el-Muvatta > rivayetleri 
arasında onun rivayetlerinin en sağlam 
olduğunu savunmuştur. Bazıları ise İb- 
nü’l-Kâsım’ın borçlar hukuku, Eşheb’in 
ceza hukuku ve İbn Vehb’in de hac konu¬ 
suna daha çok vâkıf bulunduğunu belirt¬ 
mişlerdir. Öğrencisi Esed b. Furât, İbnü’l- 
Kâsım’ın İmam Mâlik’in yerini dolduracak 
seviyede olduğunu ifade etmiş, Mâlik’ten 
okumak için Medine’ye gittiğinde onun 
vefatını haber alan Sahnûn’a Mısır’daki 
İbnü’l-Kâsım tavsiye edilerek onun “kü¬ 
çük Mâlik” olduğu söylenmiştir. Yahyâ b. 
Ömer el-Kinânî, İhtilâfü İbni'l-Kâsım 
ve Eşheb adlı eserinde İbnü’l-Kâsım ile 
Eşheb’in görüş ayrılıklarını derlemiştir 
(Muranyi, s. 193). Bu iki âlim arasındaki 
görüş ayrılıkları, İbnü’l-Kâsım’ın görüşle¬ 
rinin el-Esediyye yoluyla yayılmasından 
sonra ortaya çıkmış olmalıdır. 

İbnü’l-Kâsım, İmam Mâlik’in Mısırlı öğ¬ 
rencilerinin en genci, son derslerine ka¬ 
tılan ve onun görüşlerini en iyi bileni idi. 
Mâlik’in derslerinde tuttuğu notlardan 
oluşan 304 cilt hacminde bir fıkıh kolek¬ 
siyonu ve yine ondan dinlediği yirmi ki¬ 
tap bulunduğu rivayet edilmektedir (Kâ- 
dî Iyâz, I, 434). Mâlikî mezhebinin Mısır’¬ 
da ve bütün Kuzey Afrika ile Endülüs’te 
yayılmasında en büyük pay İbnü’l-Kâsım’a 
aittir. Onun rivayet ve görüşleri başta As- 
bağ b. Ferec ve îsâ b. Dînâr olmak üzere 
Yahyâ b. Yahyâ el-Leysî, Hâlid b. Mu- 
hammed el-Kurtubî ve Abdurrahman b. 
Ebü’l-Gumr gibi öğrencileri vasıtasıyla 
Muhammed b. Ahmed el-Utbî’nin el-'Ut- 
biyye’sinde (el-Müstahrace), bundan ve 
diğer eserlerden naklen İbn Ebû Zeyd el- 
Kayrevânî’nin ilk Mâlikî kaynaklarını der¬ 
lediği erı-Nevâdir ve'z-ziyâdât adlı ki¬ 
tabında geniş şekilde yer almıştır. İbn 
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Rüşd el-Cedd’in ei-'Uîbiyye’nin şerhi 
mahiyetindeki eseri el-Beyân ve't-tah- 
şîl de İbnü’l-Kâsım’ın görüşlerinin nakle¬ 
dildiği önemli bir kitaptır. 

Mâlikî fıkhının el-Muvatta 11 dan sonra 
temel kaynağı olan el-Müdevvene, İb- 
nü’l-Kâsım’m rivayet ve görüşlerini top¬ 
layan en önemli eserdir. Mâiik’e bir süre 
öğrencilik yapmış olan Esed b. Furât, 
Irak’ta Muhammed b. Haşan eş-Şeybâ- 
nî’den öğrendiği Hanefî mezhebine dair 
görüşleri Kahire’de İbnü’l-Kâsım’a arzet- 
miş, İbnü’l-Kâsım, bu meselelerle ilgili 
hem Mâlik’in görüşlerini hem kendi icti- 
hadlannı Esed’e aktarmıştır. Esed de bü¬ 
tün bunları, altmış kitap (bölüm) halinde 
derleyerek el-Esediyye adlı eserini mey¬ 
dana getirmiştir. Devrin diğer Mâlikî fa- 
kihi Sahnûn, müellifinin karşı çıkmasına 
rağmen el-Esediyye'mn bir nüshasını 
elde ederek İbnü’l-Kâsım’a tekrar arzet- 
miş, İbnü’l-Kâsım daha önce tereddüt 
içinde olduğu meseleleri açıklamak, bazı 
yeni meselelerde görüş bildirmek suretiy¬ 
le çeşitli ilâvelerde bulunmuştur. Sahnûn, 
İbnü’l-Kâsım’ın vefatından sonra tashih 
edilmiş nüshayı esas alarak son kısmı ha¬ 
riç olmak üzere eseri fıkıh konularına gö¬ 
re yeniden sistematik bir tasnife tâbi tut¬ 
muştur. el-Muvaffa’danyaptığı alıntı¬ 
larla İmam Mâlik’in İbn Vehb, Eşheb el- 
Kaysî gibi ileri gelen talebelerinin ictihad- 
larını ekleyip kendisinin savunduğu gö¬ 
rüşleri de bazı hadisler ve sahâbî görüşle¬ 
riyle destekleyerek esere son şeklini ver¬ 
miştir. el-Müdevvenetü'l-kübrâ adını 
koyduğu bu eser (Kahire 1323, 1324,1325, 

1345) büyük rağbet görmüş ve üzerinde 
şerh, ihtisar vb. çalışmalar yapılmıştır (bk. 
el-MÜDEVVENETÜ’l-KÜBRÂ) . Sahnûn ta¬ 
rafından herhangi bir değişiklik yapılma¬ 
dan düzensiz şekilde bırakıldığı için el- 
Muhtelita diye adlandırılan son kısım da 
günümüze ulaşmıştır (Fas Hizânetü'l-Ka- 
raviyyîn, nr. 796). Ebû İshakİbrâhim b. 
Abdurrahman el-Berki’nin el-Esediyye'- 
yi İbnü’l-Kâsım’a başvurarak tashih ve ih¬ 
tisar ettiği. Mısırlı Mâlikîler’in bu nüsha¬ 
yı esas aldıkları (a.g.e., 1, 472), Eşheb el- 
Kaysî’nin yine bu eseri esas alıp el-Mü- 
devvene adıyla bir kitap meydana getir¬ 
diği ve İbnü’l-Kâsım tarafından hazırcı¬ 
lıkla suçlandığı da rivayet edilir (a.g.e., 1, 
449). 

İbnü’l-Kâsım’a nisbet edilen Mecmû c a 
mine'l-es’ile veccehehâ ilâ Mâlik b. 
Enes, Risale ti’l-hkhi'l-Mâlikî (bu iki ri¬ 
salenin yazmaları için bk. Sezgin, 1/3, s. 
143), Kitâbü'l-Mesâhl ti büyûH'l-ûcâl 
(a.g.e., 1,439), Kitûbü'l-Arâ zî ve Kitâbü 


Ümmi'l-veled (Muranyi, s. 138, 139) gi¬ 
bi eserler, onun rivayet ve görüşlerinden 
oluşan büyük fıkıh koleksiyonundan bazı 
bölümler olmalıdır. İbnü’l-Kâsım’ın el- 
Muvatta* rivayeti, Ebü’l-Hasan el-Kâbi- 
sî’nin el-Mülahhaş limâ ti'l-Muvatta 5 
mine'l-hadîşi’l-müsned adlı eserinde 
nakledilmiş ve Muvatta’ü'l-İmâm Mâ¬ 
lik b. Enes, livûyetü İbni'l-Kâsım ve 
telhîşü'l-Kâbisî adıyla yayımlanmıştır 
(nşr. Muhammed b. Ali b. Abbas el-Mâli- 
kî, Cidde 1405/1985). 
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İBNÜ’l-KÂSIM es-SAN ÂNÎ 

(bk. YAHYÂ b. HÜSEYİN es-SAN‘ÂNÎ). 

L J 

İBNÜ’l-KASSÂR 

( 

Ebü’l-Hasen Alî b. Ömer 
b. Ahmed el-Bağdâdî 
(ö. 397/1007) 

Mâlikî fakihi. 

L J 

Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. 
Ebû Bekir el-Ebherî’den fıkıh öğrendi, Ali 
b. Fazl es-Sütûrî es-Sâmirî’den hadis riva¬ 
yet etti. Kendisinden Kadı Abdülvehhâb 
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İBNÜ'l-KATTÂ' es-SIKILLÎ 


el-Bağdâdî, Ebü’I-Hasan Ali b. Mufaddal 
es-Sâmirî, İbn Amrûs, Ebü’l-Hüseyin Mu- 
hammed b. Ali b. Muhammed b. Mühte- 
dî-Billâh ve Ebu Zer el-Herevîgibi âlimler 
ders aldılar. Sika bir râvi olmakla birlikte 
rivayeti azdır. Bağdat'ta kadılık yapan İb- 
nü’l-Kassâr bilhassa usul ve hiiâf ilimle¬ 
rinde mütehassıstı. Ebû Zer el-Herevî, 
onu tanıdığı Mâlikîler arasında fıkhı en iyi 
bilen kişi olarak nitelemekte, Hanefî ve 
Şâfiîler’in etkin oldukları Bağdat'ta Mâli¬ 
ki mezhebini müdafaa ederek devamını 
sağlayan altı kişiden biri sayılmaktadır 
(Mahlûf, 11, 92). Bazı kaynaklarda 398’de 
(1008) vefat ettiği kaydedilirse de Hatîb 
el-Bağdâdî, kendi hocası ve İbnü'l-Kas- 
sâr’ın öğrencisi İbnü’l-Mühtedî'ye da¬ 
yanarak 7 Zilkade 397 (25 Temmuz 1007) 
tarihinde öldüğünü söylemekte (Târîhu 
Bağdâd, XII, 42), Zehebî de8 Zilkade (26 
Temmuz) şeklinde kaydettiği ikinci rivaye¬ 
tin doğru olduğunu belirtmektedir (A7â- 
mü’n-nübelâ’, XVII, 108). Kâdî İyâz’ın Ter- 
tîbü'l-medârik'mde vefatının 378 (988) 
olarak kaydedilmesi ise baskı hatası ol¬ 
malıdır. 

İbnü'l-Kassâr'ın günümüze ulaştığı bi¬ 
linen tek eseri ‘Uyûnü'l-edille fîmesâ’i- 
li’l-hilâf beyne fukaha'i'l-emşâr olup 
Mâliki mezhebiyle diğer mezhep ve müc- 
tehidler arasındaki görüş ayrılıklarını ele 
alan hacimli bir kitaptır. Fas Karaviyyîn 
(nr. 4ö7) ve İspanya Escurial (nr. 1088) kü¬ 
tüphanelerinde kayıtlı birer yazması bu¬ 
lunmaktadır. Karaviyyîn Kütüphanesi’nde 
(nr. 819) Kitâb fi'l-fıkh adıyla kayıtlı mü¬ 
ellifi meçhul eserin kapağında kitabın 
c Uyûnü'l-edille’nin bir bölümü olduğu 
kaydedilmektedir (M. el-Âbid el-Fâsî, II, 
491). İbn Haldûn, Ebû İshak eş-Şîrâzî'nin 
hilâfa dair ondan daha güzel bir eser gör¬ 
mediğini belirttiği (Tabakâtü’l-fukahâ\ s. 
168) ve Şâfiîler’den Ebû Hâmid el-İsferâ- 
yînî’nin övdüğü (Kâdî İyâz, II, 602) bu ki¬ 
tabı, Gazzâlî’nin el-Me’ûhiz ve Debûsî’- 
nin et-Ta c lîka adlı eserleriyle birlikte hi- 
lâfiyat alanındaki çalışmalara örnek ola¬ 
rak gösterir (Mukaddime, III, 1067). Kadı 
Abdülvehhâb el-Bağdâdî tarafından İh¬ 
tişam ‘ Uyûni'l-edille adıyla bir muhta¬ 
sarı yapılmış olup eserin zıhâr bahsinden 
sonraki kısmı mevcuttur (Karaviyyîn Ktp., 
nr. 1166). c Uyûnü'l-edille’ye Bâcî, Ebü’l- 
Velîd İbn Rüşd, Şehâbeddin el-Karâfî, 
Burhâneddin İbn Ferhûn, Muhammed 
Emîn eş-Şinkitî gibi birçok âlim atıfta bu¬ 
lunmuştur. Eserin mukaddimesi el-Mu- 
kaddime fî uşûli'l-fıkh adıyla ayrı olarak 
basılmıştır (nşr. Muhammed b. Hüseyin 


es-Süleymânî, Beyrut 1996). Sezgin’in el- r~ 
Mukaddime fî uşûli'l-fıkh (Ezher, Usû- 
lü'l-fıkh, nr. 170) ismiyle kaydettiği eser 
de (GAS, 1/3, s. 174) bu kitaptır. el-Mu- 
kaddime, Mâliki usulüne dair günümüze 
ulaşan en eski metinlerden olması bakı¬ 
mından ayrı bir öneme sahiptir. İmam 
Mâlik'in usulle ilgili görüşlerini derleme 
amacına yönelik olan bu mukaddimede ı_ 
kendisinden açık rivayet bulunmayan ko¬ 
nularda tahrîc yöntemiyle bazı sonuçlara 
ulaşılmıştır. İmam Mâlik’e bir şey nisbet 
edilmesinin mümkün olmadığı yerlerde 
ise mezhebin ileri gelen âlimlerinin gö¬ 
rüşlerine yer verilir. Eser Mâlikî usulünün 
temel kaynaklan arasındayer almış ve 
sonraki literatürde kendisine sıkça atıfta 
bulunulmuştur. 

İskenderiye Üniversitesi kütüphane ka¬ 
talogunda (Cafer Velî, nr. 142) İbnü’l-Kas- 
sâr’a diğer biyografik kaynaklarda sözü 
edilmeyen Hadîşü'l-kâdî adlı bir risâ- 
le nisbet edilmektedir (Yûsuf Zeydân, 1, 
252-253). İbnü’l-Kassâr'ınei-Mukaddime 
fi'l-uşûl’ü nü neşreden Muhammed b. 
Hüseyin es-Süleymânî. el-İmâm Ebü'l- 
Hasan b. el-Kaşşâr ve ârâ’ühü'l-uşû- 
liyye adlı incelemesinin Beyrut’ta Dâ- 
rü’l-garbi'l-İslâmî yayınları arasında neş¬ 
redileceğini haber vermektedir (el-Mu- 
kaddimefl uşûli’l-fıkh, neşredenin girişi, 
s. 15). 
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l#J Şükrü Özen 

İBNÜT-KASTALLÂNÎ 

(bk. KASTALLÂNÎ, 

Muhammed b. Ahmed). 


İBNÜ’I-KATTÂ‘ es-SIKILLÎ 
( l _ s kall (CILaH jjjl) 

Ebü’l-Kâsım Alî b. Cafer b. Alî 
b. Muhammed es-Sıkıllî 
es-Sa‘dî el-Ağlebî et-Temîmî 
(ö. 515/1121) 

Arap dili ve edebiyatı âlimi, 
tarihçi ve şair. 

10 Safer 433’te (9 Ekim 1041) Sicilya’da 
doğdu. Aslen Temîm kabilesine mensup¬ 
tur. Babası dil ve lügat âlimi, dedesi ise 
şairdi. İbnü’l-Kattâ', ilk eğitimini babasın¬ 
dan aldıktan sonra dil ve edebiyat âlimi 
İbnü’l-Birr Muhammed b. Ali b. Haşan et- 
Temîmî gibi Sicilya’nın ileri gelen âlimle¬ 
rinden öğrenim gördü. 500 (1106) yılın¬ 
da Sicilya adası Franklar (Normanlar) tara¬ 
fından işgal edilince Mısır’a gitti ve ora¬ 
da saygıyla karşılandı. Başta Fâtımî Ha¬ 
lifesi Âmir-Biahkâmillâh’m vezir ve ku¬ 
mandanı Efdal b. Bedr el-Cemâlî’nin oğ¬ 
lu olmak üzere ileri gelenlerin çocukları¬ 
na ders verdi. İsmail b. Hammâd el-Cev- 
herî’nin Tâcü'l-luğa (Şıhâhu’l-luğa) adlı 
sözlüğünü isnadıyla ve bütün incelikleriy¬ 
le rivayet edip okutarak eserin yayılmasını 
sağladı. Bu sayede Mısır’da tanınıp haklı 
bir şöhrete kavuştu. Safer 515'te (Nisan- 
Mayıs 1121) Fustat’ta vefat etti ve İmam 
Şâfiî’nin kabrinin yakınına defnedildi. 

İbnü'l-Kattâ’, Sicilya ve Mısır’da özellik¬ 
le nahiv ve lügat alanında dönemin önde 
gelen âlimlerindendi. Aynı zamanda şair 
olup kaynaklarda şiirlerinden örnekler yer 
almaktadır. İbn Berri, Ebü’l-Berekât Mu¬ 
hammed b. Hamza, Ebü'l-Hasan Hibetul- 
lah b. Ali b. Haşan, Ebü’l-Berekât Esed b. 
Ali b. Ma’mer el-Hasenî en-Nahvî, Ali b. 
Abdülcebbâr b. Selâme el-Hindî el-Luga- 
vî gibi âlimler onun öğrencileri arasında 
yer alır. 

Eserleri. 1. Tehzîbü'l-Ef'âl. İbnü’l-Kü- 
tiyye'nin el-Ef'âl adlı eserinin güç me¬ 
selelerini açıklayıp eksik bırakılanları ta¬ 
mamlamak suretiyle ve farklı bir sistem¬ 
le düzenleyerek meydana getirdiği fiiller 
sözlüğüdür. Fiiller ilk harflerine, vezin ve 
kalıp esasına göre dizilmiştir. Eser, Ab¬ 
dullah ei-İmâdî ve Zeynelâbidîn el-Mûsevî 
tarafından Sâlim Krankâvî’nin hazırladığı 
ayrıntılı indeksle birlikte el-Ef‘âl adıyla 
yayımlanmıştır (I-ffI, Haydarâbâd - Dekken 
1360-1364/1941-1945). 2. Mecmu' min 
şi c ri'l-Mütenebbî ve ğavâmizuhû. Mü- 
tenebbî'nin, Hamdânî Hükümdarı Sey- 
füddevle hakkında söylediği bazı beyit¬ 
lerine dair kısa açıklamalar içeren eseri 
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İBNÜ'l-KATTÂ' es-SIKILLÎ 


Unberto Rizzitano neşretmiş (bk. bibi.), 
bu neşri görmediği anlaşılan Muhsin Gay- 
yâz da risâleyi "Şerhui-müşkil min şfri’I- 
Mütenebbî” adıyla tekrar yayımlamıştır 
( el-Meorid, sy. 3 |Bağdad 1977), s. 237-260). 
Eserde otuz beş beyit ve iki kıtanın şerhi 
yer almaktadır. Ukberî, Şerhu Dîvâni'l- 
Mütenebbî’öe söz konusu beyitleri İb- 
nü'l-Kattâ'dan naklederek açıklamıştır. 
Muhsin Gayyâz, Ukberî’nin Şerhu Dîvâ- 
ni'l-Mütenebbî'sinöe dağınık olarak yer 
alan İbnü’l-Kattâ'a ait altmış yedi beytin 
şerhini de neşrin sonuna eklemiştir. 3. 
ed-Dürretü'l-hatîre fi'l-muhtâr min 
şu*ara*i'1-cezire (el-Ceuheretü’l-hatlre). 
Eserde Sicilya adasında yaşayan 170 şai¬ 
rin biyografisi ve bu şairlere ait 20.000 
beyit yer alır. ed-Dürretü'l-hatîre'nın bir 
özeti Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye'de bulun¬ 
maktadır (DMBİ, IV, 479). Eser Rizzitano 
(baskı yeri yok, 1958) ve Beşîr el-Bekkûş 
(Beyrut 1995) tarafından neşredilmiştir. 
4. Ebniyetü'l-esmâ’ ve'l-ef c âl ve’l-me- 
şâdir. Ahmed Muhammed Abdüddâim 
eseri Câmiatü’l-Kahire külliyyetü dâri’l- 
ulûm'da doktora tezi olarak tahkik edip 
incelemiştir (Hüseyin Muhammed Mu¬ 
hammed Şeref, IV, 65). S. Haşiye (Hauâ- 
şin) *alâ Kitâbi'ş-Şıhâh. Müellifin Ebû 
Bekir es-Sıkıllî'den rivayet ederek Şıhâ- 
hu'l-luğa üzerine yaptığı bu hâşiye, İbn 
Berrî'nin Şıhâhu'l-luğa için yazdığı haşi¬ 
yesinin ana kaynağıdır. 6. Ferâ*idü'ş-şü- 


zûr ve kalâ’idü'n-nühûr. Şiir mecmua¬ 
sı olan risâle yayımlanmıştır ( el-Mecmû 1 , 
Bağdad 1977, s. 83-99). 7. el-Bârf tî c il- 
mi'l- c arûz (nşr. Ahmed Muhammed Ab¬ 
düddâim, Kahire 1982; Mekke 1405/1985). 

8. İhtişârü'z-zihâi. el-Bârf fî c ilmi'l- 
c arûz adlı eserin hatimesinin tekrarı olup 
yayımlanmıştır (el-Mecmû\ s. 100-102). 

9. eş-Şâff tî ( c ilmi)'l-kavâfî (nşr. Ahmed 
M. Abdüddâim, el-Mecmîf, s. 45-83). 10. 
Muhtasar tî mühmelâti'd-devâ’ir el¬ 
le tî ehmeletha'l- c Arab. Aruzla ilgili bu 
risâlenin Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye'de bir 
nüshası bulunmaktadır (DMBİ, IV, 479). 
11. Müntehabât. İbnü’l-Kattâ'ın değişik 
eserlerinden seçilen bazı bölümler olup 
Eugenio Griffıni tarafından Nuovi testi 
arabe içinde yayımlanmıştır (Palermo 
1910, 1, 364-448). 12. Şerhu ebyâti'l-mu- 
c âyât. Aruza dair bir risâledir (Brockel- 
mann, GAL Suppl.,1, 540). 

İbnü’l-Kattâ’ın, İbn Dürüsteveyh'in el- 
Hay ve'l-meyyit adlı eserine yazdığı tek¬ 
mile ve Sâhib b. Abbâd’ın Kitâbü'l-Ah- 
cârin a yazdığı haşiyeden başka kaynak¬ 
larda adı geçen diğer eserleri de şunlar¬ 
dır: Zikru Târihi Şıkılliyye, Şerhu'l-Em- 
şile, Lümehu'l-mülah fîşu c arûh'l-En- 
delüs, el-Mülehu'l- c aşriyye, el-Eşvât, 
Kitûbü's-Seyf, et-Tıvâl ve esmâ’ühüm 
ve şıfâtühüm, el-Kışârve esmâ’ühüm 
ve şıfâtühüm, el-Keşt c an mesâvfi'l- 
hamr, en-Nikâh, el-Meşyü ve’s-seyr. 
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1 #J Fuat Günel 

r İBNÜ’1-KATTÂ‘ el-YAHSUBÎ 
Jl ^ÜaâJI ^)l) 

îsâ b. Saîd el-Yahsubî 
(ö. 397/1006) 

^ Endülüs Emevî veziri. 

Yahsub (Yahsıb) adlı köklü ve nüfuzlu 
bir Arap kabilesine mensuptur. Endülüs 
Emevî hilâfetinin sonlarına doğru devle¬ 
tin idaresini elinde tutan Hâcib İbn Ebû 
Âmir el-Mansûr'un zamanında memuri¬ 
yet hayatına başladı ve kısa sürede onun 
gözüne girerek sırasıyla kâtip, sâhibü’ş- 
şurta ve 386'da (996) Zîrî b. Atıyye'nin 
üzerine Fas’a gönderilen ordunun kuman¬ 
danı oldu. İki yıl sona Abdülmelik b. Man- 
sûr’un Kurtuba'ya (Cordoba) çağrılması 
üzerine onun yerine Fas valiliğine getiril¬ 
di. 392’de (1002) Halife II. Hişâm tara¬ 
fından babasınin yerine hâcibliğe getiri¬ 
len Abdülmelik b. Mansûr’un ilk yılların¬ 
da da önceki seçkin konumunu korudu. 
Onun idari işlerdeki becerisini, kararlılı¬ 
ğını ve Âmiri ailesine bağlılığını dikkate 
alan Abdülmelik b. Mansûr kendisini ha¬ 
lifeye vezir tayin ettirdi ve ayrıca kızını da 
oğluna verdi; böylece İbnü’l-Kattâ', Hâcib 
Abdülmelik'ten sonra devletin en güçlü 
kişisi haline geldi (396/1005-1006). 


İbnü'l-Kattâ' es-Sıkıllî'nin Tehzibü’l-Ef'âl adlı eserinin unvan sayfası ile son sayfası (Süleymaniye Ktp., Mesih Paşa, nr. 3) 
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İBNÜ'l-KATTÂN el-MACRİBÎ 


İbnü’i-Kattâ’ın yükselişi sakâlibe* rei- r 
si 'Thrafe’nin kıskançlığına yol açtı. Tara- 
fe, sonunda Abdülmelikb. Mansûr’un İb- 
nü’I-Kattâ‘a olan güvenini sarsarak onu 
bulunduğu mevkiden uzaklaştırmayı ve 
yerini almayı başardı; dolayısıyla sakâlibe- 
nin saray ve idaredeki ağırlığı iyice arttı. 
Ancak bu durum uzun sürmedi ve Tara- (_ 
fe, Abdülmelik b. Mansûr'un geçirdiği 
ağır bir hastalığı fırsat bilerek idarenin 
saygınlığını zedeleyici bazı tasarruflarda 
bulunması üzerine İbnü’l-Kattâ'ın yaptı¬ 
ğı uyarıların etkisiyle idam edildi. İbnü’l- 
Kattâ' bu olayın arkasından eski nüfuz ve 
itibarını yeniden kazandı. Fakat Tarafe’- 
nin idamı onun rahatlaması için yeterli 
olmadı. Çünkü Hâcib el-Mansûr’un döne¬ 
minden beri daima üst makamlarda bu¬ 
lunması sebebiyle devlet ricâli arasında 
ortaya çıkan kendini çekemeyenlerin sa¬ 
yısı az değildi; kibirliliği, ihtiyaç sahipleri¬ 
ne karşı umursamaz tavrı, insanlarla iliş¬ 
kilerindeki kaba ve katı tutumu da ondan 
hoşlanmayanların sayısını her gün arttır¬ 
maktaydı. Diğer taraftan Abdülmelik b. 
Mansûr’un annesi Zelfâ da oğlunun bir 
câriyeyle evlenmesine yardımcı olduğu 
için ona kızgındı. Bütün bunlardan dolayı 
İbnü’l-Kattâ’ın Abdülmelikb. Mansur 
nezdindeki itibarı yeniden sarsıldı. Bu ge¬ 
lişmelerin hayatına mal olacağını anlayan 
İbnü’l-Kattâ', Emevîler'in gücünü zayıf¬ 
lattığı ve Berberîler’i kendilerine tercih 
ettiği için Âmirî yönetimine karşı çıkan 
bazı Arap ileri gelenleriyle anlaşarak II. 
Hişâm’ın yerine III. Abdurrahman’ın to¬ 
runlarından Hişâm b. Abdülcebbâr'ı ge¬ 
tirecek ve Âmirîler’i iktidardan düşüre¬ 
cek bir darbe hazırlığının içine girdi. Fa¬ 
kat bu planı haber alan Abdülmelik b. 
Mansûr, İbnü’l-Kattâ'ı bir eğlence mecli¬ 
sinde bulunduğu sırada öldürttü (20 Re- 
bîülevvel 397 / 14 Aralık 1006); sonra da 
bütün mallarına el koydurup çocuklarını 
hapse attırdı. 
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İBNÜ’l-KATTÂN el-MAĞRİBÎ 

Ebü’I-Hasen Alî 
b. Muhammed b. Abdilmelik 
el-Kutâmî el-Fâsî 
(ö. 628/1231) 

Muhaddis ve devlet adamı. ^ 

10 Zilhicce S62’de (27 Eylül 1167) Fas 
şehrinde doğdu. Soyu Berberi kabilesi Ku- 
tâme’ye dayanmakla beraber Kurtuba 
(Cordoba) asıllı olduğu da söylenmekte¬ 
dir. Fas’ta Ebü’l-Hasan İbnü’l-Furât diye 
bilinen Ali b. Mûsâ gibi muhaddislerden 
faydalandıktan sonra Merakeş’e yerleşti. 
Burada İbnü’J-Fehhâr olarak tanınan Ebû 
Abdullah Muhammed b. İbrâhim el-En- 
delüsî, Kelâî, İbn Ât, Muhammed b. Ab- 
durrahman et-Tücîbî. Ömer b. Muham¬ 
med b. Vâcib el-Kaysî’den istifade etti. 
Şeyhlerinin adını ihtiva eden Bernû- 
mec inde otuzdan fazla şeyhi ve kendi¬ 
sine mektupla icazet veren âlimlerin isim¬ 
leri yer almaktadır. 602’de (1205) Tünus’- 
ta bulunduğu ve buradaki âlimlerden fay¬ 
dalanıp icazet aldığı belirtilmektedir. Ken¬ 
disinden ders görenler arasında oğulları 
Ebû Muhammed Haşan ve Ebû Abdullah 
Hüseyin ile Ebû Abdullah Muhammed b. 
Yahyâ İbnü’l-Mevvâk el-Merrâküşî, Ebû 
Abdullah Muhammed b. İyâz b. Muham¬ 
med el-Yahsubî gibi âlimler yer alır. Titiz 
bir münekkit olan İbnü’l-Kattân’ın hadis¬ 
lerin tariklerini, hadis ilimlerini ve hadis 
ricâlini iyi bildiği, rivayet sırasında çok 
dikkatli davrandığı, şiirinin ve nesrinin 
güçlü olduğu, belli başlı hadis kaynakları¬ 
nı bizzat istinsah ettiği bildirilmektedir. 

Fas’ta hüküm süren Muvahhidler döne¬ 
minde yaşayan İbnü’l-Kattân onlarla sıkı 
ilişkiler içinde bulundu ve müreffeh bir 
hayat yaşadı. Ülkenin en seçkin âlimlerine 
“talebe” dendiği Muvahhidî Hükümdarı 
Ebû Yûsuf el-Mansûr döneminde (1184- 
1199) talebe reisliği yaptı ve Mansûr ta¬ 
rafından huzurunda hadis okumakla gö¬ 
revlendirildi. İbnü’i-Kattân’m 622(1225) 
yılından sonra Merakeş’te hadis ve diğer 
ilimlerle ilgili meclisler akdettiği bilinmek¬ 
tedir. Ebû Yûsuf el-Mansûr’un ölümü üze¬ 
rine yerine geçen Nâsır-Lidinillâh devrin¬ 
de (1199-1214) İbnü’l-Kattân âdeta dev¬ 
letin ikinci adamı konumuna geldi; Vezir 
Muhammed b. Ebû İmrân’ın delâletiyle 
on üç resmî görevin sorumlusu oldu. An¬ 
cak vezir 605’te (1208-1209) gözden dü¬ 
şünce onun da itibarı azaldı. Yeni vezir 
Ebû Saîd el-Câmi’ zamanında resmî vazi¬ 
feleri geri alındı. Müstansır-Billâh el-Mu- 


vahhidî döneminde (1214-1224) Fas’ta gö¬ 
rülen büyük kıtlık ülkede sıkıntıya ve eş¬ 
kıyanın çoğalmasına yol açınca İbnü’l- 
Kattân, Vezir Ebû Saîd’e eşkıyanın bastı¬ 
rılması için bir ordu hazırlanmasını teklif 
etti. Malî sebeplerle vezirin buna istekli 
görünmemesi üzerine yeni vergi konul¬ 
masını önerdi. İbnü’l-Kattân’dan hoşlan¬ 
mayan vezir bu görevi ona verdi. Bu işte 
başarılı olamayınca da hükümdara zen¬ 
ginlerin mallarına el koymasını teklif et¬ 
ti; bu yüzden birçok kimsenin tepkisini 
çekti. Müstansır-Billâh’ın ölümünün ar¬ 
dından başlayan kardeşi Abdülvâhid ile 
oğlu Âdil arasındaki hilâfet kavgası sıra¬ 
sında İbnü’l-Kattân Abdülvâhid’i destek¬ 
ledi. Âdil sekiz ay sonra isyan ederek hi¬ 
lâfeti ele geçirince İbnü’l-Kattân’ı hapset¬ 
mek istediyse de onun saraya gelmesini 
ve talebe reisliği yapmasını engellemekle 
yetindi. 624’te (1227) Âdil’in öldürülme¬ 
si üzerine Mu’tasım Yahyâ kısa bir süre 
halifelik yaptı. Ancak Âdil’in kardeşi Me’- 
mûn hilâfeti ele geçirince ona güvenme¬ 
yen İbnü’l-Kattân 627’de (1230) Mu’ta- 
sım’la birlikte Sicilmâse’ye kaçtı. Mera- 
keş’teki evi ve kitapları yağmalandı. Öm¬ 
rünün son günlerini sıkıntı içinde geçiren 
İbnü’l-Kattân 1 Rebîülevve! 628’de (7 Ocak 
1231) vefat etti ve Sicilmâse’deki büyük 
cami yakınına defnedildi. 

Bazı kimseler, İbnü’l-Kattân’ın peygam¬ 
berliğin kesbî olduğu görüşünü savundu¬ 
ğunu ileri sürerek aleyhinde fetva almak 
istemişse de devrin tanınmış âlimi Miklâ- 
tî, onun büyük bir ilim adamı ve muhad¬ 
dis sayıldığını söyleyerek bu isteği red¬ 
detmiştir. İbnü’l-Kattân’ı eleştirenler 
onun kibrinden dolayı kimseye selâm ve¬ 
rip selâm almadığını, Muvahhidî halife¬ 
lerinin yanında mevki edinmek isteyen 
âlimleri küçümsediğini, siyasetle fazla il¬ 
gilendiğini söylemiş, hatta içki kullandı¬ 
ğını ileri sürmüşlerdir (İbn Abdülmelik, I, 
171). İbnü’l-Kattân aleyhindeki bu iddia¬ 
ları, Beyûnü'l-vehm ve'l-îhâm adlı ese¬ 
rini yayımlayan Hüseyin Âyt Saîd cevap¬ 
landırmaya çalışmıştır (neşredenin girişi, 
I, 131-137). İbnü’l-Kattânîn oğlu Ebû Mu¬ 
hammed Haşan b. Ali de bir âlim olup 
Nazmü'l-cümân önemli eserlerinden 
biridir. 

Eserleri. 1. Beyânü'l-vehm ve']-!hâ- 
mi'l-vâkfayn fî kitâbi'l-Ahkâm. Eser¬ 
de, İbnü’l-Harrât’ın el-Ahkâmü'l-vüs- 
tâ ’da bir araya getirdiği ahkâm hadisle¬ 
rinde görülen rivayete dair hatalar on iki 
babda, dirâyetle ilgili olanlar yirmi bir 
babda ele alınmıştır. Zehebî, bu tenkitle- 
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rin çoğunda İbnü’l-Kattân’m haklı olma¬ 
dığını göstermek üzere bir reddiye yaz¬ 
mış, Zehebî’nin risâlesi İbnü'l-Harrât’m 
el-Ahkâmü'l-vüstasmm baş tarafında 
(I, 7-46) Nakdü'l-imâm ez-Zehebl li-be- 
yâni’l-vehm ve'l-îhâm adıyla, ayrıca Fâ- 
rûk Hammâde tarafından müstakil olarak 
neşredilmiştir (Dârülbeyzâ 1408). Beyâ- 
nü'l-vehm i altı cilt halinde yayımlayan 
Hüseyin Âyt Saîd (Riyad 1418/1997), 1. 
ciltte müellifin hayatını ve eserini geniş 
bir şekilde incelemiş, sonuncu cildi genel 
fihriste ayırmıştır. İbnü’l-Harrât’ın eseri¬ 
ne İbnü’l-Mevvâk da bir tekmile yazmış, 
İbn Abdülmelik bu iki kitabı el-Cem‘ bey¬ 
ne kitabeyi İbni'l-Kattân ve İbni'l- 
Mevvâk c alâ kitabi'1-Ahkâm li-‘Abdil- 
hak b. el-Harrût adıyla bir araya getir¬ 
miştir. 2. en-Nazar fi ahkâmi'n-nazar 
bi-hâsseti'l-başar. Şer'î ahkâma göre ay¬ 
nı veya farklı cinsler arasındaki ilişkilere 
dair fetvaları ve fıkhî hükümleri ihtiva 
eden eseri Fethî Ebû îsâ (Tanta 1414/ 
1994) ve İdrîs es-Samedî (Beyrut-Dârül¬ 
beyzâ 1416/1996) yayımlamıştır. 3. el-İk- 
nâ c fî mesû’ili'l-icmâ‘ (el-İcmâ‘). Âlimle¬ 
rin itikadî ve fıkhî meselelerle ilgili icmâ- 
larını muhtasar olarak bir araya getiren, 
İbn Abdülberr’in et-Temhîd ve el-İstiz- 
kâr, İbn Hazm’ın Merâtibü'l-icmâ‘ ve 
el-MuhalIâ, Şâfiî’nin eı-Risâle ve İbnü’l- 
Münzir’in el-İknâ‘ fî mesâfili'l-icmâ‘ adlı 
kitaplarından büyük oranda istifade edi¬ 
lerek kaleme alman eserin bir nüshası Al¬ 
manya’da (Potsdam, II. Galyum Saray Ktp„ 
nr. 95), bu nüshanın mikrofilmi ise Rabat'¬ 
ta el-Hizânetü’l-âmme’de bulunmaktadır 
( Kitâbil’n-Nazar, neşredenin girişi, s. 29- 
30). 4. Risale fî fazlı ‘âşûrâ’ ve't-terğlb 
fi'l-infâk fîhi ‘ale'1-ehl (Risale fî hadîsi 
‘âşûrâ’ fi’t-tevessü‘ati ‘ale’l-‘iyâl, Makale 
fi faili ‘aşara’ ue mâ verede fi’l-infâk fihi 
‘ale'l-ehl). On beş varaktan ibaret olan 
eserin yazma nüshasının Merakeş'teki 
İbn Yûsuf Kütüphanesi'nde olduğunu be¬ 
lirten Hüseyin Âyt Saîd eseri tahkik edip 
yayımlayacağını belirtmektedir [Beyânü’l- 
oehm, neşredenin girişi, 1, 151 ). S. Ziyâ- 
dâtü Ebi'l-Hasan el-Kattân‘alâ Süne¬ 
ni İbn Mâcefnşr. Misfirb. Gurmullah ed- 
Dümeynî, Riyad 1412). 6. Mesâfilü'l-mu- 
târahât (Brockelmann, GAL, I, 458; Suppl., 
11,978). 

İbnü’l-Kattân'm kaynaklarda adı geçen 
eserlerinden bazıları da şunlardır: Kitâb 
fı'r-red ‘alâ Ebî Muhammed b. Hazm 
fîKitâbi’l-Muhallâ (İbn Hazm’ın hadisle¬ 
rin metin ve senedlerinde yaptığı hatalara 
dair olup tamamlanmamıştır), Nek‘u'l- 
ğulel ve'l-fevâfid ve'l-‘ilel fi'l-kelâm 

108 


c alâ ehâdîşi’s-sünen li-EbîDâvûd, Tec- 
rîdü men zekerehü'l-Hatîb fî târîhihî 
min ricâli'l-hadîş bi-hikûye ev şi‘r (iki 
cilt), Ehâdîş fî fazli't-tilâveti ve'z-zikr, 
Risâle fî menfi'l-müctehid min taklî- 
di'l-muhaddiş fî taşhîhi'1-hadîş lede- 
yi'l-‘amel, Risâle fî tefsiri kavli'l-mu- 
haddişîn fi'l-hadîş: İnnehû hasen, Şü- 
yûhü'd-Dârekutnî, Bernâmecü şüyû- 
hıh, Makale fî faili ‘Afişe, Risâle fi't-ta- 
lâki'ş-şelâş, Makale fîmu‘âmeleti'l-kâ- 
fır (Leon Kralı II. Fernando'nun Halife Nâ- 
sır-Lidînîilâh'ı ziyaret edeceği sırada ha¬ 
lifenin İbnü'l-Kattân'dan Fernando'ya na¬ 
sıl davranması gerektiğini sorması üzeri¬ 
ne kaleme alınmıştır). Makale fi'l-evzân 
ve'l-mekâyîl, Makale fî haşşi'l-imâm 
‘ale'l-ku‘ûd li-simâfi mezâlimi'r-rafiy- 
ye, Mesûfil fî (min) uşûli'l-fıkh, Kitâb 
mâ hâdara (yuhâdıru) bihi'I-ümerûfi 
Esmâ’ü'1-hayl ve ensâbühâ ve ahbâ- 
ruhâ, Ebû Kalemûn. İbnü’l-Kattân’ın ay¬ 
rıca müsned ve musanneflerdeki hadis¬ 
leri bir araya getirmeye başladığı, sade¬ 
ce taharet, saiât, cenâiz ve zekât bölüm¬ 
lerini tamamlayabildiği bu çalışmanın on 
cilt kadar olduğu belirtilmiştir. 
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F İBNÜ’l-KATTÂN es-SEMENNÛDÎ ^ 
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Şemsüddîn Muhammed 
b. Alî b. Muhammed es-Semennûdî 
(ö. 813/1411) 

Kıraat ve fıkıh âlimi. 

L J 

737’de (1336-37) dünyaya geldi. Tbkıy- 
yüddin İbn Kâdî Şühbe doğum tarihini 730 
(1330) olarak zikretmiştir. Aslen Kahire 
ile Dimyat arasındaki Semennûd şehrin¬ 
dendir. Babası pamuk ticareti yaptığı için 
İbnü’l-Kattân diye tanındı. Şevkânî’nin el- 
Bedrü't-tâli‘ adlı eserinde (II, 226) nis- 
besinin Semhûdî şeklinde yazılması bir 
baskı hatası olmalıdır. İbnü’l-Mülakkın ve 
İmâdüddin Muhammed b. Haşan el-İs- 
nevî’den usul ve fıkıh dersleri aldı. 750 
(1349) yılında İbnü’I-Mülakkın’ınŞer/ıu'i- 
Hâvî (Hulâşatü’l-fetâvî fî teshili esrâri’l- 
Hâvî) adlı eserini bizzat kendisinden din¬ 
leyerek yazdı. Şemseddin İbnü’s-Sâiğ ve 
Bahâeddin İbn Akil gibi hocalardan kı¬ 
raat tahsil etti. Özellikle İbn Akîl’in önem 
verdiği bir talebesi olan İbnü’l-Kattân, ay¬ 
nı zamanda hizmetinde bulunduğu bu ho¬ 
casından Mâide sûresinin sonuna kadar 
tefsir dersleri aldı; usul, fıkıh ve diğer ko¬ 
nularda faydalandı ve kızıyla evlendi. Ba¬ 
hâeddin Ebü’l-Bekâ es-Sübkî ve oğlu Bed- 
reddin es-Sübkî’nin ders halkalarına ka¬ 
tıldı. Ebû Abdullah Muhammed b. Mu¬ 
hammed el-Bülbeysî’den Müslim’in Câ- 
mi‘u'ş-şahîh 'ini dinledi; aynı eseri kendi¬ 
si de başkalarına okuttu. İbn Hacer el-As- 
kalânî’nin kendisinden naklettiğine göre 
çok sayıda hadis dinlemiş, İbn Hacer’le 
birlikte bazı hocaların hadis derslerini ta¬ 
kip etmiş, ancak bunları zaptetmemiştir. 
Sadreddin Muhammed b. Muhammed 
es-Seftî ve Ebû Bekir ed-Darîr gibi şahsi¬ 
yetler kıraat ilminde İbn Kattân’dan isti¬ 
fade ettiler. İbn Hacer de ondan es-Sehl 
fi'l-kırâ’ûti's-seN adlı eserinin bir kısmı 
ile Cem‘u'ş-şeml 'ini okuyup icâzet aldı; 
ayrıca Abdülgaffâr b. Abdüikerîm el-Kaz- 
vînî’nin Şâfiî fıkhına dair el-Hâvi'ş-şa- 
ğır ’ini okudu. 

İbnü’l-Kattân çeşitli görevlerde bulun¬ 
muştur. Bedreddin el-Cezûlî tarafından 
Nil nehri kenarında inşa edilen medrese¬ 
de hocası İbn Akil müderris olarak çalışır¬ 
ken kendisi de imamlık görevini üstlen¬ 
di: 812 (1410) yılında Şeyhûniyye Medre- 
sesi’nde kıraat hocalığı yaptı, ayrıca muh¬ 
telif yerlerde ders okuttu ve fetva verdi. 
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Ölümüne kadar devam eden kuvvetli hâ- 
fızası sayesinde pek çok şeyi ezberinde 
bulundurması sebebiyle Mısır'da devlet 
adamları kendisine itibar etmiştir. Haya¬ 
tının son döneminde Celâleddin el-Bulki- 
nî'den boşalan Mısır kadılığı görevine ge¬ 
tirildi ve ölünceye kadar bu görevini sür¬ 
dürdü. İbnü’l-Kattân 813 yılı Şevval ayı 
sonlarında (Şubat 1411) vefat etti. İbn Ha- 
cer, İnbâ’ü'l-ğumr da ölüm tarihini zik¬ 
rederken diğer kaynaklar gibi “şevval ayı¬ 
nın sonları" demiş. el-Mecma c u '1-ma’es- 
ses’te ise “17 Ramazan” (13 Ocak) ifade¬ 
sini kullanmıştır. 

İbn Hacer, İbn Kâdî Şühbe’ye göre fıkıh, 
Arap dili ve kıraat ilminde uzman olan İb¬ 
nü’l-Kattân'm ayrıca hesap ilmiyle uğraş¬ 
tığını, ancak hadis ilmi üzerinde durma¬ 
dığını, kendisinin ilk hocası olduğunu, ba¬ 
bası ile yakınlığı bulunduğundan babası¬ 
nın bazı işlerini ona vasiyet ettiğini, fakat 
bu vasiyeti yerine getirirken isabetli dav¬ 
ranmadığını belirtmiştir. Onun dindar bir 
kişi olmadığı, ibaresinde bozukluklar ve 
avâmî ifadelerin yer aldığı da ileri sürül¬ 
müştür (Sehâvî, IX, 10). 

Kıraat, fıkıh, hesap ve hendese gibi ko¬ 
nularda eser kaleme aldığı belirtilen İb- 
nü'l-Kattân’ın kaynaklarda adı geçen eser¬ 
leri şunlardır: es-Sehl fi'l-kırâ’âti's-seb c , 
Bestu's-Sehl (bir önceki eserin müellif ta¬ 
rafından iki cilt olarak genişletilmesiyle 
meydana gelmiştir), Cem'u'ş-şemJ (ferâ- 
iz, hesap ve hendeseyle ilgilidir), Hâdi't- 
tarîkayn (usûl-i fıkha dairdir), el-Meşre- 
bü'l-henî fî şerhi Muhtaşari'l-Müzenî, 
el-İhsânüfi'ntifâ c i'l-meyyiti 
bi'l-Kur’ âni'l-'azîm (ölünün ardından 
Kur'an okumaya dair olan eserde konuyla 
ilgili çeşitli hadis rivayetleri ve fıkhî gö¬ 
rüşler bir araya getirilmiştir), Şerhu'l-El- 
fiyye (İbn Mâlik'in eserinin dört cilt hac¬ 
mindeki şerhidir), ez-ZeyJ ‘ala Taba- 
kâti'ş-Şâffiyye (İsnevî’ye ait eserin zey¬ 
lidir). 
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Ebü’l-Faz! İbnüTKayserânî 
Muhammed b. Tâhir b. Alî 
el-Makdisî eş-Şeybânî 
(ö. 507/1113) 

Hadis hafızı ve sûfî. 

L J 

6 Şevval 448'de (17 Aralık 1056) Kudüs’¬ 
te doğdu. Filistin’in (Şam) sahil şehri Kay- 
sâriye’ye nisbetle İbnü’l-Kayserânî diye 
tanındı. On iki yaşında hadis öğrenmeye 
başladı. Bu amaçla 467’de (1074-75) Bağ¬ 
dat’a gidip Kudüs’e döndü. Daha sonra 
kırktan fazla ilim merkezini dolaştı. Bağ¬ 
dat’ta Ebû Muhammed Abdullah b. Mu¬ 
hammed es-Sarîfînî, İbnü’n-Nekür Ah- 
med b. Muhammed el-Bezzâz, Mekke’de 
Ebû Ali Haşan b. Abdurrahman ile Ebü’l- 
Kâsım Sa’d b. Ali ez-Zencânî’den fayda¬ 
landı. Zencânî’nin tavsiyesi üzerine Mı¬ 
sır’a gitti ve orada Habbâl ve Ebü’l-Ha- 
san Ali b. Haşan e!-Hilaî, Dımaşk’ta İbn 
Ebü’l-Alâ diye bilinen Ali b. Muhammed 
el-Missîsî, Halep’te Haşan b. Mekkî, Cezî- 
re’de Abdülvehhâb b. Muhammed el-Ye- 
menî, İsfahan'da Ebû Amr İbn Mende, 
Nîşâbur’da FazI b. Abdullah, Herat’ta Hâ- 
ce Abdullah-ı Herevî, Muhammed b. Ab- 
dülazîz el-Fârisî, Bîbâ bint Abdüssamed, 
Cürcan’da Nâfiletü'l-İsmâilî İsmâil b. 
Mes’ade, Bûşenc’de Külâr Abdurrahman 
b. Muhammed, Serahs’ta Kâdılkudât Mu¬ 
hammed b. Abdülmelikel-Muzafferî. Mu¬ 
sul’da kıraat âlimi Hibetullah b. Ahmed 
gibi âlimlerden ders aldı. Ayrıca Âmid, Es- 
terâbâd, Basra, Dînever, Rey, Şîraz, Kaz- 
vin, Küfe, Merv, Enbâr, Ahvaz, Hemedan, 
Vâsıt, Esedâbâd, İsferâyin, Âmül ve Tûs 
gibi ilim merkezlerine seyahat etti. Ken¬ 
disinden oğlu Ebû Zür’a Tâhir, Cûzekânî, 
Şîrûye b. Şehredâr ed-Deylemî, Ebû Ca‘- 
fer Muhammed b. Haşan el-Hemedânî, 
Enmâtî, İbn Nasır es-Selâmî, Ebû Mûsâ 
el-Medînî, Silefî ve Ebû Ca’fer Muham¬ 
med b. İsmail et-Tarsûsî gibi şahsiyetler 
rivayette bulundu. 

Resûl-i Ekrem’in nesebini, hayatını ve 
hadislerini kendisinden daha iyi bilen bir 
kimsenin bulunmadığını söyleyen İbnü’l- 
Kayserânî (Zehebî, A c lâmü’n-nübelâ\ XIX, 
366) güçlü bir hadis hâfızı, ilmi ve hadisi 
önde tutan bir sûfî idi. Seyahat hâtırala¬ 
rına dair olduğu anlaşılan el-Menşûr adlı 
eserinde hadis tahsili için günde en az 20 
fersah yol alarak pek çok ilim merkezini 
dolaştığını söylemekte, Şahîhayn ile Ebû 
Dâvûd’un es-Sünen’iniyedi defa, İbn Mâ- 


ce’nin es-Sünen’ini Rey’de on defa üc¬ 
retle yazdığını ifade etmektedir. Bazı şiir¬ 
leri kaynaklarda yer alan İbnü'l-Kayserâ- 
nî, son hac görevinden dönüşünün ardın¬ 
dan 15 Rebîülevve! 507’de (30 Ağustos 
1113) Bağdat’ta vefat etti ve şehrin ba¬ 
tısındaki Makberetülatîka’da defnedildi. 
20 veya 28 Rebîülevvel’de (4 veya 12 Eylül) 
öldüğü de kaydedilmektedir. 

İbnü’l-Kayserânî erken yaşta vefat et¬ 
tiği için derlediği hadislerin tamamını ri¬ 
vayet etme imkânı bulamamış, sünnete 
bağlılığı takdir edilmekle beraber bazı ta¬ 
savvuf? görüşleri sebebiyle eleştirilmiştir. 
Ebû Zekeriyyâ İbn Mende onun itikadı ve 
yaşayışı düzgün, hadislerin sahih olanı ile 
olmayanını birbirinden ayırmasını bilen 
sadûk bir hadis hâfızı olduğunu belirt¬ 
miştir. İbnü’l-Kayserânî’nin Hemedan’da 
ev yaptırıp oraya yerleştiğini söyleyen ta¬ 
lebesi Şîrûye, hocasının hadislerin sıhhat 
ve râvilerin güvenilirlik derecesini çok iyi 
bildiğini, sünnete bağlılığı, taassuptan 
uzaklığı ve tarikata mensubiyetiyle tanın¬ 
dığını ifade etmektedir. Mü'temen b. Ah¬ 
med es-Sâcî ile Silefî de onun faziletli bir 
âlim olduğunu, ancak okurken çok lahin 
yaptığını söylerler. İbnü’l-Kayserânî’yi 
aşın derecede eleştirenler arasında İbn 
Nâsır es-Selâmî ile Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cev- 
zî ön planda yer alır. İbn Nâsır onun pek 
çok tashîf ve lahin yaptığını ve rivayetle¬ 
rinin delil olarak kullanılamayacağını be¬ 
lirtmektedir. İbnü’l-Kayserânî’nin Şaf- 
vetü't-taşavvufunu tenkit eden İbnü’l- 
Cevzî onu övmekten çok yermenin daha 
uygun olacağını söyler. Zehebî de kendi¬ 
sini doğru sözlü bir hadis hâfızı, kuvvetli 
sayılamayacak bir râvi, sünnete bağlı ol¬ 
makla beraber sünnete uygun düşmeyen 
bir tasavvuf görüşüne sahip ve eserlerin¬ 
de pek çok hata (vehim) bulunan bir âlim 
diye tanıtmakta, bazılarının onu haksız 
şekilde eleştirdiğini, ibâhiyye taraftarı ol¬ 
duğuna dair iddiaların gerçekle ilgisi bu¬ 
lunmadığını belirtmektedir. Ayrıca İbnü'l- 
Kayserânî’yi yeterli hadis bilgisi olmayan 
Melâmî bir sûfî diye yeren hadis hâfızı 
Ebû Abdullah Muhammed b. Abdülvâhid 
ed-Dekkâk el-İsfahânî’nin bu görüşlerine 
katılmadığını ve İbnü’l-Kayserânî'nin on¬ 
dan daha üstün bir muhaddis olduğunu 
söylemektedir. İbn Abdülhâdî de onun 
sünneti her şeyin üstünde tutan bir mu¬ 
haddis olduğunu, ibâhiyye ile bir ilgisi bu¬ 
lunmadığını, ancak mûsiki dinlemeyi mu¬ 
bah görme konusunda hata ettiğini be¬ 
lirtmektedir (‘Ulemâ’ü’l-hadîş, IV, 16). İb- 
nü'l-Kayserânî'nin Zâhiriyye mezhebine 
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mensup olduğu anlaşılmakta, Hanbelî 
olduğu iddiası doğru bulunmamaktadır 
(Zehebî, Tezkiretü’l-huffâz, IV, 1244; İbn 
Hacer, Lisârıü’l-Mizân, VI, 203). İbnü’l-Kay- 
serânî, 480’de (1087) Rey’de doğan oğlu 
Ebû Zür'a Tâhir’i küçüklüğünde muhad- 
dislerin dersine götürerek pek çok âlî is- 
nad elde etmesini sağladıysa da onun ha¬ 
dis konusunda fazla bilgisi bulunmayan 
bir râvi olduğu belirtilmiştir (Zehebî, A‘/â- 
mü’n-rıübelâ’,XX, 503-504; SıddîkHaşan 
Han,s.117-118). 

Eserleri. A) Hadis. 1. Tezkiretü'l-mev- 
zû c ât (el-Ehâdîşü'l-ma‘lûle ve bi-men üHl- 
let, Tezkiretü’l-mevzû c ât ve hiye’l-ehâ- 
dîş elletî ravethâ el-kezebe ve’l-müdel- 
lisûrt). Eserde İbn Hibbân’ın Kitûbü'l- 
Mecrûhîn’inde tenkit edilen 1139 (veya 
1113) rivayet senedleri çıkarılarak alfabe¬ 
tik sıraya konulmuş, kısa olanların tam 
metni, uzun olanların baş tarafından bir 
kısmı verilerek senedlerdeki zayıf ve ya¬ 
lancı râviler eleştirilmiş, Hz. Peygamber’e 
nisbet edilen birtakım haberlerin asıl sa¬ 
hipleri gösterilmiştir. Eser Muhammed 
Emîn el-Hancî ( Tezkiretü’l-mevzû’ât, Ka¬ 
hire 1323, 1327, 1354), Muhammed Mus¬ 
tafa el-Hadrî (Ma’rifetü tezkireti’l-huffâz, 
Mekke 1401/1981), İmâdüddin Ahmed 
Haydar (Kitâbü Ma c rifeti’t-tezkire fı’l-ehâ- 
dlşi’l-mevzCfa, Beyrut 1406/1985) ve Ham- 
dî b. Abdülmecîd b. îsmâil es-Selefî ( Tez¬ 
kiretü’l-huffâz etrâfü ehâdîşi Kitâbi’l-Mec- 
rûhîn li’bn Hibbân, Riyad 1415/1994) ta¬ 
rafından yayımlanmıştır. 2. Zahîretü'l- 
huffâz. el-muhrec c ale'l-hurûf ve’l-el- 
fâz (ez-Zahîre fi’l-ehâdîşi’z-za c îfe ve’l-meu- 
zîTa). İbn Adî’nin el-KâmiI’müe tenkit 
edilen rivayetlerin bir araya getirilip de¬ 
ğerlendirildiği eseri Abdurrahman b. Ab- 
dülcebbâr el-Ferîvâî neşretmiştir (I-V, Ri¬ 
yad 1416/1996). 3. el-Cem‘ beyne kitâ- 
bey Ebî Naşr el-Kelâbâzî ve Ebî Bekir 
el-İsfahânî fî ricâli'l-Buhârî ve Müs¬ 
lim. Ahmed b. Muhammed el-Kelâbâzî’- 
nin Ricâlü Şahîhi’l-Buharı adlı eseriy¬ 
le İbn Mencûye’nin Ricâlü Sahihi Müs¬ 
lim'inden daha kolay faydalanılmasını 
sağlamak amacıyla bu eserlerde râviler 
hakkında verilen bilgiler bir araya getiril¬ 
miş, ayrıca esere yeni bilgiler ilâve edile¬ 
rek çeşitli tashihler yapılmıştır (1-11, Hay- 
darâbâd-Dekken 1323; 1-11, Beyrut 1405/ 
1985). 4. el-Ensâbü'l-müttefika fi'l-hat- 
ti’l-mütemâsile ii'n-nakt ve'z-zabt (el- 
Müştebeh mine’l-esmâ 1 ve’l-ensâb, Ensâ- 
bü’l-muhaddişîn). Nisbeleri yazılış ve oku¬ 
nuş bakımından aynı olduğu halde fark¬ 
lı yerlere mensup olan şahıslara dairdir. 


Nisbelerin alfabetik olarak sıralandığı ese¬ 
re Ebû Mûsâ el-Medînî Ziyâdât c alâ Ki- 
tâbi'l-Ensûb adıyla bir zeyil yazmıştır. Bu 
iki çalışma P. de Jong tarafından yayım¬ 
lanmış (Leiden 1365), ayrıca Haydarâbâd’- 
da da neşredilmiştir (1323). İbn Nukta’- 
nın bu iki eser üzerinde Zeylü Zeyli En- 
sâbiT-muhaddişîn adlı bir çalışması bu¬ 
lunduğu kaydedilmektedir. 5. îzâhu'l- 
işkâl fî men übhime ismühû mine'n- 
nisa‘ ve'r-ricâl. Hadislerin senedlerinde 
“faianın dedesinden, ninesinden, baba¬ 
sından, annesinden, amcasından rivaye¬ 
tine göre" veya "falan erkekten, kadın¬ 
dan rivayet edildiğine göre" şeklinde zik¬ 
redilen şahısların kim olduğunu belirt¬ 
mek amacıyla kaleme alman eser üzerin¬ 
de Bâsim Faysal el-Cevâbire yüksek lisans 
çalışması yapmış (1406, Câmiatü'l-İmâm 
Muhammed b. Suûd el-İslâmiyye külliyye- 
tü usûli'd-dîn) ve daha sonra eseri yayım¬ 
lamıştır (Küveyt 1408/1988). 6. Şürûtü'l- 
e’immeti's-sitte. Kütüb-i Sitte müellif¬ 
lerinin hadis kabul şartlarının incelendiği 
eseri Zâhid el-Kevserî, Hâzimî’nin Şürû- 
tü’l-e’immetiT-hamse’siyle birlikte neş¬ 
retmiş (Kahire 1357/1938; Beyrut 1405/ 
1985), Abdülfettâh Ebû Gudde de bu iki 
eseri Ebû Dâvûd'un Risale ilâ ehli Mek¬ 
ke fî vaşfi sünenih adlı risâlesiyle be¬ 
raber yayımlamıştır (Şelaşü resâ’il fî 
Hlmi muştalahiT-hadîş içinde, Beyrut 
1417/1997, s. 55-105). 7. Mes’eletü'l- 
‘ulüv ve'n-nüzûl fi'l-hadîş (el-Fevâ’i- 
dü'ş-şıhâh ’-alâ şürüti’l-İmâmeyn fîma c ri- 
feti’l-^ulüv ue’n-nüzûl) (nşr. Selâhaddin 
Makbûl Ahmed, Küveyt 1 403/1983). 8. 
el-Etrâf li'l-efrâd li’d-Dârekutnî (Etrâ- 
fü’l-ğara’ib ue’l-efrâd, Etrâfü’l-efrâd). Dâ- 
rekutnî’nin el-Fevâ : ’idü'l-efrâd (etraf) 
adlı eserinin alfabetik sıraya konmasın¬ 
dan ibaret bir çalışma olup Dârü’I-kütü- 
bi’l-Mısriyye'de (Hadis, nr. 697, 361 varak) 
ve Fas Karaviyyîn Kütüphanesi’nde (nr. 

1065) birer nüshası, Süleymaniye Kütüp- 
hanesi'nde bir mikrofilmi bulunmaktadır. 
Ebü’l-Mehâsin el-Hüseynî eseri yeniden 
düzenleyip ihtisar etmiştir. Kitabın Dârü'l- 
kütübi’l-Mısriyye’deki nüshasının muhte¬ 
lif kısımları üzerinde (Brockelmann, GAL, 
I, 436; Suppl, 1,603) Halîl b. Haşan Hamâ- 
de, Abdullah b. Nâsır ve başkaları dokto¬ 
ra çalışması yapmıştır (Riyad, Câmiatü'l- 
İmâm Muhammed b. Suûd el-İslâmiyye). 
9. Müntehab min Kitabi Ma‘rifeti'1- 
elkâb. Ahmed b. Abdurrahman eş-Şîrâ- 
zî’nin Elkâbü'r-ruvât adlı eserinin muh¬ 
tasarı olup Köprülü Kütüphanesi’nde 
tam (nr. 40/5, vr. 201-217), Dârü’l-kütü- 


bi’z-Zâhiriyye’de ise (Hadis, nr. 543) ek¬ 
sik bir nüshası kayıtlıdır. 10. Etrâfü'l- 
Kütübi's-sitte. Ebü’l-Kâsım İbn Asâkir ki¬ 
tabın müellif hattıyla yazılmış nüshasını 
gördüğünü, fakat eserde fâhiş hatalar 
bulunduğunu söylemektedir (Zehebî, Mî- 
zânü’l-Ttidâl, III, 587; nüshaları için bk. 
Brockelmann, GAL Suppl., I, 603). 11. 
Mes’eletü't-tesmiye. Namazda besme¬ 
leyi sessiz okumaya dair olan risâlenin bir 
nüshası Dârü’i-kütübi’z-Zâhiriyye’de ka¬ 
yıtlıdır (Hadis, nr. 515). 

B) Tasavvuf. 1. Şafvetü’t-taşavvuf. 
480 (1087) yılı civarında yazıldığı anlaşı¬ 
lan eserde tasavvuf ehlinin sülük âdâbı 
ele alınmakta, tasavvuf esaslarının Kitap, 
Sünnet ve icmâa dayandığı, Resûlullah’- 
tan öğrenilen bu kaidelerin ashap tarafın¬ 
dan uygulandığı ileri sürülmekte, sûfîli- 
ğin sünnete göre yaşamak, Hz. Peygam- 
ber’i ve ashabını örnek almaktan ibaret 
olduğu belirtilmektedir. Ebü’l-Ferec İb- 
nü’l-Cevzî'nin, sûfiyyenin görüşlerinin iyi 
seçilmemiş hadislerle güçlendirilmeye 
çalışıldığını ileri sürerek tenkit ettiği [el- 
Muntazam, XVII, 136), İbn Kesîr’in ileri de¬ 
recede münker rivayetlerin ve yerinde 
kullanılmayan sahih hadislerin bulundu¬ 
ğunu söylediği ( el-Bidâye, XII, 177) eseri 
Ahmed eş-Şerebâsî Dârü’l-kütübi’z-Zâhi- 


Ibnü'l-Kayserânî'nin Müntehab min Kitabi Ma‘rifeti’l-el- 
Ifâb adlı eserinin ilk sayfası (Köprülü Ktp., nr. 40/5) 
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riyye nüshasına dayanarak neşretmiş (Ka¬ 
hire, ts. [Matbaatüdâri’t-te'lîf]; 1370/1950), 
Gâde el-Mukaddem Adre, diğer iki nüsha¬ 
sını da dikkate alarak kitabı titiz bir çalış¬ 
mayla yeniden yayımlamıştır (Beyrut 1416/ 
1995). 2. Kitâbü's-Semâ‘. Konusunda ilk 
çalışmalardan biri olan eserde, kadın veya 
erkek sesiyle yahut bir enstrümanla icra 
edilen mûsikiyi dinlemenin câiz olup ol¬ 
madığı hususu ele alınmaktadır. Mûsiki 
dinlemenin haram olmadığını, aksini sa¬ 
vunanların uydurma rivayetlere dayan¬ 
dıklarını söyleyen müellif, önce Şahîh-i 
Buharı ve Şahîh-i Müslim gibi kaynak¬ 
lardan hareketle görüşünü destekleyen 
rivayetleri, mûsiki dinleyen sahâbî ve ta¬ 
biîleri, ardından İmam Mâlik, İmam Şâfiî 
ve Sâlih b. Ahmed b. Hanbel gibi âlimlerin 
sözlerini nakletmiş, mûsiki dinlemeyi ha¬ 
ram sayanların dayandığı delillere güveni¬ 
lemeyeceğini ileri sürmüştür. Ebü’l-Ferec 
İbnü’l-Cevzî, Telbîsü İblîs'te İbnü’l-Kay- 
serânî’nin görüşlerini çürütmeye çalış¬ 
mıştır (meselâ bk. s. 237-243). Müellifin 
ibâhiyye taraftarı olmakla suçlanmasına 
yol açan eser, el-Mektebetü’l-Ezheriyye'- 
de bulunan tek nüshası esas alınarak 
Ebü’l-Vefâ el-Merâgı tarafından yayımlan- 
mıştır (Kahire 1390/1970, 1415/1994). 

İbnü'l-Kayserânî’nin kaynaklarda adı 
geçen diğer bazı eserleri de şunlardır: el- 
Eltâz ruviyet fi'l-ehâdîş ie-şahhafehû 
ba‘zü'n-nekale, Esmâ’ü rical mine’d- 
du‘aiâ :> şezzet ‘an İbn ‘Adî zekerahüm 
Ebû Hatim b. Hibbân fi kitâbih (iki 
cüz), Ferâ : ‘izü't-ta‘âm ve sünenüh, el- 
Fevâ’idü'I-müntekât mine'ş-şıhâh ve'l- 
ğarâ’ib ve'l-eirâd ve gayri zâlik min 
hadîşi'l-kâdî eî-Hila‘î, el-Fevâ’idü'ş- 
şıhâh ‘alâ şarti'l-İmâmeyrı, Humâsiy- 
yâtü Ebi'l-Hasan (Ahmed b. Muham- 
med) b. en-Nekür, el-İcûzût ve mezû- 
hibühâ, el-Keşf ‘an ehâdîşi'ş-Şihâb ve 
mdriietü'l-hata’ fîhâ ve'ş-şavâb, el-Lü- 
bâbü'l-müretteb ‘ale'l-hurûii ve'l-eb- 
vâb, Ma‘riîetü men lem yuhrec lehû 
ii's-Şahihoyn illâ hadîs vâhid mine'ş- 
şahâbe, Esâmi mâ iştemele ‘aleyhi'ş- 
Şahîhân, Muvâiakâtü'l-Buhârî ve Müs¬ 
lim (iki cüz), M a‘riietü meşâyihi'l-İmâ- 
meyni'llezeyn uhricâ ‘anhüm li'ş-Şa- 
hîhayn (iki cüz), ei-Menşur (Zehebî, mü¬ 
ellifin seyahat hâtıralarını kaleme aldığı 
anlaşılan bu eserden uzunca bir nakil yap¬ 
mıştır | Târîhu’l-Islâm, s. 175-179]), Mes’e- 
letü'l-ibâha ve'l-istibâha, el-Mişbâh fî 
etrâti ehâdîşi'l-mesânîdi's-sitte, Mu‘- 
cemü'l-bilâd (iki cüz), Müsnedü Ebî 
Leylâ eî-Ca‘dî, en-Nâsih ve'l-mensûh, 


Ref’u'l-kırtâs şıyâneten limâ fîhi mi- 
ne'l-ednâs, er-Rubâ‘iyyât min rivâye- 
ti'ş-şahâbe ba‘zıhim ‘an ba‘z, Taşhî- 
hu'i-‘ilel, Târîhu ehli'ş-Şâm ve ma‘ri- 
fetü’l-ehmme minhüm ve'l-a‘lâm (iki 
cilt), Tekmiletü'l-Kâmil li'bn ‘Adî, Tel- 
hîşü'l-Kâmil li'bn ‘Adî, Terâcimü'I-cerh 
ve't-ta‘dîl li'd-Dârekutnî, el-Yevâkit el- 
muhrec ‘ale'I-ittifâk ve't-teîerrüd (on 
cüz), Zikrü't-turuki'l-‘âliye ile'l-Buhârî 
ve Müslim (sekiz cüz). 
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İBNÜ’l-KELBÎ 

(bk. KELBÎ, Hişâm b. Muhammed). 

L J 


İBNÜ’l-KEREKÎ 

[Jp 1 ^ 1 ) 

Ebü’l-Vefâ (Ebü’l-Faz!) 

Burhânüddîn İbrâhîm b. Abdirrahmân 
b. Muhammed el-Kerekî el-Kâhirî 
(ö. 922/1516) 

Hanefî fakihi. 

L J 

Aslen Ürdün’ün doğusundaki Kerek’ten 
olup 9 Ramazan 835 (10 Mayıs 1432) tari¬ 
hinde Kahire’de doğdu. Mukrî olan ba¬ 
bası Abdurrahman el-Kerekî İbn Tolun 
Camii’nin imamı idi. Aynı zamanda Ata- 
beg Yeşbeg’in imamlığını yapıyor ve câri- 
yelerine ders veriyordu. Yeşbeg, Çerkez 
asıllı câriyelerinden birini onunla evlendir¬ 
di ve İbrâhim bu hanımdan doğdu (Se- 
hâvî, IV, 124). Alemüddin Sâlih b. Ömer 
el-Bulkînî, İbn Hacer el-Askalânî, Alâeddin 
el-Kalkaşendî, Sa'deddin İbnü’d-Deyrî, 
Emînüddin el-Aksarâyî, Takıyyüddin eş- 
Şümünnî, İbnü'l-Hümâm, Şemseddin es- 
Sehâvî ve Muhyiddin Kâfiyeci gibi birçok 
âlimden ders ve icâzet alan İbnü’l-Kere- 
kî, Kur'ân-ı Kerîm’i ve çeşitli ilim dalları¬ 
na ait temel metinleri ezberledi. Ayrıca 
Zeynüddin ez-Zerkeşî, İzzeddin Abdüs- 
selâm el-Bağdâdî ve Şehâbeddin İbnü’l- 
Attâr’dan hadis okudu. 

Fıkıh, hadis, tefsir, kıraat. Arap dili ve 
edebiyatı alanlarında yetişen İbnü'I-Kere- 
kî, Türkçe bilmesi sayesinde Memluk sul¬ 
tanlarına yakın olma imkânı buldu. Kayıt- 
bay'm emirliği sırasında onunla dostluk 
kurdu ve özel imamı oldu. Kayıtbay’m tah¬ 
ta çıkmasından (872/1468) sonra bu ya¬ 
kınlık daha da güçlendi. Birçok medrese¬ 
de müderrislik, hitabet ve meşihatlık gö¬ 
revleri yanında İbn Tolun Camii'nde imam¬ 
lık görevine getirildi. Büyük maddî imkân¬ 
lara kavuştu. Dımaşk, Halep, Kudüs ve 
Haremeyn seferlerinde sultanın yanında 
bulundu. Mekke medresesinde görev al¬ 
mayı talep ettiği halde sultan onu yanın¬ 
dan ayırmak istemediği için bu talebini 
kabul etmedi. Ancak 886 (1481) yılında 
bir olay üzerine sultan İbnu 1-Kerekî'nin 
huzuruna girmesini yasakladı. İbnü’l-Ke- 
rekî bundan sonraki hayatını evinde ders 
okutmak ve fetva vermekle geçirdi. Bu 
sırada üç defa hacca gitti. 898'de (1493) 
tekrar imamlık görevine getirildi. Bir yıl 
sonra da hadis hocası olarak Eşrefiyye 
Medresesi müderrisliğine tayin edildi. Ka- 
yıtbay'ın oğlu Nâsırüddin Muhammed za¬ 
manında 903'te (1497) Hanefî başkadı- 
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lığına getirilen İbnü'l-Kerekî üç yıl sonra 
azledildi. Sultan Kansu Gavri döneminde 
kendisine yeniden bu görev teklif edildiy¬ 
se de kabul etmedi. İbnü'l-Kerekî, S Şa¬ 
ban 922 (3 Eylül 1516) tarihinde evinin 
önündeki havuzdan abdest alırken havu¬ 
za düştü ve boğularak öldü: Sultan Kayıt- 
bay’ın kabrinin yakınındaki Atabeg Tür- 
besi'ne defnedildi. 

Eserleri. İbnü’l-Kerekî’nin kaynaklarda 
sadece üç eserinin adı geçmektedir. Kı¬ 
saca el-Feyz veya Fetâvâ olarak da anı¬ 
lan Feyzü'l-mevla'l-kerim c alû c abdihî 
İbrahim, Hanefî fıkhına dair klasik siste¬ 
matiğe uyularak kaleme alınmış bir fet¬ 
va kitabıdır. İstanbul kütüphanelerinde 
çeşitli yazma nüshaları mevcut olup (Sü- 
leymaniye Ktp., Cârullah Efendi, nr. 956, 
Yenicami, nr. 649,650,651, Fâtih, nr. 2396, 
Esad Efendi, nr. 1113, Bağdatlı Vehbi Efen¬ 
di, nr. 407, 652, Damad İbrâhim Paşa, nr. 
712, Hamidiye, nr. 604, Hafîd Efendi, nr. 

104, Turhan Valide Sultan, nr. 169, Ayasof- 
ya, nr. 1574, Beşir Ağa, nr. 323; TSMK, 111. 
Ahmed, nr. 1147) Yale Üniversitesi Kütüp- 
hanesi'ndeM ecmû c u'l-mesâ : ‘il adıyla ka¬ 
yıtlı (nr. A-150) eser de bu kitap olmalıdır. 
Kaynaklarda onun İbn Hişâm en-Nahvî'- 
nin Evdahu'l-mesâlik ilâ Elfiyyeti İbn 
Mâlik (et-Tauzîh) adlı eserine bir hâşiye 
yazdığı belirtilmekte. Bibliotheque Na- 
tionale'de tarihe dair bir çalışmasının bu¬ 
lunduğu haber verilmektedir (De Slane, 
s. 345). İbnü’l-Kerekî, Celâleddin es-Süyû- 
tî ile çeşitli konularda tartışmış, Süyûtî 
ona reddiye olarak el-Cevâbü'z-zeki ‘ an 
kumâmeti İbni’l-Kerekî, es-Sârimü'l- 
Hindekî fî c unukı İbni'l-Kerekî ve Ta- 
razü'l- c amâme fi't-tefrika beyne'l-ma- 
köme ve’l-kumâme adlı risâleleri kale¬ 
me almıştır. 
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İBNÜ’l-KEYYÂL 
(Jtûl <*') 

Ebü’l-Berekât Zeynüddîn 
Muhammed (Berekât) b. Ahmed 
b. Muhammed el-Hatîb ed-Dımaşki 
(ö. 929/1523) 

Muhaddis, vaiz ve hatip. 

L J 

863’te (1459) doğdu. Ticaretle uğraş¬ 
tığından İbnü’l-Keyyâl (Keyyâl) lakabı ile 
şöhret buldu. Kendisine “ez-Zehebiyyü’s- 
sagir" dendiği de belirtilmektedir. Tica¬ 
rette işleri kötü gidince ilme yöneldi. Ken¬ 
disinden uzun yıllar istifade ettiği hocası, 
Hanbelî iken Şâfiî mezhebine geçen Bur- 
hâneddin İbrâhim b. Muhammed en-Nâ- 
cî’dir. Buhârî’nin el-Câmi c u'ş-şahîh’ i ile 
kendi eserlerini ondan okudu. Hocasının 
vefatından sonra yerini aldı; Şam Emeviy- 
ye Camii'nde uzun yıllar hadis okuttu ve 
vaaz etti. Mescid-i Aksâ, Câmiu’l-Cevze ve 
Sâbûniyye’de de vaizlik ve hatiplik göre¬ 
vinde bulundu. Hitabet alanındaki başarı¬ 
sı sebebiyle “Hatîb” lakabıyla anıldı. Oğul¬ 
larından fakih Şemseddin İbnü’l-Keyyâl 
Şam’da Şâfiî kadılığı yapmıştır. 

İbnü’l-Keyyâl, İskâf diye bilinen Şeyh 
Ömer el-Ukaybî'ye bağlı müridlerin sokak¬ 
larda cehri zikir yapmalarını doğru bul¬ 
madığını söylediğinden şeyhi seven bazı 
kimseler ona düşman oldular. Sabah na¬ 
mazı için Emeviyye Camii'ne giderken iki 
mürid yolunu keserek kendisini dövdü. 
Vücudu ağır şekilde hırpalanan İbnü'l-Key- 
yâl 8 Rebîülevvel 929’da (25 Ocak 1523) 
vefat etti ve Bâbüssagir Kabristanı’na 
defnedildi. İbn Tolun, İbnü’l-Keyyâl’in el- 
Cevâhirü'z-zevâhî ve el-Encümü' z-ze- 
vâhir adlı eserlerini gördükten sonra 
onun Arapça bilgisinin az olduğu kanaa¬ 
tine vardığını ifade etmiştir (Gazzî, 1,165). 
el-Kevâkibü'n-neyyirât'ta diğer müel¬ 
liflerden iktibas ettiği kısımları kendi ifa¬ 
desi gibi sunduğu şeklindeki tesbit de 
(İbnüT-Keyyâl, neşredenin girişi, s. 39) İbn 
Tolun’u teyit etmektedir. 

Eserleri. İbnü’l-Keyyâi’in günümüze 
ulaştığı bilinen tek eseri el-Kevâkibü'n- 
neyyirât fî ma c rifeti men ihtelata mi- 
ne'r-ruvâti'ş-şikât adını taşımaktadır. 
Eserde, başta Kütüb-i Sitte râvileri ol¬ 
mak üzere ömürlerinin sonuna doğru hâ- 
fızaları zayıfladığı için bildiklerini karıştır¬ 
dıkları veya unuttukları ileri sürülen yet¬ 
miş kadar sika râvinin biyografileri alfa¬ 
betik olarak ele alınmıştır. Bağdat'ta el- 
Mektebetü’l-Kâdiriyye’de bulunan (nr. 
1238 [ 1722)) müellif hattı olması muhte¬ 


mel tek nüshasını esas alarak eser üze¬ 
rinde yüksek lisans tezi hazırlayan (1397/ 
1977, Câmiatü Ümmi'l-kurâ külliyyetü’ş- 
şerîa ed-dirâsâtü'1-ulyâ eş-şer'iyye |Mek- 
ke]) ve daha sonra eseri yayımlayan (Mek¬ 
ke - Dımaşk-Beyrut 1401/1981) AbdÜI- 
kayyûm Abdürabbinnebî, bu biyografi¬ 
ler arasına alınması gereken başka isim¬ 
ler de bulunduğunu, müellifin, güvenilir 
olup olmadığı tartışılan bazı kimsele¬ 
ri hafıza kaybına uğramadan önce si¬ 
ka gibi gösterdiğini, konuyla ilgili çok az 
kaynağa başvurduğunu, naklettiği görüş¬ 
lerin kime ait olduğunu açıklamadığından 
bunların kendi görüşü imiş gibi anlaşıl¬ 
dığını belirtmiştir. Eser, bu neşrin metni 
esas alınmak suretiyle Kemâl Yûsuf el- 
H üt ( Beyrut 1407/1987), Hamdî Abdülme- 
cîd es-Silefî (Kahire 1401; Beyrut 1407) ve 
Ömerb. Garâme el-Amravî( Beyrut 1415/ 
1995) tarafından da neşredilmiştir. 

İbnü’l-Keyyâl’in bunun dışında vaaz ve 
irşad konusunda Hayâtü'l-kulûb ve 
neylü’l-matlûb, ayrıca Esne'l-makâşıd 
fî ma c rifeti hukuki'1-v ele d c ale'l-vâlid, 
el-Cevâhirü'z-zevâhî, el-Encümü' z-ze- 
vâhirfî tahrimi'l-kırâ’ati bi-lühûni eh- 
li'l-fısk ve'l-kebâ’ir adlı eserlerinin bu¬ 
lunduğu, Şehredâr b. Şîrûye ed-Deylemî’- 
nin Müsnedü'l-Firdevs bi-me’şûri'l-hi- 
föb’ının tahrîrini yaptığı kaydedilmekte¬ 
dir. 
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S İBRAHİM HATİBOĞLU 

İBNÜ’l-KIFTÎ 

EbüT-Hasen Cemâlüddîn Alî 
b. Yûsuf b. İbrâhîm b. Abdilvâhid 
eş-Şeybânî el-Kıftî 
(ö. 646/1248) 

Kültür tarihçisi ve devlet adamı. ^ 

568’de (1173) Yukarı Mısır bölgesinde¬ 
ki Kıft şehrinde kültürlü bir ailenin çocu¬ 
ğu olarak dünyaya geldi. Babası Kâdı’l-Eş- 
ref Yûsuf kâtip ve münşî idi. Küçük yaş- 
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ta babasıyla birlikte Kahire'ye giderek 
tahsiline başladı. Temel eğitiminden son¬ 
ra dönemin önde gelen dil âlimlerinden 
Kemâleddin İbnü’l-Enbârî ile fakih Sâlih 
b. Adî b. Abdânî el-Enbâtî'nin derslerine 
devam ederek icâzet aldı. Bu sırada İs¬ 
kenderiye'de oturan Ebû Tâhir es-Silefî’- 
nin ününü duyarak oraya gitti ve bir süre 
onun derslerine katıldıktan sonra Kıft’a 
geçti. Bu şehirde bir müddet kalıp dil âli¬ 
mi Sâlih b. Âdî el-Uzrî’den ders aldı. Ar¬ 
kasından tekrar Kahire’ye döndüyse de 
587’de (1191) Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin ve¬ 
ziri Kâdî el-Fâzıl’ın nâibi sıfatıyla Kudüs’e 
tayin edilen babası ile birlikte oraya gitti. 
Daha sonra el-Melikü’l-Azîz devrinde de 
(1195-1198) görevini sürdüren babasının 
yanında Kudüs'te kaldı ve devlet adam¬ 
larının ilgisine mazhar oldu. Burada ilim, 
kültür ve sanat çevrelerinden büyük ilgi 
gördü. Ancak el-Melikü’l-Âdii’in veziri İbn 
Şükür’ün, kıskançlık duyduğu Kıftî ailesi¬ 
ne baskı uygulamaya başlaması sonucun¬ 
da babası Yûsuf bir gece şehri terkederek 
Harran’a kaçtı. Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin 
ölümü üzerine ortaya çıkan karışıklıklar 
yüzünden Kudüs’te güven içinde yaşama¬ 
nın imkânsızlaştığını anlayan İbnü'i-Kıftî, 
bazı dostlarıyla birlikte Eyyûbîler’in Ha¬ 
lep kolu hükümdarı el-Melikü’z-Zâhir Gâ- 
zî’ninyanına gitti (598/1202). Burada, ba¬ 
basının yakın dostu el-Melikü’z-Zâhir Gâ- 
zî’nin başkumandanı Fârisüddin Meymûn 
el-Kasrî’nin musâhibi olarak rahat bir ça¬ 
lışma ortamına kavuştu. Onun yanında 
vezir ve kâtip olarak hizmet etti. Mey¬ 
mûn el-Kasrî’nin 610’da (1214) ölümüne 
kadar bu görevini sürdürdü. Bölgenin 
âlim ve sanatkârlarıyla yaptığı toplantı¬ 
lar ve kurduğu zengin kütüphane sebe¬ 
biyle şöhreti her tarafa yayıldı. Evi kitap 
tüccarlarının, varrakların, âlim ve şairle¬ 
rin buluştuğu bir merkez durumundaydı. 
Yâküt el-Hannevî de onu Halep’te tanımış, 
maddî ve mânevi bakımdan yardımını 
görmüştü; dolayısıyla İbnü’i-Kıftî hakkın¬ 
da en ayrıntılı bilgi onun eserinde mev¬ 
cuttur {Mıkcemü’l-üdebâ’, XV, 175-204). 
ef-Melikü’z-Zâhir Gâzî tarafından Kâdı’l- 
Ekrem unvanı verilerek Dîvân-ı İstîfâ’nın 
(Dîvânü’l-mâl) başına getirilen İbnü’i-Kıftî 
başarılı hizmetlerde bulundu; fakat el- 
Melikü’z-Zâhir Gâzî'nin 613’te (1216) ve¬ 
fatı üzerine evine kapanarak telifle meş¬ 
gul olmaya başladı. Bu sırada geçimini el- 
Melikü’l-Azîz’in veziri Şehâbeddin Tuğ¬ 
rul’un kendisine bağlattığı maaşla sağlı¬ 
yordu. Daha sonra e!-Melikü’l-Azîz tara¬ 
fından tekrar Dîvân-ı İstîfâ’nm başına ge¬ 
tirildi (616/1219). Ancak on iki yıl sonra 
ilmî çalışmalarına engel olduğunu ileri sü¬ 


rerek görevinden ayrıldı ve beş yıl sürey¬ 
le inzivâya çekilip eserlerini kaleme aldı. 
Bu sürenin sonunda el-Melikü’l-Azîz onu 
vezirliğe tayin etti. Görevini hükümdarın 
oğlu el-Melikü’n-Nâsır Selâhaddin Yûsuf 
devrinde de (1237-1260) sürdürdü. 13 Ra¬ 
mazan 646'da (30 Aralık 1248) Halep'te 
vefat etti. 

Kültürlü ve yüksek dereceli bir memur 
ailesinden gelmiş olmanın sağladığı ge¬ 
niş imkânlar sebebiyle dönemin en seç¬ 
kin hocalarının yanında iyi bir tahsil gö¬ 
ren İbnü’i-Kıftî dinî ve aklî ilimlerin he¬ 
men hepsine ilgi duymuş, fakat daha zi¬ 
yade tarih ve biyografi yazarlığıyla ün ka¬ 
zanmıştır. Şüphesiz bunda, hiç evlenme¬ 
yerek bütün servetini kitaba yatırıp çoğu 
müellif hattı ve nâdir nüshalardan mey¬ 
dana gelen zengin bir kütüphaneye sahip 
olmasının payı büyüktür. Vasiyeti gereği 
Eyyûbîler’in Halep kolu hükümdarı el-Me- 
likü’n-Nâsır’a kalan kitaplarının değeri 
rivayete göre 50.000 dinar tutmaktaydı 
(Kütübî, III, 118). Kaynaklar onun uzun 
yıllar süren vezirlik dönemleri sırasında 
Halep’in çok sakin ve huzurlu günler ge¬ 
çirdiğini yazmaktadır. 

Eserleri. 1. İhbârü'l- C ulema‘ bi-ahbâ- 
h'khükema 1 (Târîhu’l-hükemâ’). Adının 


bazı yazma nüshalarda Terûcimü'l-hü- 
kemû 3 , Tezkiretü'l-hükemâ’ ve Taba- 
kâtü'l-hükemâ 3 ve aşhâbi’n-nücûm 
ve'l-etıbbâ 3 gibi şekillerde yer aldığı gö¬ 
rülmektedir. Eser, müellifin ölümünden 
bir yıl önce Muhammed b. Ali b. Muham- 
med ez-Zevzenî tarafından el-Münteha- 
bât ve'l-mültekatât miri Kitabi İhbâri'l- 
hılemâ 3 bi-ahbâri’l-hükemâ 3 adıyla ih¬ 
tisar edilmiş ve günümüze Muhtaşarü'z- 
Zevzenî de denilen bu haliyle gelmiştir. 
Başlıktaki “müntehabât” ve “mültekatât” 
sözlerinden Zevzenî’nin kitabı sadece 
özetlemediği, aynı zamanda kendi anla¬ 
yışına göre seçmeler yaparak bazı biyog¬ 
rafileri çıkardığı anlaşılmaktadır. Alfabe¬ 
tik sırayla düzenlenen eser mantık, fel¬ 
sefe, matematik, astronomi, botanik ve 
tıp alanında çalışan 414 Grek, Süryânî ve 
İslâm bilgin-düşünürünün biyografisiyle 
eserleri ve bunların tercümeler dönemin¬ 
de kimler tarafından Arapça'ya çevrildiği 
hususunda bilgi içermekte, dolayısıyla 
bilim, kültür ve medeniyet tarihinin en 
değerli kaynaklarından biri olma özelliğini 
taşımaktadır. Kitabın başlıca kaynakları 
İbn Cülcül’ün Tabakâtü'l-etıbbâ 3 ve'l- 
hükemâ 5 adlı eseri, İbnü’n-Nedîm’in ek 
Fihrist'i, Sâid el-Endelüsî’nin Tabakû- 
tü’l-ümem' i ve Ebû Süleyman es-Sicistâ- 


İbnü'l-Kıftî'nin Ihbârü ’/ü/emâ* bi-ahbâri’l-hükemâ 3 adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Yenicami, nr. 854) 
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İBNÜ'l-KIFTÎ 


nî'nin Şıvânü'l-hikme'sıûır. Günümüze 
ulaşmayan birçok kitapla diğer kaynak¬ 
larda yer almayan âlim ve düşünürler 
hakkında bilgi vermesi eserin en önemli 
yanını teşkil eder. Kitabın İşrâkilik’te ol¬ 
duğu gibi felsefeyi Hz. İdrîs’le başlatma¬ 
sı ve onu Tevrat’taki Hanuh, felsefedeki 
Hermes ile aynı kişi sayması (s. 1-7), Ab- 
düllatîf el-Bağdâdî’den gelen, İskenderi¬ 
ye Kütüphanesi’ni Hz. Ömer’in yaktırdığı 
yolundaki yanlış bilgiyi tahkik etmeden 
eserine alması (s. 355-356) gibi hususlar 
onun değerini azaltmamaktadır. İlk defa 
Julius Lippert tarafından tenkitli metin 
halinde yayımlanan eserin (Leipzig 1903) 
M. Emîn el-Hâncî el-Kütübî tarafından ya¬ 
pılan neşri (Kahire 1326) İlmî ciddiyetten 
uzaktır. XI. (XVII.) yüzyılda Farsça’ya ter¬ 
cüme edilen kitabın edisyon kritiğini Be- 
hîn Dârâî ğerçekleştirmiş (Tahran 1371 
hş.), Gulâm Gîlânî Bark da eseri Urduca’¬ 
ya çevirmiştir (Lahore 1960). 2. İnbâhü’r- 
ruvât* c alâ enbâhi'n-nühât. Nahiv ilmi¬ 
nin kurucusu kabul edilen Ebü’l-Esved 
ed-Düelî’den başlayarak XIII. yüzyılın or¬ 
talarına kadar Arap dili ve edebiyatı ala¬ 
nında çalışmış müellifler hakkında bilgi 
veren ansiklopedi mahiyetinde bir eser 
olup ilmî neşrini M. Ebü’l-Fazl İbrahim 
yapmıştır (1-IV, Kahire 1369/1950, 1986). 
3. el-Muhammedûn mine'ş-şu'ara 1 ve 
eş'âruhüm. 328 şairi tanıtan ve şiirlerin¬ 
den kısa örnekler veren eser ya tamam¬ 
lanamamış veya günümüze eksik olarak 
intikal etmiştir (nşr. Riyâd Abdülhamîd 
Murâd, Beyrut 1408/1988). 

İbnü’l-Kıftî’nin kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Ahbârü'l- 
müteyyemîn, Ahbâru Mışr min ibti- 
dffihâ ilâ eyyâmi Şalâhiddîn (bazı kay¬ 
naklarda Târîhu Mışr olarak geçer), Ahbâ- 
rü's-Selcûkıyye münzü ibtida'ihâ ilâ 
nihâyetih, Ah.bârü'1-muşannifînve mâ 
şannefûh, Işlâhu haleli'ş-Şıhâh, Eş c â- 
rü'l-Yezîdeyn, el-Enîk c alâ fiahbâri İb- 
nü'r-Reşîk, el-înâs lî ahbâri Âl-i Mir- 
dâs, Târîhu BeniBüveyh, Târîhu Mah- 
mûd b.Sebüktekirı, Târîhu'l-Mağrib 
ve men tevellâhâ min etbâ'i İbn Tû- 
mert, Târîhu'l-Yemen, ez-Zeyl'alâ En- 
sâbi'l-Belâzürî, er-Red c ale'n-naşârâ fî 
mecârnhihim, Kitâbü’d-Dâd ve'z-zâ\ 
el-Kelâm *alâ Şahîhi’l-Buhârî, el-Ke- 
lâm ^ale’l-Muvatta 1 , el-Muhallâ lî İs- 
tfâbi vücûhi kellâ, Meşihata Tâciddîn 
el-Kindî, el-Müfîd fî ahbâri Ebî Sa ( îd, 
Men elveti’l-eyyâmü fe-rete'athu şüm- 
me elvet *aleyhi fe-vaza'athu, Nüzhe- 
tü'l-hâtır ve nüzhetü'n-nâzır fîahseni 
mâ nukıle min zuhûri'l-kütüb. 
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İSİİ Mahmut Kaya 

İBNÜT-KIT 

(Lnı #1} 

Ebü’l-Kâsım Ahmed b. Muâviye 
b. Muhammed b. Hişâm el-Ümevî 
(ö. 288/901) 

Endülüs’te 

mehdîlik iddiasında bulunan 
Emevî hanedanı mensubu. 

L J 

Endülüs Emevî Emîri I. Hişâm’m (788- 
796) soyundan gelir; taşıdığı İbnü’l-Kıt 
künyesini kimden aldığı veya lakap olarak 
ismin mahiyeti bilinmemektedir. Mu’te- 
zilî fikirlerin etkisi altında kalmıştır. Kur- 
tuba’da(Cordoba) oturup astrolojiyle meş¬ 
gul olurken Ebû Ali es-Serrâc adlı bir İs- 
mâilî dâîsinin çağrısına uyarak hıristiyan- 
lara karşı başlatılan cihad hareketinin ba¬ 
şına geçmiştir. 

Emîr Abdullah döneminde (888-912) 
ülkenin dört bir yanına yayılan isyanlar, 
devleti kuzeyden gelen hıristiyan hücum¬ 
larına karşı sınırlarını koruyamaz hale ge¬ 
tirmişti. Asturias Krallığı müslümanların 
içine düştüğü bu karışıklığı fırsat bilerek 
Emevî topraklarına saldırılarını arttırdı 
ve sonunda kuzeybatıdaki stratejik öne¬ 
me sahipSemmûre (Zamora) şehrini ele 
geçirdi. Sınır boylarındaki ribâtlarda yaşa¬ 
yan gönüllüler, devletin boşluğunu dol¬ 
durmaya gayret ettilerse de gereken des¬ 
tek ve yardımı alamadıkları için başarılı 
olamadılar. Bunlardan, hakkında İbn Hay- 
yân’ın “zâhidlik taslayan fitne körükçü¬ 
sü” dediği Ebû Ali es-Serrâc dini kurtar¬ 
mak adına köy köy, şehir şehir dolaşarak 
halkı cihada çağırmaya başladı ve bu ara¬ 


da Kurtuba’ya da giderek İbnü’l-Kıtt’a 
başlattığı hareketin siyasî liderliğini üst¬ 
lenmesini teklif etti. Teklifi olumlu karşı¬ 
layan İbnü’l-Kıt, Ebû Ali es-Serrâc ile bir¬ 
likte 288 (901) yılında Kurtuba’dan ayrı¬ 
lıp daha çok Berberîler’in yaşadığı Fahsül- 
bellût (Pedroches), Cebelülberânis (Sierra 
de Almaden) ve Vâdîâne (Guadiana) gibi şe¬ 
hirlerle çevrelerini dolaşmaya başladı. Bu¬ 
ralarda Emîr Abdullah’ın yetersizliğini, 
dinin korumasız kaldığını, adaletin işle¬ 
mediğini ve cihadın terkedildiğini söyle¬ 
yerek halkı kendi yanında yer almaya ça¬ 
ğırdı; gidemediği yerlere de mektup gön¬ 
derdi. Bu davet Abdullah’ın kendilerini 
korumadığı kanaatinde olanlar, özellikle 
sınır boylarında yalnız kalan gönüllü mü- 
cahidler arasında sevinçle karşılandı ve 
büyük bir kabul gördü. Bu durumdan ce¬ 
saret alan İbnü’l-Kıt önemli bir adım ata¬ 
rak mehdîliğini ilân etti. Bunu ispatlamak 
için de göz boyamaya yönelik bazı sihir¬ 
bazlık oyunlarına başvurdu; meselâ eline 
aldığı kuru odun parçalarını sıktığında 
uçlarından su akıyormuş gibi gösterebili¬ 
yordu. Bundan başka gelecekle ilgili keha¬ 
netlerde de bulundu. Onun bu oyunları ve 
kehanetleri, İslâmî bilgileri son derece yü¬ 
zeysel olan halk arasında hayretle karşı¬ 
landı ve âdeta peygamber yerine konul¬ 
du. 

İbnü’l-Kıt. birkaç aylık bir süre içinde 
60.000 kişilik bir gönüllü ordusu toplama¬ 
yı başardı ve hemen ardından ilk hedef 
olarak seçtiği Semmûre’ye doğru hareke¬ 
te geçti; hareketinden önce orada bulu¬ 
nan Asturias Kralı III. Alfonso’ya bir mek¬ 
tup göndererek kendisini İslâm’a davet 
etti. Bu mektuba sinirlenen III. Alfonso, 
Talabîre (Talavere), Vâdilhicâre (Guadalaja- 
ra) ve Şentemeriye’den (Santaver) katman¬ 
larla sayısı daha da artan İslâm ordusunu 
şehre varmadan önce durdurmak için 
karşılamaya çıktı. İki taraf arasındaki ilk 
çarpışmaların galibi müslümanlar oldu. 
Fakat İbnü’l-Kıtt’m savaşı kazanması ha¬ 
linde kabilesi ve bölgesi üzerindeki nüfu¬ 
zunun sona ereceği endişesine kapılan 
kalabalık Nefze Berberîleri’nin lideri Züâl 
b. Yaîş, yanına çektiği diğer bazı kabile re¬ 
isleriyle birlikte savaş meydanını terket- 
ti. Bu durumu gören III. Alfonso, asker¬ 
lerini, toparlayarak yeniden hücuma kalk¬ 
tı ve galip gelerek müslümanları kılıçtan 
geçirdi. Savaştan sonra ölüler arasında 
bulunan İbnü’l-Kıtt’m başı kesilerek Sem¬ 
mûre kapısına asıldı (20 Receb 288 /10 
Temmuz 901). Çok sayıda müslümanın 
can verdiği bu olay halk tarafından “Yev- 
mü Semmûre” adıyla anılmıştır. 
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Sİ Mehmet Özdem/r 

İBNÜT-KİRMÂNÎ ' 

Takıyyüddîn Yahya b. Muhammed 
b. Yûsuf cl-Kirmânî 
(ö. 833/1430) 

Hadis, tarih ve tıp âlimi. 

Aslen Kirmanlı olup Receb 762'de (Ma¬ 
yıs 1361) Bağdat’ta doğdu. Babası, el-Ke- 
vûkibü'd-derârî fî şerhi Şahîhi'l-Bu- 
hârî adlı eseriyle tanınan Şemseddin el- 
Kirmânî’dir. Küçük yaşta Bağdat’ta tah¬ 
sile başlayarak babasının talebesi Celâled- 
din Es’ad b. Muhammed b. Mahmûd el- 
Hanefî’den Kur’ân-ı Kerîm'i ve çeşitli me¬ 
tinleri ezberledi. Ayrıca ondan Kur'an’ın 
büyük bir kısmının i’rabını okuyarak icâ- 
zet aldı. Babasından sarf-nahiv, mantık, 
edebiyat, fıkıh ve kelâm ilimleriyle ilgili 
önemli eserleri şerhleriyle birlikte okudu. 
Bağdat medreselerinde verdiği dersleri 
on iki yıl boyunca takip ederek Şafiî fıkhı 
ve usulüne dair çeşitli eserleri ve el-Ke- 
vâkibü'd-derânnm tamamını ondan 
dinledi. Devrin tanınmış âlimlerinden ha¬ 
dis, lügat, hüsn-i hat, edebiyat, belâgat, 
mantık, felsefe, kelâm, âdâbü’l-bahs, 
astronomi, vaaz ve irşad (tasavvuf) ders¬ 
leri aldı. Yaşadığı sürece yanından ayrıl¬ 
madığı babasıyla birlikte elli kadar ilim 
merkezini dolaştı. Sehâvî, Timur'un Bağ¬ 
dat’ı kuşatması üzerine İbnü’l-Kirmânî’- 
nin babasıyla birlikte Dımaşk’a göç edip 
oraya yerleştiğini belirtmişse de (ed- 
Pau’ü’l-lâmf, X, 260) Timur'un Bağdat 
üzerine ilk seferinin 795’te (1393) olduğu¬ 
na (Yücel, s. 10; Aka, s. 18) ve babası 786’- 
da (1384) vefat ettiğine göre bu göç daha 
erken bir tarihte gerçekleşmiş olmalıdır. 
800 (1397) yılından önce kardeşi Abdül- 
hamîd’le birlikte Kahire’ye giderken ba¬ 
basının Buhârî şerhini de götürerek ilim 
çevrelerine tanıtan İbnü’l-Kirmânî bu eser 
sayesinde Kahire ve Dımaşk civarında 
şöhret kazanmıştır. Sirâcüddin el-Buiki- 


nî’ye uzun yıllar talebelik ederek fetvala¬ 
rını yazmış, ondan fetva ve tedris icâze- 
ti almış, irâkî’den el-EUiyye’sini dinle¬ 
miş, İbnü’l-Mülakkın'dan hadis tahsil et¬ 
miştir. 

Kahire'de öğrenimini tamamladıktan 
sonra Dımaşk'a dönen İbnü'l-Kirmânî, Dı- 
maşk Valisi Şeyh e!-Mahmûdî ile tanışa¬ 
rak onun sırdaşı ve imamı oldu. Onun Ka¬ 
hire’ye yaptığı seyahatlerde beraberinde 
bulundu. Dımaşk’ta ikameti esnasında 
Tâceddin b. Berdis’ten Şahîh-i Müslim'i 
okudu. Şeyh el-Mahmûdî 802’de(1399- 
1400) Trablus valiliğine tayin edilince 
onunla birlikte Trablus'a gittiyse de Mah- 
mûdî daha sonra onun Dımaşk’ta dârü- 
ladlde fetva görevini üstlenmesini iste¬ 
di; Şeyh el-Mahmûdî Kahire’ye dönünce 
onunla Kahire'ye giderek orada yerleşti. 
Mahmûdî, 815’te (1412) sultan olunca İb- 
nü’l-Kirmânî’yi Bîmâristânü'l-Mansûrî’- 
nin nâzırı olarak görevlendirdi. Teori ve 
pratiğe dayalı tıp eğitimi yapılan bîmâris- 
tandaki görevi sultanın ölümüne kadar 
devam etti (824/1421). Bu tarihten itiba¬ 
ren eğitim, öğretim ve telifle meşgul olan 
İbnü’l-Kirmânî, gözlerinin zayıflaması ve 
kulağının ağır işitmesi sebebiyle ölümün¬ 
den bir yıl önce derslerine son verdi. Ha¬ 
yatının son yıllarında genç bir hanımla 
yaptığı evlilikten 831 (1428) yılında Yû¬ 
suf adında bir oğlu dünyaya geldi. Sehâvî 
"arkadaşım” dediği Yûsuf’un iyi yetişti¬ 
ğini, faziletli bir insan olduğunu ve Kaşî- 
detü'l-bürde 'nin altmış kadar tahmisini 
derlediğini söylemektedir ( ed-Dau’ü’l-lâ - 
mi\ X, 337; Vecizü’l-kelâm, 11, 509). İbnü’l- 
Kirmânî 8 Cemâziyelâhir 833’te (4 Mart 
1430) Kahire’de vebadan öldü. 

Eserleri. 1 . Mecma c u'l-bahreyn ve ce- 
vâhirü'l-habreyn. Şahîh-i Buhârî şerhi 
olup müellif hattı nüshası sekiz cilt halin- L_ 
de Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’n- 
dedir (III. Ahmed, nr. 402; bk. Karatay, 11, 
50-52; DİA, VII, 119). 2. Muhtaşaru Târi¬ 
hi Mekketi'l-müşerreie. Ezraki’nin Ah- 
bâru Mekke’sinin muhtasarı olup mü¬ 
ellif hattıyla yazılmış bir nüshası Berlin 
Staatsbibliothek’te kayıtlıdır (Ahlwardt, 

IX, 259). İbnü’l-Kirmânî’nin ayrıca Şahîh-i 
Müslim üzerine bir şerhiyle bir muhtasa¬ 
rı olduğu, Abdurrahman b. Abdullah es- 
Süheylî’nin er-Ravzü'l-ünüf, İbn Mâkû- 
lâ’nın Müfâharatü’l-kalem ve’d-dînûr 
adlı eserleriyle 810’da (1407) Ebü'l-Alâ 
b. Zühr'ün tıbba dair el-Havâşş’mı ihti¬ 
sar ettiği el-Makşûd min Tuhfeti’l-mev- 
dûd (Süleymaniye Kütüphanesi kayıtların¬ 


da | Fâtih, nr. 3096] İbnü’l-Kirmânî'ye nis- 
bet edilen nüshanın adı ve müellifi belli 
olmayıp 893’te 11488] kaleme alındığı ve 
Şehzade Korkut’a takdim edilen bir akaid 
kitabı olduğu anlaşılmaktadır) ve el-Muh- 
taşar fî ahbâri Mışr adlı çalışmalarının 
bulunduğu kaydedilmektedir. 
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Al! Akyüz 

İBNÜ’l-KUF 

( J »)1 ,JJİ) 

Emînüddevle Ebü’l-Ferec 
b. Ya’kûb b. İshâk b. el-Kuff 
el-Kerekî el-Mesîhî 
(ö. 685/1286) 

İslâm dünyasında bilinen 
ilk operatör doktor ve ilk müstakil 
cerrahî kitabının yazan. 

13 Zilkade 630 (21 Ağustos 1233) tari¬ 
hinde, Filistin’deki Kerek Kalesi’nde doğ¬ 
du. Babası Muvaffakuddin Ya’küb, Eyyûbî 
Devleti’nde çeşitli görevlerde bulunmuş 
kültürlü bir hıristiyan Arap’tı: özellikle ta¬ 
rih, dil, edebiyat ve şiirde iyi yetişmişti. 
Kendisinin de taşıdığı Mesîhî nisbesinden 
babası gibi hıristiyan olduğu anlaşılan İb- 
nü’l-Kuf, ilk eğitimini çocukluk dönemini 
geçirdiği Kerek’te gördü. On iki-on üç 
yaşlarında iken babasının Serhad'a tayin 
edilmesi üzerine aile dostları İbn Ebû 
Usaybia’nm öğrencisi oldu, ondan teo¬ 
rik ve uygulamalı tıp dersleri alarak Kitâ- 
bü'l-Fuşûl ve Takdimetü'l-ma c rife gibi 
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Hipokrat külliyatına ait metinlerle, ara¬ 
larında Huneyn b. İshak'ın Kitâbü'l-Me- 
sâ’il fi’t-tıb li'l-müte'allimîni ve Ebû Be¬ 
kir er-Râzî’nin eserlerinin de yer aldığı çe¬ 
şitli tıp kitaplarını okudu. İbn Ebû Usay- 
bia’nın, zihnî ve ahlâkî özelliklerinden öv¬ 
güyle söz etmesi onun gibi bir öğrencinin 
hocası olmaktan memnunluk duyduğunu 
göstermektedir (‘üyûnü’l-enbâ 1 , s. 768). 
el-Melikü's-Sâlih Necmeddin Eyyûb’un 
Serhad şehrini ele geçirmesinden sonra 
babasının Dımaşk’ta yeni bir göreve ta¬ 
yin edilmesi sebebiyle oraya giden İbnü’l- 
Kuf, Hüsrevşâhî ile İzzeddin Haşan el-Ga- 
nevî ed-Darîr’in felsefe, Necmeddin İb- 
nü’l-Minfâh ile Muvaffakuddin Ya'kûb es- 
Sâmirî’nin tıp derslerine devam etti: Mü- 
eyyidüddin el-Arazî’den d eKitâbü Öklî- 
dis 'i okudu. 

İbnü’l-Kuf, Halep ve Dımaşk Eyyûbî Hü¬ 
kümdarı el-Melikü’n-Nâsır Selâhaddin Yû¬ 
suf un zamanında (1237-1260) cerrah -ta¬ 
bip olarak Haçlılar'a karşı tahkim edilen 
Aclûn Kalesi’ne gönderildi. Onun orada 
kaldığı yıllarda mesleğini başarıyla yürü¬ 
türken birçok tecrübe kazandığı da gö¬ 
rülür. İbnü’l-Kuff’un, c Umdetü'l-ışlâh fî 
''ameli şmâ'ati'l-cerrâtı ta verdiği ana¬ 
tomik bilgilerden insan vücudu üzerinde 
çalışma yapan ilk tabiplerden biri olduğu 
anlaşılmakta ve bunu Aclûn’da iken ken¬ 
disine verilen Haçlı askerleri cesetlerine 
otopsi uygulayarak gerçekleştirdiği tah¬ 
min edilmektedir. Memlûk Sultanı I. Bay- 
bars zamanında (1260-1277) Dımaşk’a 
geri döndü ve aynı görevi Dımaşk Kale- 
si’nde sürdürdü: bu sırada pek çok öğ¬ 
renci yetiştirdi ve kitaplarını kaleme aldı. 
Cemâziyelevvel 685’te (Temmuz 1286) Dı- 
maşk’ta vefat etti. 


Özellikle tıbbî tedavi ve cerrahî saha¬ 
larında yazdığı eserlerle tıp tarihinde seç¬ 
kin bir yere sahip olan İbnü’l-Kuf, gerek 
teşhis ve tedaviyle ilgili tesbitlerinden do¬ 
layı, gerekse cerrahîde geliştirdiği yeni 
teknikler açısından döneminin en büyük 
ismi olarak bilinir. Bilhassa hacamat tür¬ 
leri, sülükle tedavi, kırıkların âcil bakımı, 
kemiği yerine oturtma ve sargılama ko¬ 
nularında başarılar göstermiştir. Hastala¬ 
rın zihnî ve fizikî sağlıkları ile tedavi süre¬ 
cinde uygulanan yöntemlere büyük önem 
vermiş, karın bölgesi kesiklerini dikmek 
için uygulanabilecek teknik ve pratikleri 
ayrıntılı biçimde açıklamış, vücuttaki taş¬ 
ların çıkarılması ve sonda (kateter), fitil ve 
enjektör kullanımı konularına yenilikler 
getirmiştir. Onun matematik, fizik ve me¬ 
tafizik gibi o dönemde felsefenin temel 
disiplinlerini oluşturan alanlarda da iyi bir 
eğitim aldığı, hatta gençliğinde İbn Sînâ’- 
nın el-İşârâtve't-tenbîhât ’ına bir şerh 
yazdığı kaydediliyorsa da yetişkinlik dö¬ 
neminde zamanının hemen tamamını 
tıp çalışmaları ile bu alanda eser yazımı¬ 
na ve ders okutmaya ayırdığı görülmek¬ 
tedir. 

Eserleri. 1. 'Umdetü'l-ışlâh fî 'ameli 
şmâ'ati'l-cerrâtı (Kitâbü’l-'Umdefi ştnâ- 
'a ti’l-cerrâh.). İbnüT-Kuff un. cerrahî ve 
anatomi üzerine yazılmış ilk müstakil ki¬ 
tap olma özelliği taşıyan ve bu alanlara 
birçok yenilik getiren en ünlü çalışması¬ 
dır. Hem teoriye hem uygulamaya dair 
bilgiler ihtiva eden yirmi bölümden olu¬ 
şur. Eserde insan anatomisi, organların 
yapısı, vücut suları (humörler) ve hastalık¬ 
larla ilgili açıklamaların yanı sıra farmako¬ 
loji, kateterizasyon ve cerrahî manipülas- 
yon konularında bilgiler verilmektedir. 


Ahmeduilah en-Nedvî tarafından neş¬ 
redilen kitabın (Haydarâbâd 1937) bazı 
bölümlerini Otto Spies ve Horst Müller- 
Bütovv Anatomie und Chirurgie des 
Schadels, insbesorıdere der Hals- 
Naserı und Ohrenkrankheiten nach 
ibn al-Quff adıyla Almanca’ya çevirmiş- 
tir ( Berlin 1971). 2 . Câmi'u'l-ğaraz fîhıf- 
zi’ş-şıhha ve'l-maraz. Altmış bölümden 
meydana gelen, embriyolojiyle ilgili oriji¬ 
nal fikirlerin ileri sürüldüğü eserde çocu¬ 
ğun cinsiyetinin tahmini ve soya çekim 
gibi deneysel biyolojiye ait bazı kavramlar 
yorumlanmaya çalışılmakta, ceninin ge¬ 
lişim aşamalarına dair bilgi verilmektedir. 
Ortaçağ Avrupası’nda Corpus optatorum 
de servanda sanitate et depellendo 
morbo adıyla bilinen kitapta, anne sağlı¬ 
ğı ve çocuğun büyümesi konuları ile çev¬ 
renin insan sağlığı üzerindeki etkisi de ele 
alınmıştır (nşr. Sâmî Halef Hamârneh, Am¬ 
man 1989). 3. el-Uşûl fî şerhi'l-Fuşûl. 
Hipokratik külliyattan Kitâbü'l-Fuşûl'ü n 
şerhidir. İki kısma ve yirmi dört alt bölü¬ 
me ayrılan eserde Ebû Bekir er-Râzî’nin 
aynı kitabı yorumlarken ele aldığı mese¬ 
leler tartışılmakta, bu arada tıbba dair 
orijinal görüşler ortaya konulmaktadır. 
Dünya kütüphanelerinde çok sayıda yaz¬ 
ma nüshası bulunan kitap (Brockelmann, 
GAL, 1, 649-, Suppl, 1, 899) Beşâre Zelzel 
tarafından muhtasar olarak neşredilmiş¬ 
tir (İskenderiye 1902). 4. Şerhu'l-Külliy- 
y ât min Kitâbi'l-Kânûn. İbn Sînâ'nın el- 
Kânûn fi't-tıbb'mm “Külliyyât" bölümü¬ 
ne yazılmış bir şerhtir. Altı ciltten meyda¬ 
na gelen eserin mevcut tek nüshası (Dı- 
maşk, DârüT-kütübi’z-Zâhiriyye, nr. 7802) 
başından ve sonundan eksik olup bilek 
kaslarına dair 19. bölümle başlamakta ve 
mevsimlerin anlatıldığı bölümle sona er¬ 
mektedir: vücudun anatomik ve fizyolo- 
jikyapısı ile kas ve kemikler hakkında kla¬ 
sik yönteme bağlı kalınarak yazılmış bil¬ 
giler ihtiva eder. S. Kitâbü'ş-Şâfî fi’t-tıb. 
Eserin aslının teori ve uygulamaya dair 
iki kısımdan oluştuğu bilinmektedir. On 
iki alt bölüme ayrılan teorik bilgiler kıs¬ 
mının sadece ilk yedi bölümünün yer al¬ 
dığı nüshada (Apostolica Vaticana Ktp., 
Arabo, nr. 183) tıp ilminin tanımı, vücut 
suları, vücudun bölümleri, hastalıkların 
sebepleri, sağlıklı bir hayat sürdürebil¬ 
mek için gerekli şartlar, yaş, cinsiyet, vü¬ 
cudun genel durumu, cilt hastalıkları, 
ateş, toksikoloji, psikoterapi, gırtlak has¬ 
talıkları. sindirim sistemi ve üroloji gibi 
konular hakkında geniş bilgiler verilmek¬ 
tedir. Eldeki diğer eksik nüshada ise (Nu- 










İbnü'l-Kuff'un 
Kitâbü’ş-Şâfî adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 

{Nuruosmaniye Ktp., 
nr. 3567) 
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İBNÜ'l-KÜTIYYE 


ruosmaniye Ktp., nr. 3567) beyin ve sinir 
hastalıkları ile göz, kulak, burun, ağız ve 
diş hastalıkları gibi konular ele alınmak¬ 
tadır. 6. Zühedü't-labîb. Bir nüshası Hin¬ 
distan'da Râmpûr Devlet Kütüphanesi’n- 
de kayıtlıdır (Brockelmann, GAL Suppi, 
I, 899). 7. Şerhu'l-İşârât. İbn Sînâ’nın el- 
İşârât ve't-tenbîhât adlı felsefe kitabı 
üzerine yazılmış bir şerhtir. 8. el-Me- 
bâhişü’l-mağribiyye. İbn Ebû Usaybia’- 
nın tamamlanamadığını kaydettiği ese¬ 
ridir. 

Hidîviyye Kütüphanesi’ne atıfta bulu¬ 
nan Brockelmann ve onu takip eden bazı 
araştırmacılar, İbnü’l-Kuff'a Risâle fî 
Menâfi'i'I-tfzâ’i'l-insâniyye ve mevâ- 
zıHhâ adlı bir çalışma daha izâfe etmiş¬ 
lerse de söz konusu kütüphanenin kata¬ 
logunda bu risalenin İbnü’n-Nefîs’e ait 
olduğu gösterilmiştir (Fihristil’l-kütübi’l- 
Arabiyyeti’l-mahfûza bi’l-KütübhânetVl- 
Hidîuiyye, VI1/1, s, 257-258). 
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İBNÜ’l-KURTÎ 
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İBNÜT-KÜTIYYE 

~1 


( II ,jjI ) 

Ebû Bekr Muhammed 
b. Ömer b. Abdilazîz b. İbrahim 
el-Endelüsî el-İşbîiî el-Kurtubî 
(ö. 367/977) 

Arap dili ve edebiyatı âlimi, 
şair, tarihçi. 

L J 

283 (898) yılı civarında Kurtuba’da 
(Cordoba) dünyaya geldi. İşbîliyeli (Sevil- 
la) pek çok hocası bulunduğundan ha¬ 
reketle İşbîliye’de doğmuş olabileceği 
de ileri sürülmektedir (İbnül-Faradî, II, 
747-749). Anne tarafının soyu Germen 
ırkının kökenini oluşturan Gotlar’a da¬ 
yanır. Got krallarının sonuncusu Münd 
(Ole-Mundo) b. Gaytaşa'nın (VVitiza) kızı 
olan Kütıyye, amcası Emîr Ertabâs’ın 
(Ardabast) zulmüne uğrayınca Endülüs'¬ 
ten Emevîler’in hilâfet merkezi Dımaşk’a 
giderek yapılan haksızlığın giderilmesini 
istemiş, Halife Hişâm b. Abdülmelik de 
onu. Ömer b. Abdülazîz’in âzatlısı Berberi 
asıllı îsâ b. Müzâhim ile evlendirerek En¬ 
dülüs’e göndermiş ve haklarının iadesini 
sağlamıştı. Hayatını İşbîliye’de sürdüren 
Kütıyye’nin soyu kendi adıyla anılmıştır. 
Çocukluğu ve yetişmesi hakkında kaynak¬ 
larda yeterli bilgi bulunmayan İbnü’l-Kü- 
tıyye’nin İşbîliye’ye ne zaman gittiği bilin¬ 
memektedir. Ancak muhtemelen, 311 
(923) yılından sonra kadı olarak tayin edi¬ 
len babasıyla birlikte İşbîliye’ye giderek 
Kurtuba’da başladığı tahsilini burada 
sürdürmüştür (İbn Ferhûn, 11, 262; Albîr 
Habîb Mutlak, s. 167). 

İbnü’l-Kütıyye’nin Kurtuba'da İbn Ebü'l- 
Velîd el-A‘rec, Muhammed b. Abdülveh- 
hâb b. Mugis, Muhammed b. Ömer b. Lü- 
bâbe, Kasım b. Asbağ, Muhammed b. 
Abdülmelik b. Eymen, Eşlem b. Abdüla- 
zîz, İbnü’l-Cebbâb Ahmed b. Hâiid; İşbîli- 
ye'de Ebû Abdullah İbnü’l-Kavn, Haşan b. 
Abdullah ez-Zübeyrî (ez-Zebîdî), Ebû Ali 
el-Kâlî gibi birçok âlimden istifade ettiği 
kaydedilmektedir. IV. (X.) yüzyılda Endü¬ 
lüs’te Ebû Bekir ez-Zübeydî’den sonra 
Arap dili ve edebiyatında özellikle nahiv, 
lügat ve nevâdir konularında en büyük 


şahsiyet olarak kabul edilen İbnü’l-Kütıy- 
ye tarih, ahbâr, şiir gibi ilim dallarıyla fı¬ 
kıh ve hadis gibi dinî ilimlerde zamanın 
önde gelen âlimlerindendir. Yetiştirdiği 
talebeler arasında Kâdî Ebü’l-Hazm Ha¬ 
lef b. îsâ, tarihçi İbnü’l-Faradî, şair Ebû 
Bekir Yahyâ b. Hüzeyl et-Temîmî, Müfer- 
ric b. Saîd el-Mâridî, Ahmed b. Afîf el- 
Kurtubî, Ebû Abdullah Habîb b. Ahmed 
eş-Şataceyrî, Ebû Mervân Abdülmelik b. 
Tarif, İbnüT-Hazzâ ve İbn Cülcül gibi âlim¬ 
ler yer almaktadır. İbnü'l-Kütıyye 21 Re- 
bîülevvel 367’de (6 Kasım 977) Kurtuba’¬ 
da vefat etti ve ertesi gün Kureyş Mezar¬ 
lığına defnedildi. 

İbnü’i-Kütıyye’nin Matmahu'l-enfüs 
(İbn Hâkân), Mıfcemü'l-üdeba‘ (Yâküt) 
ve Mesâlikü'l-ebşâr (Ömerî) gibi kay¬ 
naklarda yer alan şiirlerinin çoğu bahçe, 
kır, çiçek ve tabiat tasvirleriyle ilgilidir. 
Teşbihlerindeki güzellik, kelime seçimin¬ 
deki titizlik, anlam berraklığı ve örgü mü¬ 
kemmelliği şiirlerinin en belirgin özellik¬ 
leridir. İbnüT-Kütıyye’nin, zühd ve takvâ 
hayatıyla bağdaştırmaması sebebiyle be¬ 
lirli bir yaşa geldikten sonra şiir yazmayı 
bıraktığı kaydedilmektedir. 

Eserleri. 1. el-Ef c âl(Teşârlfü’l-erâl). Fi¬ 
illeri müstakil olarak inceleme konusu ya¬ 
pan en eski ve en önemli eserlerdendir. 
Arap dilindeki sülâsî mücerred fiillerle 
“ifâl" babının kullanımını inceleyen eser 
bir mukaddime ile üç bölümden oluşur. 
Mukaddimede sülâsî fiiller ve aksâm-ı 
seb’aya göre çeşitleri, müteaddî ve lâzım 
fiiller, sülâsî masdarlar ve başlıca kalıpla¬ 
rı, rubâî mezîd masdarları, renk ve kusur 
bildiren sıfatlar ele alınmıştır. Kelime tür¬ 
leri içinde fiillerin önemini belirten İbnü’l- 
Kütıyye, Basra mektebine uyarak fiillerin 
diğer kelime çeşitlerinden daha kadîm 
olduğunu, bu sebeple câmid olmayan 
isimlerle bütün kök ve asıl kelimelerin fi¬ 
illerden türediğini ileri sürer. Eserin bi¬ 
rinci bölümünde hem sülâsî mücerredi 
hem ifâl babı kullanılan, ikinci bölümün¬ 
de sadece ifâl babı kullanılan, üçüncü bö¬ 
lümünde ise yalnız sülâsî mücerredi kul¬ 
lanılan fiillere yer verilmiştir. Her bölüm¬ 
de mevcut fiiller, ilk harfe göre alfabetik 
olarak ve mahreç esası ile aksâm-ı seb’a¬ 
ya göre bölümlenerek incelenmiştir. İb- 
nü’l-Kütıyye’den sonra fiiller konusunda 
eser yazanlar onun yöntemini takip et¬ 
mişlerdir. Öğrencilerinden İbnü’l-Haddâd 
diye tanınan Ebû Osman Saîd b. Muham¬ 
med el-Meâfirî el-Kurtubî, eksik fiil ka¬ 
lıplarını eklemek suretiyle el-Ef c âl'i ta¬ 
mamlayan bir eser kaleme almış, İbnü’l- 
Kattâ’ es-Sıkıllî de kitabın fazlalıklarını 
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ayıklayıp eksiklerini ikmal ederek yeni bir 
tertiple Tehzîbü'l-ef‘âl adlı eserini yaz¬ 
mıştır (I-İ1I, Haydarâbâd-Dekken 1360- 
1364/1941-1945; Beyrut 1403). el-EFâl 
üzerinde ilk çalışmayı yapan Ignazio Gui- 
di eseri II Libıo dei verbi di Ibn al Ku- 
tiyyah adıyla yayımlamış (Leiden 1894), 
kitabın tahkikli neşrini ise Ali Fûde ger¬ 
çekleştirmiştir (Kahire 1952, 1993). 2. Tâ¬ 
rihti iftitâhi’l-Endelüs ( Târîhuî-Endelüs 
|Yâküt, XVIII, 272], Fı Fethi’l-Endelüs, Fiİf- 
titâhi’l-Endelüs). Endülüs’ün fethi ve ta¬ 
rihi konusunda Belâzürî’nin (ö. 279/892- 
93) Fütûhu'l-büldûn ından sonra en eski 
kaynak olarak kabul edilir. Eserde, Arap- 
lar’ın Endülüs’e girişinden (92/711) baş¬ 
layarak Emîr Abdullah b. Muhammed b. 
Abdurrahman döneminin (888-912) so¬ 
nuna kadar geçen olaylar muhtasar bir 
şekilde ele alınmıştır. İbnü’l-Kütıyye’nin 
bu çalışmasında İlmî ve tarihî usullere 
riayet etmediği, objektif davranmadığı, 
daha çok kendi soyu olan Gotlar’la ilgili 
olaylara ağırlık verdiği, Araplar’a karşı Got 
krallarını övdüğü görülmektedir. “İbnü’l- 
Kütıyye şöyle dedi” ifadesinden hareket¬ 
le bazı araştırmacılar, eserin bizzat mü¬ 
ellif tarafından değil kendisini dinleyen 
öğrencilerinden biri tarafından yazılmış 
olabileceğini ileri sürmüşlerdir. Talebele¬ 
rinden İbnü’l-Faradî’nin Târîhu'l- C ule- 
m/F adlı eserinde İbnü’l-Kütıyye’nin böyle 
bir kitabından söz etmemesi bu görüşü 
destekler mahiyettedir. Jacques Auguste 
Cherbonneau, çeşitli kütüphanelerde nüs¬ 
haları bulunan eserin Hakem b. Hişâm dö¬ 
nemini anlatan bölümünü “Histoire du 
regne d’Elhakem fils de Hicham” adıyla 
( JA, 111853], s. 458-474), daha sonra da 
aynı dergide kitabın tamamını Fransızca 
tercümesiyle birlikte (a.g.e., VIII11856], 
s. 428-482) yayımlamıştır. Julian Ribera y 
Tarrago eserin metnini 1868’de, İspan¬ 
yolca çevirisini 1926’da Madrid’de neşret¬ 
miş, O. Houdas, kitabın bu neşrine daya¬ 
nan metniyle beraber Fransızca tercüme¬ 
sini 1889’da Paris’te yayımlamıştır (Re- 
cueil de textes et de traductions, I, 219- 
280). Mısır’da tarihsiz bir baskısı da yapı¬ 
lan eseri Abdullah Enîs et-Tabbâ (Beyrut 
1957), İbrahim el-Ebyârî (Kahire 1402/ 
1982) ve İsmâil el-Arabî (Cezayir 1989) 
neşretmiştir. 3. Şerhu sadrı Edebi'l- 
küttâb. İbn Kuteybe’nin Edebü'l-kâtib 
adlı eserinin giriş bölümünün şerhidir. 
Kaynaklarda bu eserin bir muhtasarının 
bulunduğu ve müellifin talebesi Ebü’l- 
Velîd Yûnus b. Abdullah b. Mugîs tarafın¬ 
dan rivayet edildiği (İbn Ferhûn, II, 262) 
belirtilmektedir (İbn Hallikân, IV, 368). 4. 
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el-Makşûr ve'I-memdûd. Arap dilinde¬ 
ki maksûr ve memdûd isimler konusun¬ 
da kapsamlı bir eser olduğu kaydedilmek¬ 
tedir (İbnü’l-Faradî, II, 748; İbn Hallikân, 
IV, 368). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnû’l-Kütıyye, Târthu iftitâhi’l-Endelüs (nşr. 
İbrahim el-Ebyârî), Beyrut 1402/1982, neşrede- 
nin girişi, s. 30; İbnü’l-Faradî, Târîhu ‘ ulemz’i’l- 
Endelüs (nşr. İbrahim el-Ebyârî), Beyrut 1404/ 
1984, 11, 747-749; Seâlibî, Yetîmetü’d-dehr, II, 
84; Humeydî, Cezuetü’l-muktebis (nşr. Muham¬ 
med Tâvît et-Tancî), Kahire 1953, s. 71; Feth b. 
Hâkân el-Kaysî, Matmahu’l-enfüs ne mesrahu’t- 
te’ennüsfi mülahi ehli’l-Endelüs (nşr. Muham¬ 
med Ali Şevâbike), Beyrut 1403/1983; Kâdîİyâz, 
TertibCı’l-medârik, IV, 553; İbn Hayr, Fehrese, 
s. 344, 355; Dabbî, Buğyetü’l-mültemis, Kahi¬ 
re 1967, s. 112;Yâküt, Mu‘cemü'l-üdeba‘, 
XVIII, 272-277; İbnü’l-Kıftî, Inbâhü’r-ruuât, III, 
178; İbn Hallikân, Vefeyât, IV, 368-371; Abdül- 
bâkı b. Abdülmecîd el-Yemânî, işâretü’t-ta’yîn 
fi terâcimi’n-nühât ueî-luğaviyyîn (nşr. Ab¬ 
dülmecîd Diyâb), Riyad 1406/1986, s. 328-329; 
Zehebî, A’lâmû’n-nCıbelâ’, XVI, 219; Safedî, el- 
Vâft, IV, 242; Yâfıî, Mir’âtü’l-cenân, II, 389-390; 
İbn Ferhûn, ed-Dîbâcü’l-müzheb, II, 217-218, 
262, 748; İbn Hacer, Lisânü’l-Mtzân, Beyrut 
1390/1971, V, 324-325; Makkad, tiefhu’t-ttb, 
III, 73; E. Fagnan, Relatifs Au Maghreb, Alger 
1924, s. 194-255; Serkis, Mu'cem, I, 219-220; 
Mahlûf. Şeceretü’n-nûr, s. 99; Brockelmann, 
GAL, I, 156; Suppl., I, 232-233; A. G. Palencia, 
Târîhu'l-fıkri’l-Endelüsİ (trc. Hüseyin Mûnis), 
Kahire 1955, s. 202-206; Ahmed Emîn. Zuh- 
rü’l-Islâm, Kahire 1959, III, 88-89; Albîr Habîb 
Mutlak, el-Rareketü'l-luğauiyye fi’l-Endelüs, 
Beyrut 1967, s. 165-186; Salâh Hâlis. Işbîliyye 
fıi-karnl'l-hâmisi'l-hicrî, Beyrut 1981, s. 164- 
165; Abdülvehhâb İbrâhim Ebû Süleyman, Kitâ- 
betCı'l-bahşi’l-’ümî, Cidde 1403/1983, s. 498- 
499; Mustafa Şek'a, Menahicü ’t-te’lif Hnde’l- 
‘ ulemâ’i'l-'Arab, Beyrut 1991, s. 616-618; Hü¬ 
seyin Muhammed Muhammed Şeref, “İbnü’l- 
Kütıyye", es-SiciUüi-‘ilmîli-nedueti’l-Endelüs 
(haz. Abdullah b. Ali ez-Zeydân v.dğr.), Riyad 
1417/1996, IV, 33-45; Muhammed b. Şeneb, 
“İbnü’l-Kütıyye”, DMİ, I, 265-266; J. Bosch- 
Vılâ, “Ibn al-Kütiyya”, El 2 (İng.), III, 847-848; 
Haşan Yûsufî Eşkûrî, “İbn Kütıyye”, DMBİ, IV, 
490-491; Mehmet Özdemir, “Hakem O”, DİA, 
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İMİ Fuat Günel 

' İBNÜ’l-LAHHÂM 

(plâtUl ^1) 

Ebü’l-Hasen Alâüddîn Alî 
b. Muhammed b. Alî el-Ba‘lî ed-Dımaşki 
(ö. 803/1401) 

I Hanbelî fakihi. 

750 (1349) yılından sonra Ba’lebek’te 
doğdu. Babası kasap olduğu için İbnü’l- 
Lahhâm lakabıyla tanındı. Kâtib Çelebi ve 
Brockelmann bu lakabı yanlış olarak İb- 
nü’l-Leccâm şeklinde kaydetmişlerdir. İb- 
nü’l-Lahhâm, doğumundan kısa bir süre 


sonra babasının vefat etmesi üzerine da¬ 
yısının himayesinde yetişti. Kendisine hat 
sanatını öğreten dayısının teşvikiyle ilim 
tahsiline başladı. Ba’lebek’te Şemseddin 
İbn Yûnâniyye’den fıkıh okudu. Daha son¬ 
ra Dımaşk’a giderek Zeynüddin İbn Re- 
ceb’den fıkıh ve Şehâbeddin ez-Zührî’- 
den fıkıh usulü dersleri aldı. Tahsilini ta¬ 
mamlayınca ders ve fetva vermeye baş¬ 
ladı. Kâdılkudât Alâeddin Ali b. Zeynüd¬ 
din el-Müneccâ’nın nâibi oldu. İbn Receb’- 
den sonra Emeviyye Camii’nde vâizlik yap¬ 
tı. Bir müddet sonra kadı nâibliğini bıra¬ 
karak kendini ilme verdi ve bu sebeple Dı- 
maşk kadılığı teklifini de kabul etmedi. 
Takıyyüddin (Burhâneddin) İbn Müflih ile 
birlikte Şam bölgesinin önde gelen Han¬ 
belî âlimleri arasında yer alan İbnü’l-Lah- 
hâm 803’te (1400) Timur’un Halep’i işgali 
sırasında Kahire’ye göç etti. Burada Man- 
sûriyye Medresesi’nde ders vermeye baş¬ 
ladıysa da kısa bir süre sonra görevinden 
alındı. Bu arada getirildiği kadılık görevi¬ 
ni kabul etmedi. 803 (1401) yılı ramazan 
(veya kurban) bayramı günü Kahire’de ve¬ 
fat etti. 

Eserleri. 1 . el-Kavû’ıd ve'l-fevtfidü'l- 
uşûliyye ve mâ yete'allaku bihâ mine'l- 
ahkâmiT-ferHyye (nşr. Muhammed Hâ- 
mid el-Fıkî, Kahire 1375/1956; Beyrut 1403/ 
1983; nşr. Eymen Sâlih Şa'bân, Kahire 
1415/1994; nşr. M. Şâhin, Beyrut 1416/ 
1995). Kavâid ve f uruk literatürünün hay¬ 
li geliştiği bir dönemde telif edilen eser¬ 
de müellif, usul ve fürûdaki temel görüş 
ve problemleri maddeleştirdiği altmış al¬ 
tı kaideye yer verip bu kaidelerin fürû-i 
fıkhın çeşitli dallarına ve meselelerine na¬ 
sıl yansıdığını örneklerle açıklar. Zaman 
zaman da “fâide, tenbîh, hâtime” gibi alt 
başlıklar altında bu kaidelerle ilgili ayrıntı 
ve tartışmalardan söz eder. Eserde, Han¬ 
belî mezhebi esas alınıp mezhep içi farklı 
görüşlerin belirtilmesine özen gösteril¬ 
mekle birlikte yer yer diğer usulcülerin ve 
fıkıh mezheplerinin görüşleri de zikredil¬ 
miştir. 2. el-Muhtaşar fî uşûli'l-fıkh. 
Hanbelî mezhebine dair bir fıkıh usulü 
kitabıdır. Klasik kitapların sistematiğine 
uygun olarak telif edilen eser Muhammed 
Mazhar Beka tarafından yayımlanmış (Dı- 
maşk 1400/1980) ve Takıyyüddin el-Cerrâî 
tarafından Şerhu Uşûli İbni'l-Lahhâm 
adıyla şerhedilmiştir. 3. el-İhtiyârâtü'l- 
fıkhiyye min fetâvâ şeyhi'l-İslâm İbn 
Teymiyye ( el-Ahbârü ’l-Hlmiyye min ihti- 
yarâti İbn Teymiyye, nşr. Muhammed Hâ- 
midel-Fıki, Kahire, ts.; Beyrut, ts. (Dârü’l- 
ma'rife)). İbnü’l-Lahhâm’ın kaynaklarda 
TecrîdüT- c inâye fî tahrîri ahkâmi'n-rıi- 
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hâ ye li-Muhtaşari'l-Bidâye adlı bir ese¬ 
ri daha zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnüTLahhâm, el-Muhtaşar fi uşûli’l-fıkh 
'ala mezhebi’l-Imâm Ahmed b. Hanbel (nşr. 
Muhammed Mazhar Beka), Dımaşk 1400/1980, 
neşredenin girişi, s. 9-11; İbn Hacer, İnbâ’ü'l- 
ğumr, IV, 301-303; İbn Nâsırüddin, er-Reddü’l- 
vâfır( nşr. Züheyreş-Şâvîş), Beyrut 1400/1980, 
s. 185; Burhâneddin İbn Müflih, el-Makşadü’l- 
erşed, Riyad 1410/1990, II, 237; Sehâvî, ed- 
Dau’ü’l-lâmi *, V, 320-321; Nuaymî, ed-Dârisfî 
târihi'i-medâris(nşr. Ca'ferel-Hasenî), Kahire 
1988, II, 124; Ebü’l-Yümn el-Uleymî, el-Menhe- 
cü’l-ahmed (nşr. Abdülkâdir el-Arnaût v.dğr.), 
Beyrut 1997, V, 190-191; Keşfü'z-zunûn,\, 111; 
İbnü’l-İmâd, Şezerât, VII, 31; Brockelmann, GAL 
Suppl., II, 120; Ziriklî. el-A'lâm, V, 7; Kehhâle, 
Mu'cemü’l-mü’ellifin, VII, 206;a.mlf.,“el-Mün- 
tehab min mahtûtâtiTMedîneti’l-Münevvere el- 
Mektebetü'l-Mahmûdiyye", MMİADm., XLIX/2 
(1974), s. 400; Abdullah b. Ali es-Sübey‘î, ed- 
Dürrü’l-münaddad fi esmâ’i kütCıbl mezhebi’l- 
İmâm Ahmed (nşr. Câsim b. Süleyman Füheyd 
ed-Devserî), Beyrut 1410/1990, s. 91; Ömer b. 
Garâme el-Amrî. el-Müstedrek ‘ ale'd-Dürri'l- 
münaddad fi esmâ’i kütübi mezhebi'l-lmâm 
Ahmed, Beyrut 1416/1996, I, 186-188. 

Kâmil Yaşaroğlu 

r İBNÜ’I-LEBBÂD el-BAĞDÂDÎ 
(bk. ABDÜLLATÎF el-BAĞDÂDÎ). 

r İBNÜ’l-LEBBÂD el-KAYREVÂNÎ n 

4^* O? 1 ) 

Ebû Bekr Muhammed b. Muhammed 
b. Vişâh el-Lahmî el-Kayrevânî 
(ö. 333/944) 

Mâlikî fakihi. 

L J 

2S0 (864) yılında doğdu. Dedesi Vişâh, 
Emevîler'in Kuzey Afrika valisi ve Endülüs 
fatihi Mûsâ b. Nusayr el-Lahmî'nin azat¬ 
lılarından Akra‘ın mevlâsı olup dokumacı¬ 
lık yapardı. İbnü’l-Lebbâd, Yahyâ b. Ömer 
el-Kinânî ve kardeşi Ebû Abdullah Mu¬ 
hammed b. Ömer, Hamdîs el-Kattân, Hi- 
mâs b. Mervân, İbnü'l-Haddâd el-Mağri- 
bî, Ebû Bekir İbnü'l-Cezzâr ei-Endelüsî ve 
Ebü't-Tâhir Muhammed b. Münzir ez-Ze- 
bîdî gibi âlimlerden fıkıh ve hadis tahsil 
etti. Bir müddet Kayrevan Mezâlim Mah¬ 
kemesi Kadısı İbnü’l-Haşşâb’ın kâtipliğini 
yaptıktan sonra ders vermekle meşgul 
oldu. Kayrevan Fâtımî Emîri Ubeydullah 
el-Mehdî tarafından kendisine teklif edi¬ 
len Sicilya kadılığını yaşlılığını ileri süre¬ 
rek kabul etmedi. Bir ara İmam Mâlik’in 
devletin resmî mezhebine aykırı görüşle¬ 
riyle fetva verdiği, Abbâsîler’e benzemek 
için siyah giyindiği ve bayramlarda kına 


yaktığı iddiasıyla Fâtımîler’in Kayrevan 
kadısı İbn Ebü’l-Minhâl tarafından hap¬ 
sedildi. Hapisten çıktıktan sonra da res¬ 
mî mezhebe aykırı fetva vermesi ve ders 
okutması yasaklandı, buna rağmen öğre¬ 
tim faaliyetini vefatına kadar gizlice sür¬ 
dürdü. Kendisinden Abdullah b. Ahmed 
el-İbyânî, İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî, Mu¬ 
hammed b. Hâris el-Huşenî, Ziyâd b. Ab- 
durrahman el-Karevî, Ebü’l-Arab et-Te- 
mîmî, Derrâs b. İsmâil el-Fâsî ve Ebû Mu¬ 
hammed İbnü't-Tebbân gibi âlimler öğ¬ 
renim gördü. Ebü'l-Arab, Tabakatü ‘ ule¬ 
mâ’i İfrîkıyye adlı eserinde her ne kadar 
hocasının biyografisine yer vermemişse 
de ondan birçok rivayet aktarmıştır. İb¬ 
nü’l-Lebbâd 330 (941) yılında felç oldu 
ve 14 Safer 333’te (6 Ekim 944) Kayre- 
van’da vefat ederek Bâbü Silm denilen 
yerde defnedildi. Zamanla ziyaretgâh ha¬ 
line gelen kabri günümüzde de bu özelli¬ 
ğini sürdürmektedir. 

Hocası İbnü’l-Haddâd el-Mağribî’den 
sonra Kayrevan'da Mâlikîler’in üstadı olan 
İbnü’l-Lebbâd’ın ardından bu önderlik ta¬ 
lebesi İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî’ye geç¬ 
miştir. Yine hocası gibi Fâtımî Şiî hâkimi¬ 
yeti altındaki Kayrevan’da Sünnî kelâm 
ekolünün riyâsetini de üstlenen İbnü’l- 
Lebbâd Kur’an ilimleri, hadis râvileri, ehl-i 
Medîne’nin ihtilâf ve icmâ ettiği konula¬ 
rı, nesep ve dil ilimlerini çok iyi bilen, güç¬ 
lü bir hâfızaya sahip, takvâ ve zühd sahi¬ 
bi bir âlimdi. 

Kayrevan’da el-Mektebetü’l-eseriyye’de 
(nr. 222) İbnü’l-Haddâd el-Mağribî adına 
kayıtlı bulunan Kitâbü'r-Red c ale'ş-Şâ- 
fi c î, Abdülmecîd b. Hamde tarafından İb- 
nü’l-Lebbâd’a nisbet edilerek yayımlan¬ 
mıştır (Tunus 1406/1986). Nâşir, hilâf ilmi¬ 
nin ilk örneklerinden olan bu eserin İb- 
nü’l-Lebbâd’a aidiyetini mevcut tek yaz¬ 
masındaki bazı delillerden hareketle is¬ 
patlamaya çalışmıştır. Ancak Eric Chau- 
mont, klasik kaynaklarda İbnü’l-Lebbâd’m 
böyle bir eserinin zikredilmediğini belir¬ 
terek ona nisbetinde şüphe bulunduğu¬ 
nu söyler. Kaynaklarda İbnü’l-Lebbâd'm 
c İşmetü’n-nebiyyîn (İşbâtü’l-hücce fîbe- 
yâni’l-Hşme), el-Âsûr ve'l-fevâ’id, Kitû- 
bü't-Tahâre, Fezâ'ilü Mekke ve Feza’i- 
lü Mâlik b. Ene s adlı eserlerinin mevcut 
olduğu kaydedilmektedir. el-Mektebetü’l- 
vataniyye el-Cezâiriyye’nin katalogunu 
hazırlayan Edmond Fagnan’a istinaden 
Brockelmann’ın miras hukukuna dair bir 
mesele hakkında, Ziriklî ve Sezgin’in şerl 
ölçülerle ilgili olduğunu belirterek İbnü’l- 
Lebbâd’a nisbet ettikleri Keşfü’r-rivâk 
‘ani'ş-şurûli'l-câmfa li'l-evâk adlı risâ- 


le (el-Mektebetü’l-vataniyye el-Cezâiriyye, 
nr. 1324/1) Hamdûn diye bilinen Ahmed 
b. Muhammed İbnü’l-Ebbâr el-Fâsî’ye (ö. 
1071/1660) ait olup birçok nüshası mev¬ 
cuttur (Haşan HüsnîAbdülvehhâb, 1,632). 
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İBNÜ’l-LEBBÂN 

Ebû Abdillâh Şemsüddîn Muhammed 
b. Ahmed b. Abdilmü’min 
el-Is‘ırdî ed-Dımaşkî 
(ö. 749/1349) 

Şâfiî fakihi, 

muhaddis, müfessir ve sûfî. 

L J 

29 Şevval 679’da (21 Şubat 1281) Dı- 
maşk’ta doğdu. Aslen Siirtli bir aileden 
gelmektedir. İlk öğrenimini sûfî ve şey- 
hülkurrâ olan babasının gözetiminde yap¬ 
tı. Kur’an okumayı ve kıraat ilmini baba¬ 
sından öğrendi. Arap diline dair ilimleri, 
Dımaşk'taki Hanbelîler’in reisi olan nahiv- 
ci Ebû Abdullah Şemseddin Muhammed 
b. Ebü’l-Feth el-Ba’lî’den okudu. Ebû Be¬ 
kir Cemâleddin İbn Sücmân eş-Şerîşî, Ke- 
mâleddin İbnü’z-Zemelkânî ve Sadreddin 
İbnü’l-Vekîl gibi âlimlerden fıkıh dersi al¬ 
dı. Ali b. Muhammed el-Yûnînî, Ebû Hafs 
İbnü’l-Kavvâs ve İbrâhim b. Abdurrah¬ 
man el-Fezârî’den hadis dinledi. Daha 
sonra İskenderiye’ye giderek Şâzelî tari¬ 
katı şeyhi Yâküt el-Arşî’ye intisap etti, on¬ 
dan tasavvuf terbiyesi aldı ve kızıyla ev- 
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lendi. Aynı şehirde Nübeyhiyye Dârülha- 
dis Medresesi’nde Tâceddin Ali b. Ahmed 
el-Garrâfî’den hadis dinleyen İbnü’l-Leb- 
bân daha sonra Kahire’ye yerleşti. Kahi- 
re’de muhtesib ve aynı zamanda Muizziy- 
ye Medresesi’nde müderris olan Şâfiî fa- 
kihi Necmeddin İbnü’r-Rif a’dan yakın ilgi 
gördü, ondan fıkıh dersleri aldı. Abdül- 
mü’min b. Halef ed-Dimyâtî ve Zeynüd- 
din Sıbtu Ziyâde el-Gumârî gibi muhad- 
dislerden hadis dinledi. 

Kur’an, hadis, fıkıh, Arap dili alanların¬ 
da kendini iyi yetiştiren İbnü’l-Lebbân, 
Şuaybiyye Köprüsü yakınındaki Efrem 
Camii’ne hatip oldu (bu cami daha sonra 
onun adıyla anılmaya başlanmıştır; bk. 
Makrîzî, el-Hıtat, II, 303). Ayrıca Amr b. 
Âs Camii yanındaki Sulûhiyye-i Mecdiyye 
Zâviyesi’nde Şâzelî tarikatı üzere irşad 
dersleri verdi. Halkın ve ileri gelenlerin 
ilgisini çeken konuşmalarıyla ün yaptı; fa¬ 
kat vahdet-i vücûda dair konuşmaların¬ 
dan dolayı 736’da (1336) İbnü’l-Kâtib el- 
Mâiikî’nin şikâyeti sonucu Mısır Başkadı- 
sı Hatîb el-Kazvînî tarafından yargılandı. 
Hatta Mâliki Kadısı îsâ b. Mes’ûd ez-Ze- 
vâvî kendisini tekfir etti. Sâlihiyye Medre¬ 
sesi’nde büyük bir kalabalık huzurunda 
yapılan yargılamada kadı İbn Fazlullah el- 
Ömerî, Dımaşk nâibi Seyfeddin Tenkiz’in 


İbnü'l-Lebbân'ın Müteşâbihü’l-Kıır'ân adlı eserinin ilk 
sayfası (Süleymaniye Ktp., Reîsülküttâb Mustafa Efendi, nr. 
94/1) 
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devâdârı Nâsırüddin Muhammed b. Gün¬ 
dük ve diğer taraftarlarının sultan nez- 
dindeki aracılığıyla idama mahkûm edil¬ 
mekten kurtulduysa da konuşmaları bir 
müddet yasaklandı. Zamanın edip ve ta¬ 
rihçilerinden Ca'fer b. Sa'leb el-Üdfüvî’- 
nin bu olayla ilgili bir makâmeyazdığı bi¬ 
linmektedir. 

İbnü’l-Lebbân bu olaydan sonra Eşre- 
fiyye Dârülhadisi’nde kıraat şeyhliği yaptı 
ve Hüsâmiyye Medresesi’yle (“Haşşâbiy- 
ye” olmamalı, bk. Makrîzî, el-Hıtat, II, 386; 
Dâvûdî, II, 77) 744’ten (1343) itibaren 
Karâfe’deki İmam Şâfiî Medresesi’nde 
ders verdi. Kendisinden Necmeddin Mah- 
mûd b. Ahmed b. Rüstem el-Horasânî, 
Şerefeddin Muhammed b. Şerefşah, Mu¬ 
hammed b. Muhammed b. Meymûn el- 
Belevî el-Gırnâtî, Şerefeddin Mûsâ b. Nâ- 
sır b. Halîfe en-Nâsırî el-Bâûnî ve Şem- 
seddin Muhammed b. Mekkî el-Âmülî el- 
Cezzînî (Şîa âlimlerinden Şehîd-i Evvel) 
gibi şahsiyetler kırâat-i seb’a okudu. Ara¬ 
larında Zeynüddin el-Irâkî, Takıyyüddin 
Muhammed İbnü’l-Bibâî, İbn Ümmü Ka¬ 
sım ve Şehâbeddin Ahmed b. Aybek ed- 
Dimyâtî’nin bulunduğu âlimler de hadis 
ve Şâfiî fıkhı konularında istifade ettiler. 
1 9 Receb 748’de (25 Ekim 1347) Kahire’- 
nin en büyük mescidi olarak ibadete açı¬ 
lan Aksungur Camii hatipliğine getirilen 
İbnü’l-Lebbân bu görevde iken 25 Şevval 
749 (16 Ocak 1349) tarihinde vebadan 
öldü. 

Hayatı boyunca ilim öğrenmek, talebe 
yetiştirmek, fetva vermek ve halkı irşad 
etmekle uğraşmış sûfî bir âlim olan İb¬ 
nü’l-Lebbân, kendisine yapılan isnadların 
aksine tasavvuf erbabının bid’at ve aşırı¬ 
lıklarına karşı koymuş, şeriatta aslı olma¬ 
yan uygulamaları eleştirmiştir. Eserleri 
arasında görülen bir fetvası ile kazâ ve 
meşîet konusundaki el-Kaşîdetü ’t-tâ'iy- 
ye’si bunun açık delilidir. Sübkî, İbnü’l- 
Lebbân’a isnat edilen suçlamaların asıl¬ 
sız olduğunu söylemiş ( Tabakât, IX, 94), 
Harem-i şerifte kendisini gören Sadred- 
din Muhammed b. Abdurrahman el-Os- 
mânî de (Kâdî Safed) onun şefkati, sami¬ 
miyeti ve hakkı savunmadaki ciddiyetin¬ 
den söz etmiştir. 

Eserleri. 1. Tefsirü'l-Kuı ^ûrti'1-Kerîm. 
Dâvûdî’nin bildirdiğine göre müellif. Kur- 
’an’ın başından Bakara sûresinin sonuna 
kadar olan bu eserini tamamlayamamış¬ 
tır. İki cilt halindeki tefsirin Kahire’de Dâ- 
rü’l-kütübi’l-kavmiyye’de bulunan (nr. 9) 
baş tarafı eksik 1. cildi Bakara sûresinin 
15-196. âyetlerinin tefsirini ihtiva etmek¬ 


tedir (Fîhristü ’l-kütübi'HArabiyyetn-mah- 
fûza, 1, 141). İstanbul’da Süleymaniye Kü¬ 
tüphanesinde kayıtlı bir nüsha (Süleyma¬ 
niye, nr. 188) İbnü’l-Lebbân’a nisbet edil¬ 
mişse de XI. (XVII.) yüzyıla ait olan ve Kur- 
’ân-ı Kerîm’deyer alan kelimelerin anlam¬ 
larını açıklamak üzere kaleme alınan bu 
eser “müfredâtü’l-Kur’ân” diye adlandı¬ 
rılabilecek bir çalışma olup nüshanın alt 
kenarına yazılmış “Tefsîru İbn Lebbân” 
kaydı ile kütüphane defterindeki tanıtım 
(Defter-i Kütübhâne-i Süleymâniyye, s. 16), 
eserin İbnü’l-Lebbân’a aidiyeti konusun¬ 
da yeterli delil sayılmamalıdır. 2. İzâle- 
tü'ş-şübühât ‘ ani'l-âyât ve'l-ehâdîşi’l- 
müteşâbihât (Müteşâbihü’l-KuRân ue’l- 
hadîs, Müteşâbihü’l-Kur’ân, Reddiı [Me- 
c âni’l-]âyâti’l-müteşâbihât ilâ [me c âni’l-] 
âyâti’l-muhkemât, Reddü’l-müteşâbih 
ile’l-muhkem). Türkiye kütüphanelerin¬ 
de on civarında yazma nüshası bulunan 
eser, Hâfız Vehbe’nin niteliksiz bir nüsha¬ 
ya istinaden yaptığı ilk baskısından sonra 
(Beyrut, ts.) Abdurrahman Haşan Mah- 
mûd tarafından diğer bir nüshaya daya¬ 
narak ve sübjektif sebeplerle Muhyiddin 
İbnü’l-Arabî’ye nisbeti tercih edilerek not¬ 
lar ilâvesiyle yeniden yayımlanmıştır (Ka¬ 
hire 1415/1994). İbnü’l-Lebbân’ın tasavvu¬ 
fun etkisinde kaldığını gösteren bu ese¬ 
rinden istifade etmiş olan İbn Arrâk ed- 
Dımaşki (ö. 933/1526), Cevheıetü'l-ğav- 
vâş isimli eserinin girişinde bu kitabın İb- 
nü’l-Cevzî’nin aynı konudaki Def c u şüb- 
heti't-teşbîh adlı eserinden daha güzel 
olduğunu belirtmiştir (Ahlwardt, I, 161). 
3. Cevâbü su 1 âlin c ammâ yeRalühü'l- 
mutaşavvife min ahzi'l- c ahdi ve'l-in- 
tisâb ve ilbâsi'l-hııka. Şeyhin müridle- 
rinden ahid ve inâbe alıp hırka giydirme¬ 
si ve müridlerin de ona iktidâya mecbur 
olmasının dinen câiz olup olmadığının 
tartışıldığı risâlenin bir nüshası Köprülü 
Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (1. Ks., 
nr. 1601/3, vr. 63 b -64 b ). İbnü’l-Lebbân bu 
risâlesinde yaratılmışlardan birine ahid 
verilemeyeceği, şeyhin ancak zikir telkin 
edebileceği ve bu ilişkinin bir iman bağı 
ve irfan sırrı olduğu görüşünü delillerle 
ortaya koymuştur. 4. el-Kaşîdetü't-ta > iy- 
ye fi'l-kazâ 3 ve'l-meşfe. Metni Sübkî ta¬ 
rafından nakledilen yirmi sekiz beyitlik bu 
kaside, İbnü’l-Bakaki isminde bir Mu’te- 
zilî’nin kazâ ve irâde-i ilâhiyye konusun¬ 
da zimmîlerin ağzından yazdığı bir kasi¬ 
deye devrin Sünnî âlimlerince verilen ce¬ 
vaplardan biridir. 5. Tertîbü'l-Üm. İmam 
Şâfıî’nin el-Üm adlı eserinin kısaltılarak 
Nevevî’nin Ravzatü't-tûlibîn'in'm konu 
ve meselelerine göre düzene konulmuş 
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bir şekli olup temize çekilemediği için ta¬ 
nınmadığı anlaşılmaktadır. Eserin Terbi- 
yetü'l-Üm adıyla zikredilmesi (Keşfü’z- 
zunun, 1, 395) baskı hatası olmalıdır. 6. 
Muhtaşarü'r-Ravza. Nevevî’nin Ravza- 
tü't-tâlibîn adlı eserinin muhtasarıdır. 7. 
Muhtaşaru ‘Ulûmi'l-hadîs (Kitâbfî c ulû- 
mi’l-hadîş). İbn Hacer el-Askalânî'nin ver¬ 
diği bilgiye göre İbnü's-Salâh’ın hadis ilim¬ 
leri ve ıstılahlarına dair kitabının bir öze¬ 
tidir {ed-Dürerü’l-kâmine, III, 331). 8. Şer- 
hu’l-Elûyye fi'n-nahv. İbn Mâlik’in el-El- 
fiyye’sinin şerhidir ( Keşfü’z-zunûn , 1,153). 
9. Dîvârıii'l-hutab. Dâvûdî'nin zikretti¬ 
ği eser İbnü’l-Lebbân’ın konuşmalarının 
toplandığı bir mecmua olmalıdır. 

Dâvûdî, İbnü’l-Lebbân’ın Kitâb fi'n- 
nahv adlı bir eserinden söz etmiş ve bu¬ 
nun İbn Mâlik’in et-Teshîl 'i ile Müber- 
red’in el-Mukarrib’mden daha geniş ol¬ 
duğunu, ayrıca kendisi tarafından sonra¬ 
dan şerhedilmiş bir elfiyyesinin bulundu¬ 
ğunu belirtmişse de bunların Şerhu'l-El- 
fiyye fi'n-nahv’den ayrı eserler olmadığı 
sanılmaktadır. 
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Ebû Bekr Muhammed b. îsâ 
b. Muhammed el-Lahmî ed-Dânî 
(ö. 507/1113) 

I— Edip ve şair. 

Endülüs’ün Dâniye (Denia) şehrinde 
doğdu. Annesinin süt satarak hayatını 
kazanmasından dolayı İbnü’i-Lebbâne di¬ 
ye tanındı. Kaynaklarda babası, tahsili ve 
hocaları hakkında bilgi yoktur; sadece 
kendisi gibi edebiyata meraklı, ancak da¬ 
ha çok ticaretle uğraşan Abdülazîz adlı bir 
kardeşi olduğundan söz edilmektedir. 

Klasik şiir mülûkü’t-tavâif döneminde 
siyasî çöküşün aksine hiciv, methiye, te- 
fâhür, zühd, sabır, hüzün, tabiat, içki, ka¬ 
dın gibi temalar etrafında önemli bir ge¬ 
lişme gösterdi. Şairlerin değeri arttı ve 
şairler vezirlerle denk tutulur oldular. Şi¬ 
irlerinde bu temaları işleyen dönemin en 
meşhur şairlerinden biri de İbnü’l-Lebbâ- 
ne’dir. Benî Sumâdıh hânedanından Mu‘- 
tasım et-Tücîbî (Ebû Yahyâ Muhammed b. 
Ma’n) döneminde (1052-1091) Meriye (Alme- 
ria) Endülüs’ün en önemli kültür mer¬ 
kezi haline gelmiş. Benî Sumâdıh sarayı 
edip ve şairlerin sığınağı olmuştu. İbnü’l- 
Lebbâne de Mu’tasım-Billâh’ı övmek için 
Dâniye’den Meriye’ye geçti (460/1068). 
Ancak hükümdarla yakınlığı çok uzun sür¬ 
medi. Mu’tasım’ın şair İbnü’l-Haddâd el- 
Vâdîâşî’yi Dîvân-ı İnşâ reisi tayin etme¬ 
si üzerine Meriye’den ayrılıp Batalyevs’e 
(Badajoz) gitti. Batalyevs Emîri Ebû Hafs 
Ömer el-Mütevekkil’e methiyeler sundu. 
Ancak bu defa da Mütevekkil’den bekle¬ 
diği ilgiyi göremeyince Abbâdîler’den İbn 
Abbâd el-Mu’temid-Alellah’ın Kurtuba’- 
yı (Cordoba) fethini tebrik için Kurtuba’ya 
geçti. Burada bir süre kaldıktan sonra 
Mu’temid’in İşbîliye’de (Sevilla) bulunan 
sarayına girmeyi başardı. Mu’temid ve 
oğullarının güvenini kazanarak saray şa¬ 
iri oldu ve uzun süre sıkıntılardan uzak 
bir hayat yaşadı. 

484’te (1091) İşbîliye’yi işgal eden Mu- 
râbıtlar, İbn Abbâd el-Mu‘temid’i esir alıp 
önce Tanca’da, ardından Miknâs ve birkaç 
ay sonra da Merakeş yakınlarında bulu¬ 
nan Ağmat’ta hapsettiler. İbnü’l-Lebbâ- 
ne zaman zaman onu ziyaret ederek gön¬ 
lünü aldı ve hakkında methiyeler yazdı. 
489 yılı Şâban ayı sonlarında (Ağustos 
1096) Mayurka (Majorka) Emîri Nâsırüd- 
devle Mübeşşir b. Süleyman’ı övmek için 
Mayurka adasına geçti. Ancak sultandan 
beklediği ilgiyi göremeyince adayı terke- 


derek Mağrib Berberî hânedanından 
Hammâdîler’e sığınmak amacıyla Bicâ- 
ye’ye (Bougie) döndü. Bicâye’de oldukça 
sıkıntılı günler geçiren İbnü’l-Lebbâne bu¬ 
radan önce Tilimsân’a, oradan da tekrar 
Mayurka’ya geçti ve bu şehirde vefat et¬ 
ti. Ünlü tarihçi Feth b. Hâkân el-Kaysî, İb- 
nü’l-Lebbâne’nin öğrenciierindendir. 

İbnü’l-Lebbâne’nin kendi düşünceleri 
doğrultusunda hareket eden bir karak¬ 
tere sahip olduğu, zaman zaman tutarsız 
davranışlar sergilediği, sık sık işret mec¬ 
lislerine katıldığı ve bunun edebî ağırlı¬ 
ğına zarar verdiği kaydedilmektedir. Bu 
yüzden idarecilerle arasında anlaşmazlık¬ 
lar çıkmış ve bulunduğu yerleri terket- 
mek zorunda kalmıştır (İbn Bessâm eş- 
Şenterînî, li, 692). İbn Bessâm’ın, "Biraz 
daha yaşasaydı zamanın en büyük şairi 
olurdu” [a.g.e., II, 666-667) yargısının bir¬ 
çok eleştirmence de benimsenmesi, onun 
döneminde en önemli edip ve şairler ara¬ 
sında yer aldığını göstermektedir. Ka¬ 
side, müveşşah ve mukattaât tarzında 
şiirler yazan şairin lafızdan çok mânaya 
önem vermesi, kelime seçimindeki titiz¬ 
liği onu seçkin bir şair ve edip yapan ni¬ 
teliklerdir. Bu açıdan Câhiliye dönemi şa¬ 
irlerinden Semev’el’e benzetilmiştir. İb- 
nü’l-Lebbâne’nin en meşhur methiye ve 
mersiyeleri Benî Abbâd hânedanı hakkın¬ 
da yazdıklarıdır (meselâ bk. Makkarî, IV, 
256-260). Ayrıca “İşbîliye Mersiyesi” de 
önemli manzumeleri arasında sayılır. 
Eserlerinin günümüze ulaşmaması, ha¬ 
yatı ve edebî kişiliği hakkında daha ayrın¬ 
tılı inceleme yapılmasına imkân verme¬ 
mektedir. 

Muhammed Mecîd es-Saîd, İbnü’l-Leb¬ 
bâne’nin çeşitli kaynaklarda yer alan şiir¬ 
lerini derleyerek Şi c ru İbni'l-Lebbûne 
ed-Dânî adıyla yayımlamıştır (Basra) ts ). 
Şairin şiirlerinin bir başka derlemesi ve 
neşri de Hamdâne Hacâcî tarafından ger¬ 
çekleştirilmiştir (Cezayir 1998). Bu derle¬ 
me, daha sonra Arapça metni ve Fran¬ 
sızca tercümesiyle birlikte ibn al-Lab- 
bâna, Le poete d'al-Mu c tamid prince 
de Seville ou le symbole de l'amitie 
adıyla neşredilmiştir (Paris 1999). Birçok 
eser yazdığı kaydedilen İbnü’l-Lebbâne’- 
nin kaynaklarda adı geçen eserleri şun¬ 
lardır : el-htimâd fî ahbâri Benî ‘Abbâd, 
Sakitu'd-dürer ve lakitu'z-zeher fî şfri 
Benî!Abbâd (İbnü'l-Ebbâr, i, 145), Naz- 
mü’s-sülûk fî va c zi’l-mülûk ve menâ- 
kılü'l-fitne. Habîb ed-Dehmânî, İbnü'l- 
Lebbâne ed-Dânî: Hayâtühû ve âsâ- 
ruh adıyla bir çalışma yapmıştır (1987, 
Câmiatü Zeytûne külliyyetü'l-âdâb). 
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İBNÜ'l-LEBBÂNE 


BİBLİYOGRAFYA : 

Feth b. Hâkân el-Kaysî, Kalâ'idüT-Hkyân{nşr. 
Hüseyin Yûsuf Haryûş), Zerkâ 1409/1989, 111, 
776-790; İbn Bessâm eş-Şenterînî, ez-Zahîre, 
II, 666-702; Dabbî. Buğyetü'l-mûltemis (Ebyâ- 
rî), I, 143-144; İbn Dihye el-Kelbî. el-Mutrib (nşr. 
ibrâhim el-Ebyârîv.dğr.), Kahire 1954, s. 15, 20- 
21; İbnü'I-Ebbâr, et-Tekmile, Sidney 1986, 1, 
145; İbn Hallikân, Vefeyât, V, 32-35, 39; İbn 
Saîd el-Mağribî, el-Mıığrib, II, 409-414; Zehebî, 
el-'lber, IV, 15; a.mlf., A'/âmü’n-nöbelâ’, XIX, 
373-374; Kütûbî, Feuâtü'l-Vefeyât, II, 514-517; 
Safedî, el-Vâfl, IV, 297-300; Yâfıî, Mir’âtü’l-ce- 
nân, III, 197; Makkarî, Nefhu’t-tîb, IV, 94, 215, 
222, 241,242, 246, 256-260; Keşfü'z-zunûn, 

II, 994, 1964; Ömer Ferruh, Târîhu’l-edeb, V, 
80-88; D. VVasserstein, The Rise and Fail ofthe 
Party-Kings, Princeton 1985, s. 83-85, 87, 89, 
95; F. de la Granja, “ibn al-Labbâna", £7 J (İng.), 

III, 853. m 

lâl HÜSEYİN YAZICI 

İBNÜ’l-LEBBÛDÎ 

( LH*) 

Ebû Zekeriyyâ Necmüddîn Yahya 
b. Muhammed b. Abdan 
b. Abdilvâhid el-Halebî 
ed-Dımaşki et-Tabîb 
(ö. 670/1271 [?]) 

Çok yönlü âlim, 
şair ve devlet adamı. 

L J 

607'de (1210-11) Halep’te doğdu. Kü¬ 
çük yaşta ailesiyle birlikte Dımaşk’a yer¬ 
leşti. Burada İbn Ebû Usaybia’nın hocası 
hekim Mühezzebüddin ed-Dahvâr'dan tıp 
tahsil etti. Ardından felsefe, matematik 
ve astronomi gibi aklî ilimler alanında üs¬ 
tün başarı göstererek kendi bölgesinde 
üne kavuştu. Ayrıca yazdığı şiirlerle dik¬ 
kat çekiyor, hatta şiirde Lebîd b. Rebîa ile, 
nesirde Abdülhamîd el-Kâtib’Ie ve belâ- 
gatta Sehbân’la aynı düzeyde sayılıyordu 
(İbn Ebû Usaybia, s. 663). Bu meziyetleri 
sebebiyle Humus Hükümdarı el-Melikü’l- 
Mansûr İbrâhim onu hizmetine aldı ve 
tabipliğinin yanında siyaset ve idarecilik¬ 
teki yeteneğinden dolayı vezirliğe tayin 
etti. İbnü’l-Lebbûdî, 643'te (1245-46) el- 
Melikü’l-Mansûr’un ölümü üzerine Mısır’a 
el-Melikü’s-Sâlih Necmeddin Eyyûb’un ya¬ 
nına gitti ve bu emîrden büyük saygı gö¬ 
rerek kısa bir müddet sonra ayda 3000 
dirhem maaşla İskenderiye'de divan 
başkanlığına getirildi. Mısır’da iken 661 
(1263) ve 664 (1266) yıllarında Filistin ve 
Dımaşk’a gidip geldiği, hayatının son dört 
yılını Dımaşk’ta divan başkanı olarak ge¬ 
çirdiği bilinmektedir (a.g.e., s. 664-666). 
Genelde kabul edilen ölüm tarihi 670’- 
tir (1271); İbn Kesîr’in yazdığına göre Dı- 
maşkta Hammâmülfelek civarında kendi 
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vakfı olan Lebbûdiyye Medresesi’ne gö¬ 
mülmüştür (el-Bidâye, XIII, 262). 

Eserleri. İbnü’l-Lebbûdî’nin yaşadığı 
XIII. yüzyıl, İslâm toplumunda ilim ve fel¬ 
sefe hareketlerinin genel olarak durak¬ 
ladığı dönemdir; o yıllarda bu alanlarda 
yapılan çalışmaların öncekilerin tekrarı 
mahiyetinde olduğu, büyük ölçüde oriji¬ 
naliteden yoksun bulunduğu kabul edilir. 
Nitekim İbnü’l-Lebbûdî’ye ait yirmi iki 
eserin listesini veren İbn Ebû Usaybia bu 
eserlerin sekizinin önceki hekim, filozof 
ve matematikçilerin kitaplarının ihtisarın¬ 
dan ibaret olduğunu söyler ( l üyûnü’l-en- 
bâ\ s. 668). Bunlardan İbn Sînâ’nın el-İşû- 
rât ve't-tenbîhât’ma yazdığı muhtasar 
(Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2420), 
Fahreddin er-Râzî’nin Kitâbü'l-Me c â- 
lim’ ine yazdığı şerh (Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 232 1), ayrıca Muhtaşarü'I- 
Külliyât mine'1-Kânûn li'bn Sînâ (Bib- 
Iiotheque Nationale, nr. 2918 , müellif hat¬ 
tı) ve Tedkiku'l-mebâhişi't-tıbbiyye iî 
tahkiki'l-mesâ’ili'l-hilâfiyye c alâ tarî¬ 
ki mesâ’ili hilûfi'l-fukahâ* ( Escurial Li- 
brary, nr. 892 ) günümüze ulaşmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebû Usaybia, ‘UyûnüT-enbâ’,s. 663-668; 
İbn Kesîr, el-Bidâye, XIII, 262; Nuaymî. ed-Dâris 
fî târîhiT-medâris (nşr. Ca'fer el-Hasenî), Kahire 
1988, II, 135-136; L. Leclerc, Histoire de la med- 
Icine arabe, Paris 1876 -> Rabat 1980,1,414; II, 
160; De Slane, Catalogue des manuscrits ara- 
bes de la Bibliotheque Nationale, Paris 1883- 
95, s. 522; Suter, Die Mathematiker, s. 146; H. 
Derenbourg, Les manuscrits arabes de T Escu¬ 
rial, Paris 1941, II, 108; Hediyyetüi-'ârifin, II, 
524; Brockelmann, QAL, I, 598, 651; Kehhâ- 
le. Mu‘cemü i-mü’ellifîn, XIV, 211; Kadri Hafız 
Tûkan, Türâşûi-Arabi’T'ilmi fı’r-riyâziyyât 
ue’l-felek, Nablus 1963, s. 354; ZirikJî, el-Âdâm 
(Fethullah), VIII, 165; “İbn Lebbûdî”, DMBİ, IV, 
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İKİ) Cevat İzgİ 


İBNÜ’l-MÂCİŞÛN 

() 

Ebû Mervân Abdülmelik b. Abdilazîz 
b. Abdillâh b. Ebî Seleme 
el-Kureşî et-Teymî el-Medenî 
(ö. 212/827) 

İmam Mâlik’in 
önde gelen talebelerinden. 


Büyük dedesi Ebû Seleme Meymûn (Dî- 
nâr), Kureyş’in BenîTeym kolundan Mün- 
kediroğulları’nm mevlâsı idi. Dedesi Ab¬ 
dullah ve kardeşi Ya’küb b. Ebû Seleme, 
Abdullah b. Ömer ve diğer sahâbîlerden 
rivayette bulunmuş, bunlardan ve ailenin 
diğer bazı fertlerinden Ahmed b. Hanbel, 


Buhârî ve Müslim hadis tahrîc etmiştir. 
Babası Abdülazîz el-Mâcişûn devrin ta¬ 
nınmış âlimlerinden biri olup Medine’den 
sonra Bağdat’a yerleşmişti. Mâcişûn la¬ 
kabının Ebû Seleme’ye ait olduğu da kay¬ 
dedilmektedir. Nitekim Abdülmelik gibi 
babası Abdülazîz de bazan İbnü’l-Mâcişûn 
diye anılmaktadır. İsfahan asıllı olan aile 
fertleri Medine’ye yerleştiğinde birbirle- 
riyle karşılaşınca, “şüûn şüûn” (şûnî şûnî = 
nasılsınız ?) dedikleri için halk kendilerine 
Mâcişûn lakabını takmıştır. Diğer bir riva¬ 
yete göre ise bu lakabın verildiği kişi ya¬ 
naklarındaki al renkten dolayı “Mâhigûn” 
(aya benzeyen) diye anıldığından Medine- 
liler buna Mâcişûn demişlerdir. Ayrıca Ho¬ 
rasan’da Mâciş (Mâcişûn) adlı bir yere nis- 
betle böyle anıldıkları da söylenmiştir. 

İbnü’l-Mâcişûn babasından ve İmam 
Mâlik, İbn Ebû Hâzim, Muhammed b. Dî- 
nâr, İbn Kinâne ve Mugîre b. Abdurrah- 
man’dan fıkıh tahsil etti. Yine babasın¬ 
dan ve Mâlik’ten başka dayısı Yûsuf b. 
Ya’küb el-Mâcişûn ile Abdurrahman b. 
Ebü’z-Zinâd. Müslim b. Hâlid ez-Zencî ve 
İbrâhim b. Sa’d gibi âlimlerden hadis din¬ 
ledi. Kendisinden Ebû Hafs el-Fellâs, Zü- 
beyr b. Bekkâr, Ebû Abdullah İbn Abdül- 
hakem, Sa’d b. Abdullah b. Abdülhakem 
rivayette bulundu; Ebû Dâvûd, Nesâî ve 
İbn Mâce de hadis tahrîc etti. Özellikle 
fıkıh alanında derinleşen ve Mâlikî mez¬ 
hebinde Medine ekolünün önde gelen 
temsilcilerinden biri olan İbnü’l-Mâcişûn’- 
dan Ahmed b. Muazzel, İbn Habîb es-Sü- 
lemî, İbnü’l-Mevvâz ve Sahnûn gibi âlim¬ 
ler fıkıh tahsil ettiler. Mâlikî literatürü¬ 
nün oluşmasında önemli katkıları olan 
Sahnûn’un, “İbnü’l-Mâcişûn’a gidip şu ki¬ 
tapları arzetmeyi, onayladıklarını alıp red¬ 
dettiklerini deterketmeyi düşündüm" de¬ 
diği nakledilir (Kâdî İyâz, 1, 361; İbn Fer- 
hûn, s. 153). İbn Habîb de onu anlayış ka¬ 
biliyeti bakımından İmam Mâlik’in birçok 
talebesinden üstün tutardı. İleri yaşlarda 
gözlerini kaybeden ve Halife Me’mûn’un 
kadılık teklifini kabul etmeyen İbnü’l-Mâ¬ 
cişûn 212 (827) yılında altmış yaşlarında 
iken Medine'de vefat etti. Ölüm tarihi ba¬ 
zı kaynaklarda 213 ve 214 olarak da geç¬ 
mektedir. 

İbnü’l-Mâcişûn’un güvenilir olduğu be¬ 
lirtilmekle birlikte genel olarak rivayet ko¬ 
nusundaki hatalarına işaret edilmekte, 
bazı hadis münekkitleri tarafından zayıf 
sayılmaktadır. Zehebî, Ebû Dâvûd'un İbn 
Mâcişûn’un hadisten anlamadığı yönün¬ 
deki ifadesinin (İbn Hallikân, III, 167; Miz- 
zî, XVIII, 360), "Sika olmakla birlikte hadis 
konusunda mütehassıs değildir" şeklin- 
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İBNÜİ-MECDÎ 


de anlaşılması gerektiğini belirtir (A'îâ- r 
mü’n-nübelâ\ X, 360). İbn Mâcişûn’un çok 
iyi rüya tabiri yaptığı, sünnete uyma titiz¬ 
liği yanında mûsikiye aşırı derecede düş¬ 
kün olduğu ve muhtemelen bu sebep¬ 
ten dolayı sahihlerde kendisinden hadis 
tahrîc edilmediği kaydedilmektedir (Kâ- , 
dî İyâz, 1, 365). 

Kur’an’ın mahlûk olmadığını savunan 
İbnü’l-Mâcişûn’un bu konuda, ayrıca iman 
ve kader hususunda risâleler yazdığı, ri¬ 
vayetlerini ve fıkhî görüşlerini topiadığı 
birer kitabı bulunduğu kaynaklarda be¬ 
lirtilmekte, görüşlerinin çok yaygın oldu¬ 
ğu Kayrevan muhitinde fıkha dair eseri¬ 
nin ilk defa Sahnûn'un talebesi Hammâd 
b. Yahya es-Sicilmâsî ve ayrıca Abdullah 
b. Muhammed el-Utemî et-Tûnisî tara¬ 
fından rivayet edildiği söylenmektedir. 
Abdullah b. Abdülhakem, İbn Habîb es- 
Sülemî, Muhammed b. Ahmed el-Utbî, 

İbn Sahnûn gibi Mâliki fıkhını ilk derle¬ 
yen âlimlerle onlardan sonra gelen İbn 
Ebû Zeyd el-Kayrevânî ve İbnü’l-Cellâb 
gibi şahsiyetler eserlerinde İbnü’l-Mâci- 
şûn’un rivayetlerini zikretmiş, bilhassa 
İbn Habîb'in Medine ulemâsına ait fikir 
ayrılıklarına geniş yer veren el-Vazıha 
adlı eserinde İmam Mâlik’in görüşleri ya¬ 
nında İbnü’l-Mâcişûn’un görüşlerine de 
önem atfedilmiştir. İbn Rüşd el-Cedd’in 
Mâliki literatürünün en hacimli eserlerin¬ 
den olan el-Beyân ve't-tahşîl’t ile Ven- 
şerîsî’nin el-Mfyârü'l-mıfrib’inde de İb- 
nü’l-Mâcişûn'a sıkça atıfta bulunulmuş¬ 
tur (bk. bibi.). 
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İBNÜ’l-MÂRİSTÂNİYYE 

(î2iU_jUJt ^1) 

Ebû Bekr Fahrüddîn Ubeydullâh 
b. Alî b. Nasr el-Bağdâdî et-Teymî 
(ö. 599/1203) 

Hanbelî fakihi. 

541 (t 146) yılında muhtemelen Bağ¬ 
dat’ta doğdu. Anne ve babası Bağdat’ta 
bir hastahanede (mâristân) hastalara bak¬ 
tıkları için İbnü’l-Mâristâniyye diye tanın¬ 
dı. Ebü’l-Muzaffer İbnü’ş-Şiblî, Ebü'l-Mu- 
zaffer İbn Hübeyre, Ebü’l-Muzaffer İb- 
nü'l-Battî, Yahyâ b. Sâbit b. Bündâr, Şüh- 
de el-Kâtibe, Ebü’l-Hasan Abdülhak b. 
Abdülhâlikve Ebü'l-Feth İbnŞâtîl’den 
hadis okudu. Erbii, Musul ve diğer bazı 
şehirlere giderek öğrenimini sürdürdü. 
Dinî ilimler yanında özellikle çocukluğun¬ 
dan beri ilgi duyduğu tıp, fizik, astro¬ 
nomi, felsefe ve mantık gibi ilimleri de 
okudu. 

İbnü’l-Mâristâniyye, aynı zamanda bir 
Hanbelî âlimi olan Vezir İbn Yûnus ile kur¬ 
duğu dostluk sayesinde adı geçen vezi¬ 
rin aralıklı olarak görevli bulunduğu 583- 
590 (1187-1194) yılları arasında Bağdat’ın 
nüfuzlu kişileri arasında yer aldı ve bu 
arada Bîmâristân-ı Adudî vakıflarına nâ- 
zır tayin edildi. Bağdat’ta “dârülilim" adın¬ 
da bir ev inşa ederek buraya taşıdığı ki¬ 
taplarını ilim adamlarının hizmetine vak¬ 
fetti. Ancak İbn Yûnus’un 590 (1194) yı¬ 
lında azledilip yerine Şiî İbnü’l-Kassâb’ın 
vezir tayin edilmesinden sonra sorguya 
çekilerek kütüphanesine el konuldu ve 
hastahanede bir süre gözetim altında tu¬ 
tuldu. Serbest kaldıktan sonra anne ve 
babasından tevarüs ettiği tecrübeler ışı¬ 
ğında tıp ilmiyle bilfiil meşgul olmaya ve 
hastaları tedavi etmeye başladı, bu saye¬ 
de yeniden şöhrete kavuştu. 599 yılı Sa- 
fer ayında (Kasım 1202) Tiflis Emîri Ebû 
Bekir b. İldeniz'e elçi olarak gönderilen 
İbnü’l-Mâristâniyye, Tiflis’ten Bağdat'a 
dönüşü sırasında Nahcıvan’da Çorak- 
bent mevkiinde 1 Zilhicce 599 (11 Ağus¬ 
tos 1203) tarihinde vefat etti ve buraya 
defnedildi. 

Hadis âlimleri, Hz. Ebû Bekir’in soyun¬ 
dan geldiğini söyleyerek Ebû Bekir künye¬ 
sini kullandığı, bizzat görüşmediği kim¬ 
selerden hadis dinlediğini ileri sürdüğü 
ve çeşitli isnatlar uydurduğu gerekçesiy¬ 
le İbnü’l-Mâristâniyye’yi eleştirmişlerdir. 
Bilhassa çağdaşlarından İbnü’n-Neccâr el- 
Bağdâdî kendisini ağır bir şekilde tenkit 


etmiş, Zehebî ise onu açıkça yalancı ola¬ 
rak nitelemiştir. Ancak İbn Receb, İbnü’l- 
Mâristâniyye hakkında daha mutedil bir 
di! kullanır ve İbnü’n-Neccâr’m mübalağa 
ettiğini söyler. 

Kaynaklarda güzel yazı yazan, edip, 
şair ve hatip bir kimse olduğu belirtilen 
İbnü’l-Mâristâniyye’nin Bağdat tarihiyle 
ilgili olarak Dîvânü'l-İslâm fî târihi Dâ- 
ri's-selûm adıyla bir eser yazdığı kayde¬ 
dilir. 360 bölümden meydana geldiği söy¬ 
lenen bu eser, Hatîb el-Bağdâdfnin Tâ- 
rihu Bağdâd’ inin zeyli niteliğinde olup 
( Keşfü’z-zunûn , I, 288) müellifin ölümü 
üzerine yarım kalmıştır. Sıbt İbnü’l-Cev- 
zî’nin bazı nakillerde bulunduğu ( Mir’â- 
tü’z-zamân, VIII/1, s. 59) bu kitaptan baş¬ 
ka İbnüî-Mâristâniyye’nin Sîretü'i-Vezîr 
İbn Hübeyre adlı diğer bir eserinden de 
Ebû Şâme el-Makdisî alıntılar yapmıştır 
( er-Rauzateyn , II, 200, 203). 
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H Ferhat Koca 

İBNÜ’l-MECDÎ 

^ 1 ) 

Ebü'l-Abbâs Şihâbüddîn Ahmed 
b. Receb b. Tîbûgâ 
(ö. 850/1447) 

Astronomi âlimi. 

L J 

767’de (1365) Kahire’de doğdu. Dede¬ 
sinin taşıdığı Tîbûgâ (Tayboğa) adından 
Türk asıllı olduğu anlaşılmaktadır; İbnü’l- 
Mecdî künyesini de dedesinin Mecdî la- 
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kabından almıştır. Temel eğitimini gör¬ 
dükten sonra Sâlih b. Ömer el-Bulkinî ve 
İbnü’l-Mülakkın'dan Şâfiî fıkhı okudu. Mi¬ 
ras hukukunu (ferâiz) kavrayabilmek için 
meşgul olmaya başladığı aritmetik onu 
geometri, astronomi ve mîkât ilmine yö¬ 
neltti; zekâsı ve üstün gayreti bu alanlar¬ 
da otorite sayılmasını sağladı. Özellikle 
Şâfiî fıkhının klasikleri arasında yer alan 
Mâverdî’nin el-Hâvi'l-kebîr’i üzerine 
verdiği derslere çeşitli mezheplerden din 
âlimleri de katılıyordu. Hayatının çoğunu 
sosyal ilişkilerden nisbeten uzak kalarak 
İlmî çalışmalarla geçirdiği, hatta bu se¬ 
beple ruhî bunalıma düştüğü halde (Se- 
hâvî, 1,300-302) insanlar arasında dindar, 
nüktedan ve hayır sever kişiliğiyle tanın¬ 
mıştır. 

İbnü’l-Mecdî her ne kadar ferâiz ilmin¬ 
de bir otorite kabul edilmişse de onun asıl 
şöhreti astronomi alanındadır ve kendi¬ 
si, İbnü’ş-Şâtır’dan (ö. 777/1375) başla¬ 
yarak öğrencisi Bedreddin Mardînî’ye (ö. 
912/1506) kadar gelen Mısırlı astronom¬ 
lar zincirinin son halkalarından biridir. 
Onun birçoğu günümüze ulaşmamış olan 
eserlerinin otuzdan fazlası bu alanda ka¬ 
leme alınmıştır ve bunların bir kısmı “ru- 
bu’ tahtası" denilen astronomik ölçüm 
aletleri hakkındadır; bir kısmı da astro¬ 
nomi cetvellerinden (zîc) oluşmaktadır. 
XIX. yüzyıla kadar Mısır’da yaygın biçim¬ 
de kullanılan İbnüT-Mecdî'nin zîclerine 
başka astronomlar bazı ilâvelerde bulun¬ 
muşlardır. Bu durum, bir taraftan onun 
çalışmalarının kendinden sonrakilere yap¬ 
tığı etkiler hakkında fikir verirken bir ta¬ 
raftan da düzenlediği cetvellerin özgün 
şekillerini tesbit etmeyi zorlaştırmıştır. 

Eserleri. 1. ed-Dürrü’l-yetîm fî teshi¬ 
li şmû^aH't-takvim. Güneş, ay ve geze¬ 
genlere ait astronomi cetvellerinden oluş¬ 
maktadır. Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de ba¬ 
zıları eksik, bazıları birbirinden farklı ver¬ 
siyonlar halinde bir dizi yazması bulun¬ 
maktadır. Bunların en eski tarihli olan¬ 
larından biri (Mîkât, nr. 405) cetvelleri en 
okunaklı şekilde ihtiva etmektedir; ancak 
unvan sayfası kayıptır. Daha geç döneme 
ait başka bir nüshanın (Mîkât, nr. 391) un¬ 
van sayfasında eserin tam adı verilmek¬ 
te ve müellifi İbnü'l-Mecdî olarak açıkça 
belirtilmektedir. Bu yazmada Nûreddin 
en-Nakkâş ve İzzeddin el-Vefâî’ye nisbet 
edilen ilâve ay cetvelleri de vardır. Aynı ta¬ 
rihe ait bir başkası ise(Teymûr, Riyâza, nr. 

188) Rıdvan Efendi adını taşıyan bir âli¬ 
min elinden çıkmadır ve ed-Dürrü’l-ye- 
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tîm’in yöntemine göre hazırlanmış gü¬ 
neş, ay ve gezegen cetvellerini içermek¬ 
tedir (ed-Dürrü’l-yetîm' in muhtevasını 
veren yahut onun yöntemini takip ederek 
muhtevasını güncelleştiren bu yazmalar 
dizisinin tanıtımı içinbk. King-Kennedy, 
1V/1 1 1980], s. 62-68). 2. İrşâdü'l-hâ’irilâ 
tahtîti faili'd-dâ’ir. Rubu’ tahtası üze¬ 
rindeki sinüs çizgilerinin çizilmesiyle ilgi¬ 
lidir. 3. Risâle fi’l- c amel bi-ıubH'l-mu- 
kantarâtiT-maktû c . "el-Mukantar” (Lat. 
almucantar) adı verilen ve enlemlerin izdü¬ 
şümlerini gösteren rub’ türünün kullanı¬ 
lış şekli hakkındadır. Dâvûd-i Karsî tara¬ 
fından yapılan şerhinin bazı yazma nüs¬ 
haları bugüne ulaşmıştır (DİA, IX, 32). 4. 
el-M.enhelü'l- c azbi'z-zülûl fî takvîmi’l- 
kevâkib ve rü’yeti'l-hilâl. Mîkât ilmi ve 
yeni hilâlin görüleceği vaktin tesbiti hak¬ 
kındadır. S. Zâdü’l-müsâfir fî (ma'rifeti) 
resmi hutûti faili'd-dâ’ir. İrşâdü'l-hâ- 
Tr'in bir özetidir. 6. İrşâdü's-sâ’il ilâ uşû- 
li'l-mesâ’il. Abdullah b. Halîl el-Mâridî’- 
nin rub’u'd-düstûr denilen alet için yazdı¬ 
ğı ed-DürrüT-(el-Lü‘ltiü’t-)menşûr fi'l- 
< ameli bi-rubl'd-düstûr adlı eserin şer¬ 
hidir. 7. er-Ravzü’l-ezher. “Müşettah” 
yahut “müsetter” olarak anılan rub’ türü¬ 
nün kullanımına dairdir. 8. Tuhfetü'l- 
ahbâb fî naşbi'l-bâzâhenc ve'l-mih- 
râb. Mescidlerde mihrap ve havalandır¬ 
ma pencerelerinin yerlerini tayin hakkın¬ 
dadır. 9. el-Câmi\ıT-müfîd fi'l-keşf r ~an 
uşûli mesâhli't-takvîm ve'l mevâlîd. 
10. et-Teshîl ve't-takrîb fî beyârıi turu- 
ki'l-hal ve't-terkîb. Astronomi cetvelle¬ 
rinin düzenlenmesine dairdir. 11. Gun- 
yetü'l-fehîm ve't-tarîk ilâ halli't-tak- 
vîm. 12. Mecmtfu mahlûlât fî ’ilmi'n- 
nücûm. Astronomi problemlerini toplu¬ 
ca ele almaktadır. 13. Cedâvîlü's-sümût. 
Gök cisimlerinin semt (çoğulu sümût) 
cetvellerini ihtiva etmektedir. 14. Tak- 
dîrü(Te c âdîlü)T-kamer. 15. Düstûrü'n- 
neyyireyn. Güneş ve ay cetvelleridir. 16. 
c İkdü’d-dürer fi’l- c amel bi'l-kamer. Ay 
cetvelleriyle ilgilidir. 17. Keşfü'l-hakâ’ik 
fîhisâbi'd-derec ve'd-deka'ik. Altmışlı 
sisteme dayalı aritmetik işlemleri hakkın¬ 
dadır. 18. el-Mübtekerâtü'l-hisâbiyye. 
Aritmetik üzerine olup Nûreddin Ali el- 
Farazî tarafından şerhedilmiştir. 19. Şer¬ 
hti'f-TelMş li'bni'l-Bennâ (Hâui’l-lübâb 
fî şerhi Telhisi a c mâli’l-hisâb). Sehâvî bu 
şerhin İbnüT-Mecdî’nin eserlerinin en 
hacimlisi olduğunu kaydetmektedir ( ed- 
Dau’ü’l-lâmT, 1, 301 ). 20. el-Kâfî fî mîrâ- 
şiT-ümme. 21. İbrâzü letû’ifiT-ğavâ- 


mız ve ihrazı şmâ’’atiT-ferffiz. el-Kâ- 
/î’nin muhtasarı olmakla birlikte ondan 
daha meşhurdur. 22. ŞerhuT-Ca^beriy- 
ye. Sâlih b. Sâmir el-Ca'berî’nin Şâfiî fık¬ 
hına dair NazmüT-le’âlî fiT-ferâ’iz adlı 
eserine yazılmış bir şerhtir. 
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EbüT-Hasen Ahmed . 
b. Muhammed b. Ahmed 



el-Mehâmilî ed-Dabbî 



(ö. 415/1024) 


L 

Şâfiî fakihi. 
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368 (978-79) yılında Bağdat'ta doğdu. 
Mehâmilî diye de anılır. Aslen Basralı olan 
Benî Dabbe kabilesinden olup Bağdat’a 
yerleşen Mehâmilî ailesinin yetiştirdiği 
âlimlerin en seçkinlerindendir. Ataların¬ 
dan biri mahmil (çoğulu mehâmil) ticare¬ 
tiyle uğraştığı için onun soyundan gelen¬ 
ler “Mehâmilî” nisbesiyle anılmıştır. İb- 
nü’l-Mehâmilî, babasından ve Şâfiî âlimi 
Ebû Hâmid el-İsferâyînî'den fıkıh. İbnü’l- 
Muzaffer’den hadis dersleri aldı. Kûfe'de 
Ebü’l-Hasan Ali b. Ebü’s-Seri Abdurrah- 
man el-Bekkâî ve akranlarından hadis 
dinledi. Şâfiî fıkhında geniş bilgiye sahip 
olduğu gibi ilm-i hilâf sahasında da üstün 
bir seviyeye ulaştı. Ebû Hâmid’in, fıkıh il¬ 
minde kendisini geçtiğini söylediği İbnü'l- 
Mehâmilî hocası daha hayatta iken ders 
vermeye başladı ve onun vefatından (406/ 
1015) sonra da yerini aidi. Şâfiî müete- 
hidleriyle ilgili tasnifte “ashâbü’l-vücûh” 
tabakasından sayılmaktadır. Talebeleri 
arasında Hatîb el-Bağdâdî, Ali b. Muhas- 
sin et-Tenûhî ve Ebû Hâtim Mahmûd b. 
Haşan ei-Kazvînî gibi âlimler bulunmak- 
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tadır. İbnü’l-Mehâmilî 20 Rebîülâhir 415 
(1 Temmuz 1024) tarihinde vefat etti. 

Eserleri. 1. el-Lübâb fi'l-fıkh (Lübâ- 
bü’l-fıkh) (nşr. Abdülkerîm b. Suneytân el- 
Amrî, Medine 1416). İsnevî ile (Tabakâtü ’ş- 
ŞâfıHyye, ii, 383) İbn Kâdî Şühbe ( Tabakâ- 
tü’ş-ŞâfıHyye, 1,175, 314) bu eserin İbnü’l- 
Mehâmilî’nin torunu Ebû Tâhir Yahyâ’ya 
ait olduğunu söylerlerse de bu doğru de¬ 
ğildir. Şafiî fıkhına dair kaleme alınan ilk 
muhtasar metinlerden olan el-Lübâb 
üzerinde pek çok çalışma yapılmıştır. Ve- 
liyyüddin İbnü’l-lrâki’nin TenkîhuT-Lü- 
bâb adıyla yaptığı muhtasarı Celâl el-Bek- 
rî Şerhu Tenkihi'l-Lübâb ismiyle şer- 
hetmiş. Zekeriyyâ el-Ensârî ise bunu ön¬ 
ce Tahrîru Tenkihi'l-Lübâb adıyla ih¬ 
tisar edip (Kahire 1858; 1306, 1309, şer¬ 
hiyle birlikte), ardından Tuhfetü't-tullâb 
bi-şerhi Tahrîri Tenkihi'l-Lübâb ismiy¬ 
le tekrar şerhetmiştir ( Mekke 1310,1316). 
Bu şerh üzerine de Şehâbeddin el-Kalyû- 
bî, Şemseddin eş-Şevberî, Abdülber b. 
Abdullah el-Uchûrî, Şemseddin Muham- 
med b. Dâvûd el-İnânî, Haşan b. Ali el-Me- 
dâbigi ve Abdullah b. Hicâzî eş-Şerkâvî hâ- 
şiye yazmışlardır (bu eserlerin yazma nüs¬ 
haları ve baskıları için bk. el-Lübâb, neş- 
redenin girişi, s. 35-37, Sezgin, 1, 500). 2. 
el-Muknf ü’l-fıkh. Şafiî fıkhındaki pek 
çok hükmün özlü ifadelerle anlatıldığı tek 
ciltlik bir eserdir (nüshaları için bk. Sezgin, 
1,500). Bir rivayete göre, İbnü’l-Mehâmi- 
lî’nin el-MuknT ve el-Mecmîf adlı kitap¬ 
larını inceleyen hocası Ebû Hâmid, kendi 
eserlerini aşırı derecede ihtisar ettiği ve 
Şâfiî mezhebi dışındaki görüşleri (hilâf) 
yansıtmadığı için kitapları eleştirmiş, bu 
tutumun ilm-i hilâfı öğrenme isteğini 
azaltacağını belirtmiş ve onun derslerini 
takip etmesini yasaklamıştır. 

İbnü'l-Mehâmilî’nin kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır: el-Mec- 
jt 2 û c (hacim bakımından Nevevî’nin/?at>- 
zatü’t-tâlibîn’i ölçüsünde olduğu kaydedi¬ 
len eserde Şâfiî ulemâsına ait pek çok 
görüş derlenmiş, Nevevî el-Mecmû c da bu 
eserden çeşitli nakilleryapmıştır); et-Tec- 
rîd (el-Mücerred) fiT-fürû 1 (Şâfiî fıkhıyla 
ilgili olup talebesi Mahmûd b. Haşan el- 
Kazvînî tarafından Tecrîdü’t-Tecrıd adıyla 
özetlenen esere başta Nevevî'nin el-Mec- 
mû'u olmak üzere sonraki Şâfiî kaynakla¬ 
rında atıflarda bulunulmuştur); et-Ta c lîka 
(Ebû Hâmid'in derslerinde tuttuğu notlar¬ 
dan oluşmuştur); c UddetüT-müsâfir ve 
kifâyetüi-hâzır{Hanetîve Şâfiî mezhep¬ 
leri arasındaki ihtilâflı konuları içeren tek 


ciltlik bir eserdir); el-Evsat; Tahrîrü'l- 
edille; el-Kavleyn ve’l-vecheyn; Rıdû- 
süT-mesâTl. 
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Ebû Abdillâh Muhammed 
b. İbrahim b. Ziyâd el-İskenderânî 
(ö. 269/883) 

Mâlikî fıkhının 
temel kaynaklarından 
el-Mevvâziyy e nin 
müellifi olan âlim. 

L J 

İskenderiyeli olup Receb 180’de (Eylül 
796) doğdu. İmam Mâlik'in talebeleri İb- 
nü’l-Mâcişûn ve Ebû Muhammed Abdul¬ 
lah b. Abdülhakem’den fıkıh öğrendi. An¬ 
cak bu konudaki asıl hocası, İmam Mâ¬ 
lik'in diğer talebeleri İbnü’l-Kâsım, İbn 
Vehb ve Eşheb el-Kaysî’nin öğrencisi olan 
Asbağ b. Ferec’dir. İbnüT-Kâsım’dan (ö. 
191/806) rivayette bulunduğu belirtiliyor¬ 
sa da o sırada henüz küçükyaşta idi. Yah¬ 
ya b. Abdullah b. Bükeyr el-Mısrî, Haris b. 
Miskîn ve Nuaym b. Hammâd’dan hadis 
rivayet etti. Derin fıkıh bilgisiyle Mısır Mâ¬ 
likî fukahasının önde gelenlerinden biri 
oldu. Bundan dolayı Mısır'da Ebû Abdul¬ 
lah İbn Abdülhakem ve İbnü'l-Mevvâz, 
Kayrevan’da İbn Abdûs ve İbn Sahnûn gi¬ 
bi hepsi de Muhammed adını taşıyan dört 
Mâlikî imamının benzerlerinin hiçbir dö¬ 
nemde bir araya gelmediği söylenir (Kâdî 
İyâz, II, 119). 

Bazı kaynaklarda mihne olayı sebebiyle 

(Kâdî İyâz, II, 72; Şîrâzî, s. 154), bazıların¬ 


da ise zühd ve inzivâ arzusuyla (Zehebî, 
Aüâmü’n-nübelâLKlU.ö) İbnü'l-Mevvâz’ın 
hayatının sonlarına doğru Şam bölgesin¬ 
deki kalelerden birine sığındığı ve orada 
vefat ettiği kaydedilir. Ebû Ömer el-Kindî 
ise Mısır Valisi Ahmed b. Tolun’un, kendi¬ 
siyle buluşmak için Mısır’a gelmeye çalı¬ 
şan Halife Mu'temid-AIellâh’a engel olan 
kardeşi Muvaffak’ı veliahtlıktan düşür¬ 
mek amacıyla Dımaşk'ta ulemâyı topla¬ 
yarak 11 veya 12 Zilkade 269 (22 veya 23 
Mayıs 883) tarihinde onu azlettirdiğini, 
Mısır’dan gelen Bekkâr b. Kuteybe, İb- 
nü’i-Mevvâz ve Fehd b. Mûsâ’nm bu kara¬ 
ra karşı çıktıklarını belirtir (el-Vülât ue’l- 
kudât, s. 252; Kâdî İyâz, II, 73). İbn Asâkir, 
Kâdî İyâz ve İbn Ferhûn, İbnü’l-Mevvâz’ın 
11 Zilkade 269’da (22 Mayıs 883) Dımaşk’- 
ta öldüğünü kaydederler. Adı geçen üç 
âlimin Dımaşk’ta hapse atılması (Makrî- 
zî, V, 88) ve anılan vefat tarihinin Muvaf¬ 
fak için azil fetvasının verildiği tarihle ay¬ 
nı olması dikkat çekicidir. Mesleme b. Ka¬ 
sım da İbnü’l-Mevvâz’ın 269 yılında Dı- 
maşk’ta vefat ettiğini belirttikten sonra 
271 ’de (884) İskenderiye'de öldüğüne da¬ 
ir zayıf bir rivayeti de kaydeder ve bunu 
İbnü’l-Mevvâz’ın talebesi İbn Ebû Matar’- 
dan (Ali b. Abdullah b. Ebû Matar) duyduğu¬ 
nu söyler (a.g.e., a.y.). Safedîve İbn Kun- 
füz gibi bazı müellifler İbnü’l-Mevvâz'ın 
281 (894) yılında öldüğünü belirtiyorsa 
da iki eserinde bu tarihi kaydeden Zehebî 
(el- c lber, I, 404 ; Târîhu’l-İslâm, s. 250) di¬ 
ğer bir eserinde 269’da vefat ettiğine 
dair rivayetin doğru olduğuna dikkat çe¬ 
ker ( AÜâmü’n-nübelâL XIII, 6). 

İkinci nesil Mâlikî âlimleri içinde önemli 
bir yere sahip olan İbnü’l-Mevvâz, İmam 
Mâlik ve talebelerinin görüşlerini el-Mev- 
vâziyye adlı eserinde bir araya getirmiş¬ 
tir. Bu eser ihtiva ettiği meselelerin sa¬ 
hih rivayetlere dayanması, ayrıntılı ve 
kapsamlı olması bakımından Esed b. Fu- 
rât'ın el-Esediyye, İbn Habîb es-Süle- 
mî’nin el-Vâdıtıa ve Muhammed b. Ah¬ 
med el-Utbî’nin el-'Utbiyye’si gibi Mâli¬ 
kî mezhebinin ilk kaynakları (ümmehât) 
arasında önemli bir yere sahiptir. Ebü’I- 
Hasan el-Kâbisî’nin, diğer âlimlerin sa¬ 
dece rivayetleri toplayıp nakle çalıştığını. 
İbnü’l-Mevvâz'ın ise fıkhî hükümleri mez¬ 
hep imamı ve talebelerinin ortaya koy¬ 
dukları esaslara dayandırarak temellen¬ 
dirdiğini belirterek eJ-Mevvâziyye’yi 
öteki eserlere tercih ettiği kaydedilir (Kâ¬ 
dî iyâz, 11, 74; İbn Ferhûn, 11, 166). Makrîzî 
de onun Ebû Abdullah İbn Abdülhakem 
ve İbn Sahnûn'dan üstün olduğunu, hâ- 
fızasındaki rivayetlerin çokluğu bakımm- 
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dan İbn Abdûs çapında, kavramlara hâ¬ 
kimiyeti bakımından ise ondan üstün ol¬ 
duğunu söyledikten sonra Kayrevan ve 
Endülüs’te Sahnûn’un, Mısır’da İbnü’l- 
Mevvâz’ın görüşüne göre amel edildiğini 
kaydeder (el-Mukaffa’l-kebîr, V, 87). İbn 
Ebû Zeyd el-Kayrevânî’nin en-Nevûdir 
ve'z-ziyâdât c alâ mâ ü'l-Müdevvene 
ve ğayrihâ mine'l-ümmehât adlı kita¬ 
bının önemli kaynaklarından biri olan el- 
Mevvâziyye’deki rivayet ve görüşler da¬ 
ha sonraki Mâlikî eserlerinde de nakle¬ 
dilmiştir. Özellikle Venşerîsî’nin el-Mi‘yâ- 
rü'l-mıfrib ve'l-câmfu'l-muğrib c an fe- 
tâvâ ‘ulemû’i İfrîkıyye ve'l-Endelüs 
ve'J-Mağrib’inde ( nşr. M. Haccî v.dğr., 1- 
XII, Beyrut 1401/1981; XIII, 1403/1983, |İn- 
deks 1) İbnü’l-Mevvâz’ın birçok rivayet ve 
görüşüne yer verilmiştir. 

Bütün olarak günümüze ulaşmayan el- 
Mevvâziyye’yi müellifinden Ebû Bekir 
İbn Müyessir ve İbn Ebû Matar el-Meâfırî 
rivayet etmiştir. Eser Endülüs’te İbn Mü¬ 
yessir ve Muhammed b. Battâl b. Vehb 
et-Temîmî, Kuzey Afrika’da Ebü’l-Kâsım 
Ziyâd b. Yûnus el-Yahsubî ve Derrâs el- 
Fâsî vasıtasıyla yayılmıştır. Nitekim İbn 
Ebû Zeyd el-Kayrevânî de eseri Derrâs’- 
tan rivayet etmiştir. Kayrevan Ulucamii 
Kütüphanesi’ne ait 693 (1294) tarihli bir 
defterde iki ayrı kayıt halinde el-Mev- 
vâziyye’den kırk ve altmış yedi defter 
bulunduğu (İbrâhim Şebbûh, II/2 (1376/ 
1956], s. 359, 362), esere ait bir parçanın 
da Tunus'ta Muhammed Tâhir b. Âşûr’un 
kütüphanesinde olduğu (Sezgin, I, 474; 
Ziriklî, V, 294) belirtilmektedir. 
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Ebü’I-Mehâsin Cemâlüddîn Yûsuf 

b. Hasen b. Ahmed el-Makdisî 
(ö. 909/1503) 

Hanbelî fakihi ve muhaddis. 

L J 

1 Muharrem 840 (16 Temmuz 1436) ta¬ 
rihinde Dımaşk’ta dünyaya geldi. Doğum 
yılı bazı kaynaklarda 841 olarak da geçer. 
Birçok âlim yetiştiren ve V. (XI.) yüzyıldan 
itibaren Hanbelî mezhebinin gelişimine 
önemli katkılarda bulunan Benî Kudâme 
ailesine mensuptur. Babası, dedesi ve 
kardeşi Ahmed de tanınmış birer âlimdi. 
Kardeşi için Ta c rîfü'l-ğddî bi-ba^zı fe- 
zâ’ili Ahmed b. ‘Abdilhâdî adında bir 
risâle yazdığı kaydedilir (Hediyyetü’l- C âri- 
fîn, II, 561). Büyük dedelerinden Abdül- 
hâdî'ye nisbetie İbn Abdülhâdî olarak da 
anılmakla birlikte daha çok dedesi Ah- 
med'in lakabı olan Mibred’den dolayı İb- 
nü’l-Mibred (İbnü’l-Mebred) diye meşhur 
olmuştur. İbnü’l-Mibred ilk eğitimini ba¬ 
bası ve dedesinden aldı. Daha sonra Dı- 
maşk’ta Kur’an. tefsir, hadis, fıkıh, tasav¬ 
vuf, nahiv, tıp ve tarih gibi ilimleri okudu 
ve özellikle hadis konusunda temayüz et¬ 
ti. Hocaları arasında Zeynüddin el-Hab- 
bâl. İbnü’l-Bâiisî, Takıyyüddin el-Cerrâî, 
Takıyyüddin İbn Kundüs. Alâeddin el-Mer- 
dâvî, Burhâneddin İbn Müflih gibi döne¬ 
min meşhur âlimleri bulunmaktadır. Ay¬ 
rıca İbn Hacer el-Askalânî, Takıyyüddin 
eş-Şümünnî, Ebû Abdullah İbn Fehd, Ka¬ 
sım b. Kutluboğa gibi âlimlerden icâzet 
aldı. Dımaşk dışında sadece Ba'lebek’e 
giden İbnü’l-Mibred 908 (1503) yılında da 
hac farizasını ifa etti. 

İbnü’I-Mibred, öğrenimini tamamladık¬ 
tan sonra el-Medresetü’l-Ömeriyye baş¬ 
ta olmak üzere Dımaşk’ta çeşitli medrese 
ve mescidlerde ders verdi, bir ara kadı 
nâibliğine getirildi. En tanınmış öğrenci¬ 
si, kendisi hakkında el-Hâdî ilâ tercü- 
meti Yûsuf b. Abdilhâdî adıyla bir eser 
yazan tarihçi Şemseddin İbn Tolun’dur. 
Ayrıca Necmeddin b. Haşan el-Mâtânî, 
Ahmed b. Muhammed eş-Şüveykî, Ah¬ 
med b. Osman el-Havrânî, Müflih b. Müf¬ 
lih el-Merdâvî, Mûsâ b. İmrân el-Cemmâ- 
îlî, Ahmed b. Yahyâ b. Utve en-Necdî, Fazl 
b. îsâ en-Necdî gibi âlimler de ondan oku¬ 
muş veya icâzet almıştır. İbnü’l-Mibred 
16 Muharrem 909’da (11 Temmuz 1503) 
Dımaşk’ta vefat etti ve Kâsiyûn tepesin¬ 
deki mezarlığa gömüldü. Bağdatlı İsmâil 
Paşa 880’de (1475) öldüğünü söylemek¬ 


teyse de ( Hediyyetü’l- C ârifîn, II, 560) bu 
bir zühul eseri olmalıdır. 

İlmi ve eserleriyle kendi çağdaşları ara¬ 
sında seçkin bir mevkiye sahip olan İb¬ 
nü’l-Mibred, usul ve fürûda Hanbelî mez¬ 
hebinin görüşlerine sıkı sıkıya bağlı idi. 
Bu mezhebin akaid konularında özellikle 
Eş'arîler'e karşı olan geleneksel tavrını 
sürdürmüş, Ebü’l-Hasan el-Eş‘arî’nin gö¬ 
rüşleri hakkında Keşfü'l-ğıtâ 3 c arı mah- 
zı'l-hatâ > (Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriyye, nr. 
1132/1), İbn Asâkir’in Eş’arî mezhebini 
metheden Tebyînü kezibi'l-müfterî adlı 
eserine karşı da Cemhı'l-cüyûşve'd-de- 
sâkir c alâ İbn Asâkir( Dârü'l-kütübi’z-Zâ¬ 
hiriyye, nr. 1132/2) adıyla birer reddiye ka¬ 
leme almıştır. Öte yandan İbnü’l-Mibred 
tasavvufa karşı daha mutedil davranmış, 
hatta bizzat tarikata girerek el-Vuküf 
c alâ lübsi'ş-şûf ve Şıdku’t-teşevvüf ilâ 
c ilmi't-taşawuf adında iki eser kaleme 
almıştır. Tehzîbü'n-nefs adlı eserinde ise 
ilim tâliplerini meşâyihten okumaya ve 
tasavvuf hırkası giymeye teşvik ederek 
Selefıyye’den bir grup ulemânın da sâlih 
insanların elinden hırka giymeyi arzu et¬ 
tiğini söyler (el-KavâHdü’l-külliyye, s. 28- 
29). Ayrıca Muğnî zevi’l-efhûm adlı fıkıh 
kitabında tasavvuf! konularla ilgili bir baş¬ 
lık açarak burada bazı tasavvuf! esasları 
özetlemiş, tasavvufun derecelerini sekiz 
ana kısma ve her dereceyi de kendi ara¬ 
sında çeşitli menzillere ayırmıştır (s. 71- 
74). Eserinde böyle bir bölüme yer ver¬ 
miş olması Hanbelî fıkıh kitaplarının sis¬ 
tematiği açısından dikkate değer bir fark¬ 
lılıktır. 

Eserleri. Daha on yedi yaşında iken baş¬ 
ta hadis olmak üzere fıkıh, kelâm, cedel, 
tarih, siyer, biyografi, vaz‘, tasavvuf, ede¬ 
biyat ve tıp konularında eser vermeye 
başlayan İbnü’l-Mibred. büyük bir kısmı 
Şam’daki Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de bu¬ 
lunan irili ufaklı 400’ü aşkın risâle ve ki¬ 
tap kaleme almıştır. İbnü’l-Mibred, kitap¬ 
larının sayısı ve çeşitliliği bakımından Ce- 
lâleddin es-Süyûtî’ye (ö. 911/1505) benze¬ 
mektedir. Ancak Süyûtî’nin eserleri daha 
çok meşhur olmuş, onun kitapları ise iti- 
nasız bir şekilde yazıldığından güç okun¬ 
maları sebebiyle daha az yayılmıştır. Öte 
yandan İbnü’l-Mibred’in, çok eser yazma¬ 
sından dolayı bazı konularda fazla derin- 
leşemediği ve özellikle hadis ricâliyle ilgi¬ 
li çeşitli hatalar yaptığı ileri sürülmüştür 
( Bahrü’d-dem, neşredenin girişi, s. 20). 
Neşredilen eserlerinden bazıları şunlar¬ 
dır: 1. Mes’ele fı't-tevhîd ve faili lâ 
ilahe illallah (Kitâbü’t-Temhîd fl’I-kelâm 
c ale’t-teuhîd) (nşr. Abdülhâdî Muhammed 
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Mansûr - Abdülkâdir el-Arnaût, Beyrut 
1416/1995). Kelime-i tevhidin önemi çe¬ 
şitli âyet ve hadislerle anlatılmaya çalışı¬ 
lır. Eserin sonunda "Mietâ faziletin li-ke- 
limeti Mâ ilâhe illallah”' adlı bir cüz bulun¬ 
maktadır. 2. eş-Şeceretü'n-nebeviyye 
fî nesebi hayri'I-beriyye (Kahire 1289; 
İstanbul 1303; Bulak 1285; nşr. Muhyiddin 
Dîb Mestû, Dımaşk-Beyrut 1414/1994; nşr. 
Ahmed Selâhaddin, Kahire 1997). Eserde 
Hz. Peygamber'in nesebi verildikten son¬ 
ra aşere-i mübeşşere ile Resûl-i Ekrem’in 
hanımlarının soyu anlatılır. Ayrıca Hz. Pey¬ 
gamberin çocukları, torunları, amcaları, 
halaları, dayı ve teyzeleri, müezzinleri, kö¬ 
le ve câriyeleriyle yakın mesai arkadaşla¬ 
rının ve kullandığı çeşitli malzemelerin 
isimleri sayılır. 3. ed-Dürretü'l-mudıy- 
ye ve'l-'arûsü’l-merdıyye ve'ş-şecere- 
tü'n-nebeviyye ve'l-ahlâku'l-Muham- 
mediyye (Bulak 1285; Bombay 1289). 4. 
el- c İkdü't-tâm fî-mert zevvecehü’n-ne- 
bî l aleyhi'ş-şalâtü ve's-selâm (nşr. Ebû 
İsmail Hişâm b. İsmail es-Sekkâ, Riyad 
1405/1985). Hz. Peygamberin hanımla¬ 
rından bahseden küçük bir risâledir. S. 
Kitâbü Bahri'd-dem fî men tekelleme 
fîhi el-İmâm Ahmed bi-medh ev zem 
(nşr. Ebû Üsâme Vasıyyullah b. Muham- 
medb. Abbas, Riyad 1409/1989; nşr. Rav- 
hiye Abdurrahman es-Süveyfî, Beyrut 1413/ 
1992). 6. ed-Dürrü'n-naki fî şerhi elfâ- 
zi'l-Hıraki(nşi- Rıdvân Muhtâr b. Garbiy- 
ye, 1-111, Cidde 1411/1991). Hanbelî mez¬ 
hebinde yazılmış ilk temel metinlerden 
biri olan Hıraki’nin el-Muhtaşarmdaki 
garîb kelimelerle fıkıh terimlerinin açık¬ 
landığı bir eser olup tanımlar sırasında 
âyet ve hadisler yanında Arap şiirinden 
de deliller getirilmiştir. Usûl-i fıkıh, man¬ 
tık ve dil terimlerine de yer verilen eser, 
fıkıh bablarına göre düzenlenmiş bir nevi 
fıkıh terimleri sözlüğüdür. İbnü’l-Mibred, 
es-Seğörü'l-bûsim li-tahrîci ehâdîşi 
MuhtaşariEbi'l-Kâsım adlı eserinde ise 
Hıraki’nin el-Muhtaşar'müa geçen hadis¬ 
leri tahrîc etmiştir. 7. el-Kavû'idü'I-kül- 
liyye ve'd-davâbitü'l-hkhiyye (nşr. Câ- 
sim b. Süleyman el-Füheyd ed-Devserî, 
Beyrut 1415/1994). Fıkıh kitaplarının sis¬ 
tematiğine göre yazılmış olan eserde 100 
kaideye yer verilmiş ve her konu kendi 
arasında çeşitli alt başlıklara ayrılmıştır. 
8. Muğnî zevi'l-efhâm ‘ ani’l-kütübi'l- 
keşîre fi'l-ahkâm *alâ mezhebi'î-İmâ- 
mi'l-mübeccel Ahmed b. Hanbel (nşr. 
Abdullah b. Ömerb. Düheyş, Cidde 1388/ 

1968; nşr. Abdülazîz b. Muhammed b. İb¬ 
rahim Âlü'ş-Şeyh, Kahire 1391/1971; nşr. 
Ebû Muhammed Eşref b. Abdülmaksûd, 


Riyad 1416/1995). Hanbelî fıkhına dair 
muhtasar bir kitap olup diğer üç mezhe¬ 
bin görüşlerine de yer verilmiştir. Eserde 
önce akaid konularından bilinmesi gere¬ 
ken hususlar. Arapça’yla ilgili dil kuralları 
ve fıkıh usulü kaideleri, birtakım fıkhî te¬ 
rimler, tasavvuf ve dereceleri, imamdan 
rivayet yolları ve tercihe dair bazı kav¬ 
ramlar özet şekilde anlatılmış, daha son¬ 
ra klasik fıkıh konuları kitab ve bab sis¬ 
tematiği içerisinde incelenmiştir. Bizzat 
müellif ve diğer bazı âlimler tarafından 
şerhedilen eseri ayrıca Abdülmuhsin b. 
Nâsır Âl-i Ubeykân Gâyetü'l-merâm şer¬ 
hti Muğnî zevi'l-efhâm adıyla tahâret 
bahsine kadar şerhetmiştir (Riyad 1991). 

9. Kitâbü'l-Hisbe ( nşr. Habîb Zeyyât, el- 
Meşrik, XXXV/3 [Beyrut 1937], s. 384-390). 

10. es-Siyerü'l-hâş ilâ Hlmi’t-talâki'ş- 
şelâş (nşr. Abdullah b. Ömer b. Düheyş, 
Mekke 1398/1978). 11. Şimârü'l-makâ- 
şıd fî zikri'l-mesâcid (nşr. Muhammed 
Es’ad Talaş, Dımaşk 1941; Beyrut 1975). 
12. Nücûmü'l-mesâ tekşîfü c an me l â- 
ni'r-resâ li'ş-şâlihâti mine'n-nisâ’ (nşr. 
Muhammed Hâlid el-Harsa, Dımaşk 1411/ 
1990). 13. Târîhu'ş-Şâlihiyye. Dımaşk’ın 
Sâlihiyye mahallesiyle ilgili olan eseri İbn 
Kennân es-Sâlihî (ö. 1153/1740) bazı ilâve¬ 
lerle birlikte el-Mürûcü’s-Sündüsiyye 
adıyla ihtisar etmiştir (nşr. Muhammed 
Ahmed Dehmân, Dımaşk 1346/1947). Şem- 
seddin İbn Tolun, el-KalâHdü'l-cevhe- 
riyye fî târihi'ş-Şâlihiyy e adlı kitabın¬ 
da hocasının bu eserinden bazan isim 
vererek, bazan da isim vermeden geniş 
bir şekilde yararlanmıştır (bk. s. 138,246- 
248, 257, 259,260-261, 263, 266, 270/295, 
297, 299). 14. Zeylü İbn AbdilhâdValâ 
Tabakâti İbn Receb (Riyad 1408/1988). 
İbn Recebin, İbn Ebû Ya’lâ’ya ait Taba- 
kâtü'l-Hanâbile'ye yazdığı Kitâbü'z- 
Zeyl 'alâ Tabakâti'l-Hanâbile ’nin zey¬ 
lidir. IS. el-Cevherü'l-münaddad fî ta- 
bakâtimüte’ahhirîaşhâbı Ahmed (nşr. 
Abdurrahman b. Süleyman el-Useymîn, 
Kahire 1407/1987). Bu da yine İbn Recebin 
eserine zeyil mahiyetindedir. 16. Mu c ce- 
mü'l-kütüb (nşr. Yüsrî Abdülganîel-Bişrî, 
Riyad 1409/1989). Eseri Abdullah b. Dâ- 
Vûd ez-Zübeyri el-Hanbelî tamamlamış¬ 
tır. 17. İthafü'n-nübelâ* bi-ahbâr ve 
eş c âri'l-küremâ 5 ve'l-buhalâ’ (nşr. Yüsrî 
Abdülganîel-Büşrî, Kahire 1409/1989). 18. 
Nüzhetü'l-müsâmir fî ahbâri Mecnû- 
ni Benî c Âmir (nşr. Muhammed Altuncî, 
Beyrut 1414/1994). Müellif bu eserinde, 
Leylâ ile Mecnûn hikâyesinde geçen Mec- 
nûn’un Benî Âmir kabilesine mensup Kays 
b. Mülevvah olduğunu ispat etmeye çalı- 



İbnu'l-Mibred'in Nüzhetü’l-müsâmir fi ahbâri Mecnû- 
ni Berıî c Âmir adlı eserinin müellif hattıyla unvan sayfası 
(TSMK, III. Ahmed, nr. 2473) 


şır. Eserde Leylâ ile Mecnûn hikâyesi ay¬ 
rıntılı biçimde anlatılır ve âşıkların şiirleri 
nakledilir. 19. Vukü'u'l-belâ 1 bi’l-buhli 
ve'l-buhalâ\ Cimriliğin zararları, tarih¬ 
te cimriliğiyle meşhur olan bazı kişiler ve 
cimrilerin ortak özellikleri hakkındadır. 
Fedvva Malti-Douglas eseri geniş bir 
şekilde tanıtmıştır (BEO, XXXI [1980], 
s. 17-50). 20. el-İktibâs li-halli müşkili 
Sîreti İbn Seyyidinnâs (Dârü l-kütübi'z- 
Zâhiriyye, nr. 3794/1, vr. 1-47). Müellifin 
İbn Seyyidünnâs’ın c Uyûnü'l-eşer’\ne 
yazdığı bu şerh, İktibâsü’l-iktibâs li- 
halli müşkili Sîreti İbn Seyyidinnâs 
adıyla ve c Uyûnü'l-eşef\e birlikte yayım¬ 
lanmıştır (Beyrut, I-II, 1394/1974). 21. el- 
İğrâb fî ahkâmi'l-kilâb (nşr. Abdullah b. 
Muhammed et-Tayyâr ve Abdülazîz b. Mu¬ 
hammed el-Huceylân, Riyad 1417/1996). 
22. Resâ'ilü Dımaşkıyye (nşr. Salâh Mu¬ 
hammed e!-Hıyemî, Dımaşk 1408/1988). 
Bu eserin içinde müellifin Gadeku'l-ef- 
kâr fî zikri'l-enhâr, ’’Uddetü'1-mülim- 
mât fî ta c dâdi'l-hammâmât, el-İ'ânât 
fî ma'rifeti'l-hânât, Nüzhetü'r-rifâk fî 
şerhi hâleti'l-esvâk adlı risâleleri var¬ 
dır. 23. Mahzü'ş-şavâb fî feza ili Emî- 
ri'l-mü 1 minin c Ömer b. el-Hattâb. Ab¬ 
dülazîz b. Muhammed b. Abdülmuhsin 
el-Füreyh tarafından Medine el-Câmia- 
tü’l-İslâmiyye’de doktora tezi olarak neş¬ 
re hazırlanmıştır (1415/1994). 24. Mak- 
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bûlü'l-menkül min llmeyi'l-cedelve'l- 
uşû/(Ber!in Staatsbibliothek, nr. 4419). 
İbn Kennân es-Sâlihî bu esere ez-Zühû- 
rü’l-behiyye fî şerhi risâleti'l-uşûli'l- 
fıkhiyye adıyla bir şerh yazmıştır (Staats¬ 
bibliothek, nr. 4420; Chester Beatty Li- 
brary, nr. 3548). 

Bunların dışında İbnü’l-Mibred’in Dâ- 
rü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de şu eserleri de 
bulunmaktadır. Ahkâmü’l-hammâm ve 
âdâbühû (nr. 4549), Âdâbü'd-dtfâ’ (nr. 
3773), el-Erbe c ûne’l-muhtâre min hadî¬ 
si Ebî Hanîfe (nr. 3795), el-İrşâdilâ hük¬ 
mi mevti’l-evlâd (nr. 3214), İrşâdü's-sâ- 
lik ilâ menâkıbi Mâlik (nr. 3461), /zâ- 
tıu turukı'l-istikâme fî beyâni ahkâ- 
mi'l-vülâti ve’l-imâme (nr. 3301 ), el-Be- 
yân li-bedfi halkı'l-insân (nr. 3196), 
et-Tağrîd bi-medhi’s-Sultân es-Sa‘îd 
Ebi’n-Naşr Ebî Yezîd (nr. 3194/4), Teh- 
z îbü'n-nefs li’l-llm ve bi’l-Hlm (nr. 3216/ 
3), et-Teva cc ud bi’r-recm ve’s-siyât li- 
fû^ili'l-livât (nr. 3215/1), Cüz’ min târî- 
hi'r-Resûl ve Ebî Bekir (nr. 4552), Ze- 
bedü'Mulûm ve şâhibü'l-mantûk ve'l- 
mefhûm (nr. 3192/1), Şabbü'l-hamûl 
c alâ men vaşale ezâhü ilâ evliyâ’illâh 
(nr. 1141 ), Zabtu men ğaber fî-men 
kayyedehû İbn Hacer (nr. 1182), Tıb- 
bü'l-fukarâ’ (m. 3155), Feza’ilü'l-Kur’ân 
(nr. 1372/1 ), Mahzü'l-halâş fî menâkı- 
bi Sa c d b. Ebî Vakkös (nr. 3248/1 ), Mıı 1 - 
cemü terâcimi'ş-şevâfi c a (nr. 4551), Hi- 
dâyetü'l-insân ile'l-istiğnâ’i bi'l-Kur- 
J ân(nr. 345) (müellifin diğer eserleri için 
bk. Brockelmann.GAZ., 11,130-131; Suppl., 
II. 130-131,947; Salâh Muhammed el-Hı- 
yemî, XXVI/2 (1982), s. 788-802). 
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İBNU’l-MİTRAN 

(oİjİmJ* O*') 

Ebû Nasr Muvaffakuddîn Es'ad 
b. İlyâs b. Circîs el-Mitrân ed-Dımaşkî 
(ö. 587/1191) 

Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin baştabibi. 


Dımaşk’ta hıristiyan bir ailenin çocuğu 
olarak dünyaya geldiyse de ileriki yaşla¬ 
rında müslüman oldu. Babası İlyâs da ta¬ 
bipti. Dımaşk'ta babası ve Mühezzebüd- 
din İbnü’n-Nakkâş ile Bağdat’ta Emînüd- 
devle İbnü’t-Tilmîz gibi tabiplerden ders 
aldı; özellikle İbnü’t-Tilmîz’den pek çok 
tıp kitabı okudu ve onun tıp konusunda¬ 
ki tecrübesinden faydalandı. Ayrıca Ebü’l- 
Yümn el-Kindî’den nahiv, lügat ve edebi¬ 
yat öğrendi. Bilgisini arttırmak, bu ara¬ 
da Hıristiyanlık ve mezhepleri hakkında 
bilgi edinmek için Bizans’a seyahatte bu¬ 
lundu. Dımaşk’a dönünce Selâhaddîn-i 
Eyyûbî’nin hekimbaşılığına tayin edildi; 
bir taraftan da ordu tabibi olarak sefer¬ 
lere katıldı. İslâmiyet’i seçişi de bu döne¬ 
me rastlar. Şîa mezhebini benimsediği, 
söylenir. Nûreddin Mahmûd Zengî’nin Dı- 
maşk’ta inşa ettirdiği bîmâristanda ta¬ 
biplik yaptı. Yazısı güzel olup çok sayıda 
kitap istinsah etmiş, bunun için ayrıca 
kâtipler tutmuştur. Cömert, iyi huylu ve 
yardım sever bir kişi olan İbnü’l-Mitrân 
fakir hastalan dolaşır, onları ücretsiz te¬ 
davi eder, hatta ilâç paralarını verirdi. Ve¬ 


fatında Keysûn'da Cevzâ adlı hanımının 
evinin yanına gömüldü; daha sonra bu¬ 
rada Dârü Cevzâ adıyla anılan bir mescid 
inşa edildi. Arkasında çeşitli bilim dalla¬ 
rına ait 10.000 ciltlik bir kütüphane bıra¬ 
kan İbnü’l-Mitrân’ın yetiştirdiği pek çok 
öğrencinin en tanınmışı Mühezzebüddin 
ed-Dahvâr’dır. 

Ebü’l-Ferec İbnü’l-İbrî 584 (1188) yılı 
içinde, dinini bırakıp Müslümanlığı seçen 
ve İbnü’l-Mitrân diye tanınan Dımaşklı 
tabip el-Muvaffak Es'ad’ın vefat ettiğini 
söylemekte ve arkasından da büyük bir 
servetin sahibi olan bu hekimin Selâhad¬ 
dîn-i Eyyûbî’nin câriyelerinden birini sev¬ 
diğini, ölünce adının unutulduğunu, ka¬ 
rısının ise ev ev dolaşarak sadaka topla¬ 
dığını yazmaktadır ( Târih, II, 449). Ancak 
bunun, Ebü’l-Ferec’in eski dindaşına ih- 
tidâsından dolayı duyduğu nefretin bir 
ifadesi olduğunda şüphe yoktur. 

Eserleri. 1. el-Makâletü’n-Nâşıriyye 
fî hıfzi'l-umûri'ş-şıhhiyye. İbnü’l-Mit- 
rân’ın Selâhaddîn-i Eyyûbî için yazdığı bu 
eserin, Mâlik b. Ebü’l-Feth b. Ebü’n-Necm 
et-Tabîb tarafından istinsah edilen 576 
(1180) tarihli bir nüshası Topkapı Sarayı 
Müzesi Kütüphanesi’nde kayıtlıdır (III. Ah¬ 
med, nr. 2142). Safedî kitabın tertibinin 
çok güzel olduğunu söyler (el-Vâfi, IX, 43). 
2. İhtişâru Kitabi'1-Edvûr li'l-İskende- 
râniyyîn. İbn Vahşiyye’nin düzenlediği 
Kitâbü'l-Edvâr ’a 581 (1185) yılında yaz¬ 
dığı muhtasar olup Nabatîler’in sihir ve 
tılsımları hakkındadır ( a.g.e ., a.y ). 3 .Âdâ- 
bü tıbbi'l-mülûk. Hükümdarları tedavi 
etmenin âdâbı hakkındadır (İbn Ebû Usay- 
bla, II, 181). 4. el-Edviyetü'l-müfrede. 
İlâçlarla ilgili tamamlanamamış bir eser¬ 
dir (a.g.e., a.y.). S. Bustânü’l-etıbbâ’ ve 
ravzatü’l-elibbâ’. Müellif bu eserde tıp- 
la ilgili hikâyeleri, fıkraları ve nevâdiri top¬ 
lamak istemişse de ömrü yetmediğinden 
çalışması eksik kalmıştır. Bu eserden iki 
cüzü öğrencisi Dahvâr temize çekmiştir 
(Keşfü’z-zunûn, 1, 243; Brockelmann, I, 
892; Ullmann, s. 165-166). Müellifin za¬ 
man zaman isimlerini de verdiği birçok 
eserden faydalanarak yazdığı bu kitap, 
İbn Ebû Usaybia ve Abdüllatîf el-Bağdâdî 
gibi müelliflerin istifade ettikleri temel 
kaynaklardan biridir. Eserin Tahran Me¬ 
lik Kütüphanesindeki nüshasının, özet 
Farsça tercümesi ve Mehdî Muhakkikin 
önsözüyle birlikte tıpkıbasımı yapılmıştır 
(Tahran 1368 hş./l989). 6. el-Makâletü'n- 
Necmiyye fi't-tedâbiri'ş-şıhhiyye. Seiâ- 
haddin’in babası Necmeddin Eyyûb adına 
kaleme alınmış bir eserdir. 7. Luğaz fi'l- 
hikme. Felsefeye dairdir. İbnü’i-Mitrân’ın 
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bunlardan başka tıp ve diğer sahalarla 
ilgili olarak kaleme alınmış birçok eseri¬ 
nin müsvedde ve notlarının bulunduğu 
belirtilmektedir. 
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tûtâti't-tıbbi'l-islâmî, s. 90; a.mlf., Salâhaddin 
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H Cevat İZGİ 

İBNÜ ’l-MU ALLİM 
(bk. MÜFÎD, Şeyh). 

İBNÜ’l-MUFADDAL 

(Jijittll jjI) 

Ebü’l-Hasen Şerefüddîn Alî 
b. el-Mufaddal b. Alî el-Makdisî 
el-lskenderânî 
(ö. 611/1214) 

Hadis hâfızı, fakih. 

L J 

24 Zilkade544'te (25 Mart 1150) doğdu. 
Aslen Kudüslü olup İbnü’l-Enceb diye de 
bilinir. 558’de (1163) Ebû Ubeyd Ni'me b. 
Ziyâdetullah el-Gıfârî’den Şahîh-i Buhâ- 
n nin son kısmı dışında tamamını okudu. 
Sâlih İbn bint Muâfâ’dan fıkıh, Ebû Tâlib 
Ahmed b. Müsellem el-Lahmî’den usûl-i 
fıkıh öğrendi. Otuz yaşına kadar İsken¬ 
deriye bölgesinde kalarak hadis ve Mâliki 
fıkhı tahsil etti. 574’te (1178-79) Mısır’a 
geçip İbn Dirbâs diye bilinen Kadı Ebü’l- 
Kâsım Abdüimelik b. îsâ el-Mârânî gibi 
âlimlerden hadis öğrenimini sürdürdü. 
Tahsil ve hac niyetiyle Mekke'ye gitti. En 
çok faydalandığı ve yıllarca derslerine de¬ 
vam ettiği hocası Silefî olup oğlu Muham- 
med’in de ondan hadis dinlemesini sağ¬ 
ladı. Mağribli hadis âlimi Ebü’l-Hasan Ali 
b. Ahmed b. Huneyn'den icâzet aldı. İb- 
nü’l-Mufaddal Haremeyn'de bulunduğu 
süre içinde ders okuttu. İskenderiye’de 


bir süre kadılık ve İskenderiye Medrese¬ 
sinde müderrislik yaptı. Daha sonra Ka- 
hire’ye giderek el-Medresetü’s-Sâhibiy- 
ye'de vefatına kadar ders verdi; Münzirî 
ve Zekiyyüddin Ebû Abdullah Muham- 
med b. Yûsuf el-Birzâlî gibi âlimler ken¬ 
disinden faydalandı. Dinî ilimlerin, özellik¬ 
le hadisin çeşitli dallarında söz sahibi bir 
âlim, güçlü ve güvenilir bir hadis hâfızı, 
fıkıh ilminde ve özellikle MâliM fıkhında 
otorite olan İbnü’l-Mufaddal 611 yılı Şâ- 
ban ayının ortalarında (Aralık 1214) Kahi- 
re’de vefat etti. Ebü’t-Tâhir Muhammed 
ve Ebü’l-Hüseyin Ahmed adlarında iki oğ¬ 
lu olduğu bilinmekte, yakın dostları ve ta¬ 
lebeleri, bilhassa Münzirî onun fazilet ve 
yüksek ahlâkından övgüyle bahsetmek¬ 
tedir. 

Eserleri. 1. Kitûbü'l-Erba c în fîfazli'd- 
dı/ö 3 ve'd-dâ c în. Müslümanm günlük 
hayatında yaptığı duaların faziletine dair 
olan eserde önce kaynaklan gösterilerek 
bir hadis nakledilmekte ve rivayetlerde 
geçen bazı kelimelerin açıklaması yapıl¬ 
maktadır. Eserin Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriy- 
ye’de bulunan nüshasının beşinci cüzü 
(Mecmua, nr. 94) Bedr b. Abdullah el- 
Bedr tarafından Ebû Nuaym el-İsfahâ- 
nî'nin Kitâbü’l-Erba c în c alâ mezhebi'l- 
mütehakkıkin mine'ş-şûfiyye adlı ese¬ 
rinin içinde yayımlanmıştır (Beyrut 1414/ 
1993, s. 133-209). 2. Erba'ûne hadisen 
c an erbdîne şey han fî erba c îne bâben 
li-erba^îne şahâbiyyen. Eserde her bö¬ 
lümün başında önce sahâbînin hayatı 
hakkında kısaca bilgi verilmiş, daha son¬ 
ra hadis zikredilerek onunla ilgili açıkla¬ 
ma yapılmıştır. Hz. Ebû Bekir’in rivayetiy¬ 
le başlayan eserin nüshaları Berlin Staats- 
bibliothek’te (nr. 1467, pet. 582) ve Brit- 
ish Museum’da(nr. 1628) bulunmaktadır. 
3. Erba'ûne hadîs müselsele (Millet Kü¬ 
tüphanesi, Feyzuilah Efendi, nr. 507, vr. 
79-100). 4. Erba^ûn fî tabakâti'l-huffâz 
(Kitâbü’l-Erba^în el-mürettebe c alâ taba- 
kâti’l-erba^ln) (Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, 
Hadis, nr. 168). 5. Vefeyâtü'n-nakale 
(Tabakâtü’l-erbdîn). Ebû Muhammed İb- 
nü’l-Ekfânî Hibetullah b. Ahmed'in 463- 
483 (1071-1090) yıllarını kapsayan Cd- 
mi c u'l-vefeyût'\ üzerine (nşr. Abdullah 
b. Ahmed b. Süleyman el-Hamed, Riyad 
1409/1989) yazılan bir zeyil olup 581 ’e 
(1185) kadar olan vefeyâtı kapsamak¬ 
tadır. Münzirî de buna, 581-642 (1185- 
1244) yıllarını içine alan et-Tekmile li-Ve- 
feyâti'n-nakale (nşr. Beşşâr Avvâd Ma'- 
rûf, I-IV, Beyrut 1401/1981) adıyla bir zeyil 
yazmıştır. İbnüî-Mufaddalîn ayrıca Tah- 
kiku'l-cevâb c ammen ücîze lehû mâ fâ- 


tehû mine'l-kitâb ve eş-Şıyâm adlı iki 
eserinden söz edilmektedir. 
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1404/1983, s. 82; Ahlvvardt, Verzeichnis, II, 213; 
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B Salih Karacabey 


İBNÜ’l-MUGALLİS 

(,jJ*(di ^0 

Ebü’l-Hasen Abdullah 
b. Ahmed b. Muhammed 
b. el-Mugallis el-Bağdâdî 
(ö. 324/936) 

Zahirî fakihi. 


Bağdat’ta yetişti ve orada yaşadı. Zâ- 
hirî mezhebinin kurucusu Dâvûd ez-Zâ- 
hirî’nin oğlu İbn Ebû Dâvûd'dan fıkıh öğ¬ 
rendi. Dedesi Muhammed’den. Ali b. Dâ¬ 
vûd el-Kantarî, Ebû Kılâbe er-Rekâşî, Ca‘- 
fer b. Muhammed b. Şâkir es-Sâiğ, İsmail 
b. İshak el-Cehdamî, Abdullah b. Ahmed 
b. Hanbel, Haşan b. Ali el-Ma'merî gibi 
âlimlerden hadis dinledi. Yetiştirdiği öğ¬ 
renciler ve kendisinden rivayette bulu¬ 
nanlar arasında Ebü'l-Hasan Haydere b. 
Ömer ez-Zendeverdî, Ali b. Hâlid el-Bas- 
rî, Ebüî-Mufaddal eş-Şeybânî, Ali b. Mu¬ 
hammed el-Bağdâdî gibi isimler yer alır. 
İlim ve fazilet sahibi, güvenilir bir âlim 
olarak tanınan İbnü'l-Mugallis, 4 Cemâ- 
ziyelâhir 324 (29 Nisan 936) tarihinde alt¬ 
mış yaşlarında iken Bağdat’ta vefat etti. 
İbnü'l-Gazzî ölüm yılını 323 olarak ver¬ 
mektedir. Kaynaklar, İbnüTMugallis'in 
kendi döneminde Zâhirî mezhebinin en 
büyük otoritesi kabul edildiğini, bu mez¬ 
hebin gelişmesinde ve yayılmasında önem¬ 
li rolü olduğunu bildirmekte, ayrıca mez¬ 
hebin Bağdat’ta yayılmasının, ölümünden 
sonra ders halkasının başına geçen öğ¬ 
rencisi Haydere vasıtasıyla gerçekleştiği 
kaydedilmektedir. 

Zâhirî mezhebi doğrultusunda birçok 
kitap telif ettiği, ancak fıkıh sahasında 
yazdıklarının kaybolduğu bildirilen İbnü'l- 
Mugallis'in kaynaklarda adı geçen eser- 
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leri şunlardır: Ahkâmü'l-Kur’ân; Kitâ- 
bü't-Talâk; Kitâbü'l-Velâ*; el-Muvaz- 
z ah fi'l-fıkh (Müzenî'nineZ-Muhtaşar'ına 
reddiye olarak yazılmıştır); el-Mübhic (İb- 
nü’n-Nedîm ve Dâvûdî'nin el-Müncih adıy¬ 
la zikrettikleri eser bu kitap olmalıdır); el- 
Kâmi'' li'l-mütehâmili't-tâmi* ( Dâvûd 
ez-Zâhirî'den ders almakla birlikte usul ve 
fürûa ilişkin bazı meselelerde ona muha¬ 
lefet eden Ebû Bekir Muhammed b. İshak 
el-Kâsânî'ye reddiye olarak kaleme alın¬ 
mıştır, Şîrâzî, s. 176); ed-Dâmiğ (müellif 
bu eserini kendisine muhalefet edenlere 
karşı yazmıştır, Zehebî, A'/âmü’n-nüie/â 5 , 
XV, 77); el-Müfşıh. İbnü’n-Nedîm. Ali b. 
Abdülazîz b. Muhammed ed-Dûlâbî’nin, 
er-Red c alâ İbni'l-Muğallis adıyla bir 
kitap yazdığını bildirmektedir (el-Fihrist, 
S. 292). 
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1983, s. 83; İbnü’n-Nedîm, el-Fihrisl( Teceddüd), 
s. 272-273, 292;Hatîb, Târtbu Bağdâd, IX, 385; 
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H H. Mehmet Günay 

İBNÜ’l-MUKAFFA’ 

Ebû Muhammed (Ebû Amr) 
Abdullah (Rûzbih / el-Mübârek) 
b. el-Mukaffa‘ (Dâdeveyh) 

(ö. 142/759) 

İran asıllt mütercim, 
edip ve kâtip. 

L _1 

Muhtemelen 106 (724) veya 102 (720) 
yılında İran’ın Cûr (Fîrûzâbâd) kasabasında 
dünyaya geldi. Hûz’da (Hûzistan / Ahvaz) 
doğduğuna dair rivayetler (İbnü'n-Nedîm, 
s. 522) Cûr’un Hûz şeklinde okunmasın¬ 
dan kaynaklanmış olmalıdır. Asıl adı Rûz- 
bih’tir. Hayatının sonuna kadar Mecûsî 
olarak yaşayan babası Dâdeveyh, Hac- 
câc’ın vergi tahsildarı iken görevini kötü¬ 
ye kullandığı gerekçesiyle kendisine iş¬ 
kence yapılmış, bu yüzden eli sakat kaldı¬ 
ğı için “Mukaffa’" (eli büzülmüş, çolak) la¬ 
kabıyla tanınmıştır. Onun lakabını “Mu- 
kaffı’” (sepet ve küfe yapıp satan) şeklinde 


kaydedenler de vardır. İlk eğitimini Cûr’- 
da Fars kültürü ve Mecûsî geleneğine gö¬ 
re aldığı anlaşılan İbnü’l-Mukaffa’, baba¬ 
sının Dîvânü’l-harâc’daki görevi sebebiy¬ 
le küçük yaşta Basra’ya gitti. Basra’daki 
ortamdan etkilenen ve Arap geleneğine 
uyarak oğluna Ebû Amr künyesini veren 
Dâdeveyh onun iyi bir eğitim görmesi için 
özen gösterdi ve zamanın ediplerinin 
meclislerine devam etmesini sağladı ( Be- 
lâzürî, III, 218). İbnü’l-Mukaffa’. Basra’da 
fesahatiyle ünlü Yemen asıllı Âl-i Ehtem’in 
himayesinde olmaları sebebiyle (Câhiz, I, 
355) bu aileden fasih Arapça öğrendiği 
gibi, Basra civarındaki bedevî kabilelerle 
de yakın ilişki kurarak Ebü’l-Câmûs el- 
A’râbî ve Ebü’l-Gül el-A‘râbî gibi fesa¬ 
hatiyle tanınan bedevilerden Arap diline 
dair sağlam bilgiler edindi. Dinî, İlmî ve 
felsefî fikirlerin harmanlandığı zengin bir 
kültür merkezi olan Basra’da dönemin 
yönetici ve ediplerinden Ma’n b. Zâide, 
Müslim b. Kuteybe, İbn Ebû Leylâ, İbn 
Şübrüme, Ammâr b. Hamza, Abdülhamîd 
el-Kâtib ve Halîl b. Ahmed gibi şahsiyet¬ 
lerin meclislerine devam etti. Başta Arap 
dili ve edebiyatı olmak üzere Fars, Hint. 
Yunan kültürleri hakkında geniş bilgi sa¬ 
hibi oldu. 

Memuriyet hayatına babası gibi kâtip¬ 
likle başlayan İbnü’i-Mukaffa’, Emevîler 
döneminin sonlarında İrak Valisi Ömer b. 
Hübeyre’nin oğulları olan Basra ve Küfe 
Valisi Yezîd ile Kirman Valisi Dâvûd’un 
kâtipliklerini yaptı. Abbâsîler döneminde 
Halife Mansûr’un amcalarından Basra Va¬ 
lisi Süleyman b. Ali'nin kâtibi iken halifey¬ 
le tanışma imkânı buldu. Halifenin isteği 
üzerine, daha önce Farsça'ya çevrilmiş 
bazı Yunan klasiklerini Farsça'dan Arap¬ 
ça'ya tercüme etti. Ardından Kirman Va¬ 
lisi îsâ b. Ali'nin hizmetine girdi ve asıl 
şöhretine onun döneminde (750-752) ka¬ 
vuştu. 0 zamana kadar Mani ve Mezdek 
dinleriyle karışık Mecûsî inancına sahip 
olan İbnü’l-Mukaffa', bir akşam yemeğin¬ 
de bir çocuğun okuduğu Kur’an'ın etkisi 
ve îsâ b. Ali’nin teşvikiyle davetliler huzu¬ 
runda İslâmiyet’i kabul etti. Bu tarihten 
sonra Abdullah b. Mukaffa’ oiarak tanın¬ 
dı. Yeni doğan oğluna Muhammed adını 
verdiği için Ebû Muhammed künyesiyle 
de anıldı. Bir süre Halife Mansûr’un am¬ 
calarından Ahvaz ve Musul Valisi İsmâil 
b. Ali’nin yanında çalıştı. Onun çocukları¬ 
nın eğitimiyle meşgul oldu. Bir müddet 
Nîşâbur Valisi Mesîh b. Havârî’nin kâtip¬ 
liğini yaptı (Cehşiyârî, s. 105). İbnü’l-Mu¬ 
kaffa’ müslüman olduktan sonra fazla ya¬ 
şamamış, tercih edilen görüşe göre 142 


(759) yılında Basra’da öldürülmüştür. Mu¬ 
hammed Kürd Ali ise onun eserlerinin 
sayısına ve muhtevasına bakarak altmış 
yaşlarında öldürülmüş olduğunu ileri sür¬ 
müştür. Ölüm tarihini 1 43 (760) veya 1 45 
(762) olarak zikreden kaynaklar da vardır. 

İbnü’l-Mukaffa'ın katledilmesinin sebe¬ 
bi ve şekli hakkında değişik görüşler ileri 
sürülmüştür. En güvenilir rivayete göre, 
Mansûr’un hilâfetini kabul etmeyip isyan 
eden amcası ve Suriye Valisi Abdullah b. 
Ali, Ebû Müslim-i Horasânî kumandasın¬ 
da gönderilen orduya yenilince kardeşleri 
îsâ ile Süleyman’ın himayesine sığınmış¬ 
tı. Bunlar Mansûr’dan Abdullah için af 
talebinde bulununca halife, yazılı olarak 
eman dilemeleri halinde Abdullah’ı ba¬ 
ğışlayacağını vaad etmişti. Ancak vaadi¬ 
ne rağmen emannâmenin bir açığını bu¬ 
lup Abdullah’ı mutlaka cezalandırmayı 
düşünüyordu (Cehşiyârî, s. 104). Bu sıra¬ 
da îsâ b. Ali’nin kâtibi olan İbnü’l-Mukaf- 
fa’ın kaleme aldığı ve büyük bir zekâ ese¬ 
ri olan yorumlara kapalı, ağır ihtiyat şart¬ 
larıyla dolu bir üslûpla yazılan emannâ- 
mede(Ya'kübî, 11, 368) açık bulamayınca, 
halifenin şartlardan birini ihlâl ettiği tak¬ 
dirde karıları boş, köleleri âzat edilmiş, 
biati bâtıl olacağı, bütün dinlerde kâfir 
sayılacağı (Cehşiyârî, s. 104) şeklindeki 
ağır şartlara kızarak Basra Valisi Süfyân 
b. Muâviye’ye İbnü’l-Mukaffa’ın katledil¬ 
mesi için tâlimat gönderdi. Nîşâbur vali¬ 
si iken şehrin önceki valisi Mesîh b. îsâ ile 
aralarında çıkan ihtilâfta Mesih’in tarafı¬ 
nı tuttuğu için İbnü’l-Mukaffa’a düşman 
olan Süfyân’ın, İbnü’l-Mukaffa’ın organ¬ 
larını birer birer kesip ateşe veya kuyuya 
attığı yahut onu bir hamama hapsederek 
öldürttüğü nakledilmektedir (Belâzürî, 111, 
221-222; Cehşiyârî, s. 104). Şiî müellifle¬ 
rinden Sa’d b. Abdullah el-Eş’arî el-Kum- 
mî Kitûbü’l-Makölât ve'l-hrak adlı ese¬ 
rinde, Süfyân tarafından yakalanan İb- 
nü’l-Mukaffa’ın Mansûr’a götürülüp tes¬ 
lim edilmek istenince zehir içerek veya 
kendini asarak intihar ettiğini kaydeder. 
Câhiz de İbnü’l-Mukaffa’ın yukarıda be¬ 
lirtilen sebeple öldürüldüğünü söyler 
(Şevki Dayf, ili, 509). Onun Risâletü'ş- 
şahâbe ’sinde Abbâsîler’in siyasetini ve 
Mansûr’un idaresini açıkça eleştirmesi, 
hatta Tâhâ Hüseyin’e göre bu risâlenin 
Mansûr’a karşı bir ihtilâl beyannâmesi 
mahiyetinde olması (Min Hadîşi’ş-şkr 
ve’n-neşr, s. 41), ayrıca Kelîle ve Dim- 
ne’sinde Mansûr’un istibdat idaresine 
karşı üstü kapalı tenkitlerinin bulunması 
sebebiyle öldürüldüğü de ileri sürülmek¬ 
tedir (ÖmerFerruh, el-Minhâc, 11 , 83). Fars 
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dinine, siyaset, idare ve kültürüne dair 
Arapça’ya çevirdiği birçok eserin İslâm 
kültürüne karşı Fars kültürünü yayma 
gayreti ve Fars asabiyeti gütme olarak 
algılanmasını katledilmesinin sebepleri 
arasında sayanlar da vardır. 

Sahâbeden sonra Arap’ın en zekisinin 
Haiîl b. Ahmed, Acem'in en zekisinin de 
İbnü'l-Mukaffa’ olduğu kaydedilir. Onun 
sahip olduğu ahlâkî erdemlerin yanı sıra, 
Arap - Fars dil ve kültürüne olan derin vu¬ 
kufu gibi sebeplerle kendisini çekeme¬ 
yenlerin kin ve husumetlerinin kurbanı 
olduğu söylenebilir. Hür fikirleri ve özel¬ 
likle toplumda hukuku hâkim kılarak şah¬ 
sî ve keyfî yönetime son verme yolunda¬ 
ki gayretleri, ıslah taraftarı olması, idare¬ 
nin zayıf noktalarını çekinmeden belirt¬ 
mesi yanında, idarecilerin suistimallerini 
yüzlerine karşı söyleyecek cesareti kendi¬ 
sinde bulması genç yaşta katledilmesini 
hazırlayan önemli etkenlerdir. 

İbnü’l-Mukaffa’ın öldürülmesinin en 
önemli sebeplerinden biri de başta ken¬ 
disine nisbet edilen Mtfârazatü'I-Kur’ân 
olmak üzere Mezdek, Mani, Zerdüşt gibi 
Fars din ve inançlarına ait birçok kitabı 
Arapça’ya çevirmesi veya telif etmesin¬ 
den dolayı zındıklıkla itham edilmesidir. 
Câhiz, İbnü’l-Mukaffa’ın İran din ve inanç¬ 
larına ait bu tür eserleri onları eleştirmek 
amacıyla yazdığını söyler. Câhiz’e göre İb- 
nü'l-Mukaffa’, din ve inançların anlatım 
ve tasvirinde başarılı olmasına karşılık 
eleştiri yeteneği zayıf olduğu için yanlış 
anlaşılmıştır. Ayrıca kendi isteğiyle müs- 
lüman olup Abdullah adını alan ve oğlu¬ 
na Muhammed adını veren bir kimsenin 
zındık olması uzak bir ihtimaldir. Aslında 
İbnü'l-Mukaffa’ın gerçek amacı, Farsça'¬ 
dan çevirdiği Aristo mantığına dair kitap¬ 
larla İslâm toplumunun dil ve düşüncesi¬ 
ne, Fars siyaset ve tarihine dair çevirile¬ 
riyle İslâm siyaset ve idaresine, Hint hik¬ 
metine dair eserlerle de fert ve toplumun 
hayatına yeni açılımlar kazandırmaktı. Bu 
amaçla telif ettiği eserlerin birçoğunu 
ahlâk, edep ve eğitim konularına ayıran, 
İslâm’ın önemsediği değerleri daha çok 
akla dayalı olarak işleyen İbnü’l-Mukaf- 
fa‘ın eserlerinin hiçbirinde İslâm’a aykırı 
bir görüş veya kendisinin zındık olduğu¬ 
nu gösteren bir delil yoktur (Muhammed 
Kürd Ali, Ümerâ’ü’l-beyârı, 1, 122; Ahmed 
Emîn, I, 223 vd.). Kelîleve Dimne' nin 
baş tarafında yer alan bölümde, bütün 
din ve inançların taklit ve geleneğe dayalı 
olma özelliğini eleştiren kısımların bulun¬ 
masının İbnü'l-Mukaffa’a zındıklık itha¬ 
mında etkili olduğu öne sürülmektedir. 


Theodor Nöldeke ve bazı araştırmacılar, 
Enûşirvân’m kâtibi Büzürcmihr’e ait olan 
bu bölümün İbnü’l-Mukaffa' tarafından 
yazıldığını iddia etmişlerdir. Ancak bu kıs¬ 
mın. Kelîle ve Dimne'n in Arapça tercü¬ 
mesi dışındaki nüshalarda da bulunması 
(Ross, IV 119271, s. 449 vd.) İbnü’l-Mukaf- 
fa'ın mütercim durumunda olduğunu ke¬ 
sin biçimde kanıtlamaktadır. 

İbnü'l-Mukaffa'a nisbet edilen, Kur'an’a 
ve İslâm inançlarına karşı Maniheizm’i sa¬ 
vunan Mıfârazatü'I-Kur’ân adlı eserin 
ona ait olması imkânsız veya en azından 
şüphelidir. Çünkü İbnü'l-Mukaffa' gibi çok 
ünlü bir edip tarafından yazılmış, İslâm 
toplumu içinde tepki uyandırması gere¬ 
ken böyle bir eserden zındıklara reddiye¬ 
ler yazan Iraklı kelâmcıların haberdar ol¬ 
maması mâkul görünmemektedir. Öte 
yandan eser, İbnü'l-Mukaffa' gibi bir edip¬ 
ten beklenen edebî muâraza üslûbuyla 
değil cedelci bir üslûp ve savunmacı bir 
anlayışla yazılmıştır. Maniheizm’e ait fi¬ 
kirler, bu kitabı bir Maniheizm müdafii- 
nin yazmış olabileceğini düşündürmek¬ 
tedir. Kuvvetli bir ihtimalle 11. (VIII.) yüz¬ 
yılın ikinci yarısında İrak dışında bir Mani 
savunucusu tarafından yazılan eser, bu 
tarihte veya Zeydî müellifi Kâsım er-Res- 
sî'nin (ö. 246/860) kitap üzerine kaleme 
aldığı reddiyenin (bk. bibi.) telifinden bi¬ 
raz önce İbnü’l-Mukaffa'a nisbet edilmiş 
olmalıdır. Reddiye müellifinin Hicazlı oldu¬ 
ğu, bu tarihte Hicaz’da Mani dininin mün- 
tesipleri bulunduğu da dikkate alınmalı¬ 
dır (Chokr, s. 206). Ayrıca Ressî dışında es¬ 
ki kaynakların hiçbirinde onun hakkında 
böyle bir itham görülmez. Haiîl b. Ahmed 
ve Câhiz gibi ediplerin kendisinden öv¬ 
güyle söz ettiği İbnü'l-Mukaffa'ı 111. (IX.) 
yüzyılın ikinci yarısından itibaren zındık, 
mülhid, mel'un, Maniheist olarak itham 
etmek bir gelenek halini almıştır (Bâkıl- 
lânî, s. 35; Şerîf el-Murtazâ, 1, 93-94; Bîrû- 
nî, s. 132; Abdüikâdirel-Bağdâdî, ili, 409- 
410). Daha sonra gelen bazı kişilerin, onun 
şöhretinden yararlanarak başta Mu c âra- 
zatü'l-Kur’ân olmak üzere telif ettikleri 
bazı risâleleri ona izâfe etmiş olmaları 
da kuvvetle muhtemeldir. Mu < âmiatü'l- 
Kur'âri ın bazı parçalarını bulan J. van 
Ess de bu kitabı ona izâfe edilen bir eser 
olarak tanıtmıştır (bk. bibi ) . Söz konu¬ 
su ithamın yaygınlık kazanmasında Res- 
sî’nin yazdığı reddiyenin büyük payının 
olduğu muhakkaktır. Ressî’nin eseri, 
Michelangelo Guidi tarafından İtalyanca 
tercümesiyle birlikte Kitâbü'r-Red c ale'z- 
zmdîk el-lcfîn İbnü'l-Mukaiicf adıyla 
yayımlanmıştır (Roma 1927). 


Sınır komşusu olduğu Bizans’ın İdarî 
teşkilâtının tesiri dışında başka kültürlere 
kapalı olan Emevîler devrinden sonra ya¬ 
bancı kültür ve medeniyetlere, özellikle 
İran asıllı Bermekî vezirlerin de etkisiyle 
Fars kültürüne kapılarını açan, onlardan 
âzami istifade imkânları arayan Abbâsî- 
ler’in ilk yıllarında İbnü’l-Mukaffa' tercü¬ 
me ve telif eserleriyle Arap, Fars, Hint ve 
Yunan kültürlerini kaynaştırmış, bu kül¬ 
türlerden faydalanarak zamanın yöneti¬ 
mine çeşitli alanlarda önerilerde bulun¬ 
muştur. Nitekim Farsça’dan Arapça’ya 
çevirdiği eserlerin çoğu, Abbâsîler’e gö¬ 
re daha eski ve köklü bir yönetim düzeni¬ 
ne sahip olan Sâsânî saray âdâbına aittir. 
Bu eserleri aynen çevirmekle yetinmeyen 
İbnü'l-Mukaffa', bunları İslâm toplum dü¬ 
zenine uyarlamak amacıyla gerekli tasar¬ 
ruflarda bulunmuştur (Gibb, s. 252-253). 
Mütercim Fars kültür, tarih, siyaset, âdet 
ve gelenekleriyle dinî hayatına dair bu çe¬ 
virilerinin bir kısmını bizzat Halife Man- 
sûr’un emriyle yapmıştır. Mansûr’a siya¬ 
sî ve idari konularda tavsiyelerde bulun¬ 
muş, tarımla uğraşan sınıfların durum¬ 
larının sağlamlaştırılıp saltanatın askerî 
gücünün bunlara dayandırılmasını, Eme- 
vîler’den yana olanların gönüllerinin alın¬ 
masını, din adamlarının devlete bağlana¬ 
rak ulemânın resmî hiyerarşi içinde tutul¬ 
masını ve hukukî meselelerdeki kararlar¬ 
da nihaî olarak halifenin yetkili kılınmasını 
teküf etmiştir (Ahmed Emîn, i, 205-216). 

Halife II. Mervân'ın kâtibi Abdülhamîd 
el-Kâtib ve İbnü'l-Mukaffa'dan önce Arap 
nesri, aralarında mantıkî bir irtibat bu¬ 
lunmayan, garip ve nâdir kelimelerin yo¬ 
ğun şekilde kullanıldığı özlü sözler ve ko¬ 
puk cümlecikler şeklindeydi. Lafzı az, an¬ 
lamı geniş söz (îcâz) belâgat sayılıyordu. 
İlk defa İbnü'l-Mukaffa', “el-mübâşirü'l- 
Mukaffaî" veya “el-üslûbüî-müsâvî” diye 
anılan yeni bir ifade tarzının çığırını aç¬ 
mıştır. Bu yeni üslûpta cümleler daha 
uzun, lafızlar daha kolay ve halkın anlayı¬ 
şına yakın, lafızla mâna nicelik itibariyle 
denktir. Cümleler arasında mantıkî silsile 
ve irtibat hâkim olup hikâye ve inşâ tarz¬ 
ları mezcedilmiştir. İbnü’l-Mukaffa', lafız 
güzelliğinden çok mâna güzelliğine özen 
gösterdiğinden eserlerinde başta seci ol¬ 
mak üzere lafzî sanatlara nâdiren ve ço¬ 
ğunlukla alay ifadesi olarak yer vermiştir. 
Kullandığı mânaya ilişkin sanatlara tabii¬ 
lik hâkimdir. Güç ve anlaşılmaz kelimeler¬ 
den uzak, açık, abartısız, gerçekçi bir an¬ 
latımın yoğunlaştığı nesrinde Fars ve 
Arap üslûplarını mezcetmiş, Kur’an'ın üs¬ 
lûbundan etkilenerek onun lafız, tâbir ve 
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İBNÜ'l-MUKAFFA' 

kıssalarından iktibaslar yapmıştır. Abdül- 
hamîd'den sonra Arap nesrinin ilk önemli 
ismi olan müellifin üslûbunun Abdülha- 
mîd'inkinden farkı cümleler arasında 
mantıkî irtibat bulunması, cümlelerin 
lafzî ve sunî süslerden uzak olmasıdır. 
Tercüme kokusu hissettirmeden, açık ve 
akıcı bir dille yaptığı çevirilerinde de bu 
üslûp özellikleri kendini gösterir. İnce fel¬ 
sefî fikirlerin ve mantıkî kıyasların hâkim 
olduğu el-Edebü'ş-şağir ile el-Edebü'l- 
kebîr’inde zor ibarelerin bulunması bu 
kitapların felsefî nitelik taşımasının tabii 
sonucudur (Hannâ el-Fâhûrî, s. 54-58; Ali 
Şelak, II, 28-29). İbnü’l-Mukaffa'a göre be- 
lâgat, sıradan bir kimsenin bile söyleyebi¬ 
leceği zannını uyandıracak derecede ya¬ 
lın ve basit olan (sehl-i mümteni) sözdür. 
Hatta maksadı en iyi anlatan her çeşit 
vasıtayı, yerinde bir sükûtu ve bir hare¬ 
keti bile belâgat kapsamında görür (Câ- 
hiz, 1, 115). 

İbnü’l-Mukaffa’ın sonraki nesiller üze¬ 
rinde önemli etkileri olmuştur. Kelîle ve 
Dimne çevirisiyle Arap edebiyatına fabl 
türü hikâye tarzını getirmiş, bu eser Sehl 
b. Hârûn, İbnü’l-Hebbâriyye, Ebü'l-Alâ el- 
Maarrî ve Şehâbeddin İbn Arabşah gibi 
birçok müellif tarafından taklit edilmiş, 
İhvân-ı Safâ risalelerinde ondan iktibas¬ 
lar yapılmıştır. Attâbî (Külsûm b. Amr). Mü- 
tenebbî, Maarrî gibi şairler, şiirlerinde 
İbnü’l-Mukaffa'ın hikmetli sözleriyle gö¬ 
rüşlerinden alıntı yaptıkları gibi İbn Ku- 
teybe c Uyûnü'l-ahbâr; İbn Abdürabbih 
el- c İkdü'l-lerîd, Turtûşî Sirâcü’l-mü- 
lûk’ünde onun nesir üslûbundan etkilen¬ 
miştir. Fârâbî ile İbn Sînâ siyaset, dostluk 
ve valilerle ilgili görüşlerinde Kelîle ve 
Dimne’rim tesirinde kalmışlardır. Ayrıca 
saray ve muaşeret âdâbı, adliye ve mali¬ 
ye teşkilâtı, hükümdar-tebaa ilişkileri gibi 
konularda yenilikçi fikirleri daha sonraki 
halifeler tarafından benimsenmiştir (Han¬ 
nâ el-Fâhûrî,s. 52-54). Ebû Temmâm’ın 
el-Hamâ se’sinde yer alan, Yahyâ b. Ziyâd 
el-Hârisî için nazmettiği kısa bir mersiye¬ 
siyle (Hatîb et-Tebrîzî, II, 333-334) rûmî 
aylara dair didaktik bir kasidesi dışında 
İbnü’l-Mukaffa’ın şiiri bilinmemektedir. 
İbnü’l-Mukaffa’ bazı yazarlarca, kendisi 
gibi edip ve mütercim olan ve Yahyâ el- 
Bermekî için Aristo'nun bazı kitaplarını 
Yunanca'dan Arapça’ya çeviren oğlu Mu- 
hammed b. İbnü’l-Mukaffa' ve Kıptî hıris- 
tiyan patriği Ebû Bişr Sâvîrûs İbnü’l-Mu¬ 
kaffa’ ile karıştırılmıştır (Ali Şelak, II, 14). 

Eserleri. A) Tercümeleri. 1. Kelîle ve 
Dimne, İbnü’l-Mukaffa’ı üne kavuşturan 
en önemli eseri olup Hüsrev i. Enûşirvân 



Ibnü'l-Mukaffain Kelîle ue Dimne tercümesinden min- 
yatürlü bir sayfa (Münih Bayerische Staatsbibliothek, Cod. 
Arab, nr. 616, vr. 48 b ) 


zamanında tabip Berzeveyh (Berzûye) ta¬ 
rafından Hindistan’dan getirilip Pehlevî- 
ce’ye tercüme edilen Panchatantara’ nın 
(beş makale/söz/nasihat/ders) Arapça’¬ 
ya çevirisidir. Aslı Sanskritçe olan eser, 
Hint Hükümdarı Debşelim’in emriyle ve¬ 
ziri Beydebâ tarafından kaleme alınmış¬ 
tır. Hayvanların diliyle yazılmış hikâyeler¬ 
den (fabl) oluşan eserin adı iki çakal kar¬ 
deşten (Kelîle, Dimne) gelir. Kelîle ve 
Dimne Farsça, Arapça, Süryânîce, İngiliz¬ 
ce, İtalyanca, Almanca ve Fransızca gibi 
çeşitli dillere çevrilmiş, Arapça çevirisi ilk 
defa Silvestre de Sacy tarafından Calila 
et Dimna ou fables de Bidpai adıyla ya¬ 
yımlanmış (Paris 1816), daha sonra Bulak, 
Kahire ve Beyrut'ta birçok baskısı yapıl¬ 
mıştır (bk. KELÎLE ve DİMNE). 2. Siyerü'l- 
mülûk (Siyerii mülûki’l-'Acem, Hudây- 
nâme). 111. Yezdicerd zamanında Sâsânî 
Devleti’nin resmî salnamelerinden fayda¬ 
lanılarak kaleme alınmış Hudâynâmec 
adlı Pehlevîce tarihin tercümesidir. Baş¬ 
ta Firdevsî’nin Şâhnâme' si olmak üzere 
Sâsânî tarihi üzerine kaleme alman Fars¬ 
ça ve Arapça kitaplara doğrudan veya do¬ 
laylı olarak kaynak teşkil eden eser üze¬ 
rinde Mario Grignaschi, Nihâyetü’l-ireb 
fî ahbâri'l-Fürs ve'l- c Arab adlı anonim 
kitapla karşılaştırarak geniş bir çalışma 
yapmıştır (bk. bibi.). Reynold Aleyne 


Nicholson, Siyerü'l-mülûk’ü Arap tarih¬ 
çilerinin tarih yazımı konusunda örnek 
aldıklarını söyler (A Literary History of the 
Arabs, s. 348). 3. Kitâbü'l-Âyîn (Kitâbü’r- 
Rüsûm). Sâsânî devlet ve toplum teşki¬ 
lâtıyla Fars âdet ve âdâbmdan bahseden 
Pehlevîce Âyennâmec'in çevirisi olup gü¬ 
nümüze ulaşmamıştır. İbn Kuteybe’nin 
l Uyûnü'l-ahbâr'\ (I, 8, 18, 62; 111, 221, 
278; IV, 59) başta olmak üzere bazı kitap¬ 
larda eserden nakiller bulunmaktadır. 4. 
Risâletii Tenseı. Erdeşîr-i Bâbekân’m oğ¬ 
lu zâhid ve bilge şehzade Tenser’in Tâbe- 
ristan Hükümdarı Cüşnesf Şah’ın (Güş- 
nesf Şah) mektubuna yazdığı, Pehlevîce 
Nâme-i Tenseı adıyla bilinen cevabın 
tercümesidir (İbn İsfendiyâr, s. 10). Siya¬ 
sî ve ahlâkî meselelere dair olan mektu¬ 
bun aslı ve İbnü’l-Mukaffa’ın Arapça çe¬ 
virisi kayıptır. İbn İsfendiyâr’ın Târîh-i Ta- 
beristân ında Arapça tercümenin özeti¬ 
nin Farsça çevirisi yer almaktadır. Darmes- 
teter Farsça çeviriyi Fransızca tercüme¬ 
siyle birlikte ayrıca neşretmiştir ( JA, seri 
IX, III [ 1894], s. 185 vd„ 502 vd.). Risâlenin 
eski bir yazmaya dayanan daha iyi bir 
neşri Mustafa Mînovî tarafından gerçek¬ 
leştirilmiştir (Tahran 1311 hş. / 1932). 5. 
Kitâbü't-Tâc iî süeti Enûşirvân. Nûşi- 
revân’ın hayat hikâyesiyle hükümdarlara 
nasihatlerini ve uymaları gereken kural¬ 
lara dair bilgileri içeren risâlenin tercü¬ 
mesidir. İbn Miskeveyh’e göre eser bizzat 
Nûşirevân tarafından yazılmıştır. Ebû Ali 
Miskeveyh’in Tecâribü'l-ümem’i ile İbn 
Kuteybe’nin c Uyûnü'l-ahbâr'mda (1, 5, 
11) eserden bazı nakiller yer almaktadır. 
6. Kitâbü's-Segîserân. Türkler’le İranlI¬ 
lar arasındaki savaşlardan. Siyavuş, Rüs- 
tem-i Zâl, İsfendiyâr ve Kuştâb gibi eski 
İran destan ve menkıbelerinden bahse¬ 
den eserin tercümesi olup Hudâynâme’- 
de bulunmayan birçok bilgiyi ihtiva etme¬ 
si bakımından önemlidir (Christensen.Les 
Kayanldes, s. 142 vd.). 7. Kitâbü'l-Pey- 
kâr. Keyânîler tarihinden ve İsfendiyâr’ın 
savaşlarından bahseden eserin çevirisidir 
( a.g.e ., s. 143). 8. Kitûbü Mazdek. Sâsâ- 
nîler zamanında Zerdüşt'ün dinini terke- 
den başrahip Mazdek’in hayatını, Nûşire- 
vân'ın babası Kral 1. Kubâd ile olan mü¬ 
nasebetlerini anlatan Pehlevîce kitabın 
tercümesidir (Christensen, Le regne, s. 44 
vd.). Nöideke’ye göre eser Mazdeizm’le il¬ 
gili olmayıp edebî bir kitaptır (Ahmed et- 
Tavîlî, s. 21). Edebî bir üslûpla yazılmış, 
roman ve hikâye tarzı anlatımın hâkim 
olduğu eserden Nizâmülmülk’ün Siyâ- 
setnâme’ si (s. 260-284) başta olmak üze¬ 
re birçok kitapta nakiller bulunmaktadır. 
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9. Kitâbü Melikin min mülûki'l-Fürs 
li-ralyyetih (Köprülü Ktp., nr. 2366). 10. 
Kitâbü'l-Mantık. Aristo’nun mantığa 
dair Categorias (Kitâbü’l-Makülât), Peri 
Iiermenaias (Kitâbü’l- c İbâre) ve Analyti- 
ca (Kitâbü’l-Kıyâs) adlı üç eseriyle Por- 
phyrios’un surî mantıkla ilgili Eisagoge 
(Îsâğücî) adlı kitabının Pehlevîce’ye ya¬ 
pılmış tercümelerinin telhis ve şerhler¬ 
le Arapça'ya çevirisidir. Bazı yazmalarda 
(HaydarâbâdÂsafiye Ktp., nr. 179) İbnü’l- 
Mukaffa’ın oğlu Muhammed b. Abdul¬ 
lah’a nisbet edilen bu çeviriler İbn Bih- 
rîz’in Hudûdü'l-mantık adlı eseriyle bir¬ 
likte neşredilmiştir (Tahran 1978). 

B) Telifleri. 1. el-Edebü’l-kebîr (ed- 
Dürretü’l-yetime[fî tâ c atii-mülûk], el-Hik- 
metü i-medeniyye, es-Siyâsetü ’L-medeniy- 
ye, Kitâbü’l-Âdâb, Risale fi’l-ahlâk, Risa¬ 
le fî mekârimi’l-ahlâk ve’s-siyâseti’l-me- 
deniyye). Bir mukaddime ile iki bölüm¬ 
den oluşan eserin mukaddimesinde es¬ 
kilere uymanın, onların ilim ve eserlerin¬ 
den faydalanmanın önemine temas edil¬ 
dikten sonra birinci bölümde hükümdar, 
vezir ve valilerin İdarî ve siyasî davranış¬ 
larından, ikinci bölümde insanlar arası 
ilişkilerden, görgü kurallarından ve ger¬ 
çek dostun vasıflarından söz edilmiştir. 
Ebü’l-Hasan el-Âmirî, bu eserin Zer¬ 
düşt’ün kutsal kitabı Avesta’da yer alan 
ahlâkî öğütlere dayandığını ileri sürmek¬ 
tedir (el-İHâm, s. 160-161). Kitabın birçok 
neşri arasında Emîr Şekîb Arslan (Kahire 
1311/1893), Muhammed Haşan el-Mer- 
safîjKahire 1331/1913), Ahmed Zekî Paşa 
(İskenderiye 1330; Kahire 1914), Muham¬ 
med Kürd Ali ( Resâ’ilü’l-büleğâ 3 içinde, 
Kahire 1331/1913) ve Ahmed Rif’at el- 
Bedrâvî (Beyrut 1974) neşirleri zikredile¬ 
bilir. Esere Muhyiddin İbnü’l-Arabî tara¬ 
fından c Izatü'I-elbâb ve zehîretü'l-ik- 
tisâb adıyla bir tetimme yazılmıştır (yaz¬ 
ma nüshaları içinbk. Brockelmann, GAL 
Suppi, 1, 236). el-Edebü'l-kebîr Hollan- 
daca, Fransızca ve Almanca gibi dillere 
çevrilmiş, ayrıca üzerinde çalışmalar ya¬ 
pılmıştır ( a.g.e., a.y.). 2. el-Edebü'ş-şa- 
ğir. Bir mukaddime ile bir bölümden iba¬ 
ret olan eserin mukaddimesinde, aklın 
edebe ihtiyacı ve aklın gelişmesinde ede¬ 
bin etkisi üzerinde durulduktan sonra 
akıllı insanın nefsini terbiye etmeye çalış¬ 
masının gereğinden, nefis muhasebesi 
yaparak nefsini kötülüklerden arındırma¬ 
sının öneminden, din-akıl ilişkisiyle Al¬ 
lah’ın varlığının bazı delillerinden söz edil¬ 
mektedir, Hükümdar, vezir ve valilere dair 
âdâbın yanında özellikle avama yönelik 
ahlâkî öğütler, vecizeler ve hikmetlerin 


yer aldığı eserdeki bazı sözler Kelîle ve 
Dimne ’de de geçmektedir. Kitabın çeşitli 
neşirleri içinde Ahmed Zekî Paşa (Kahire 
1329/1911), Muhammed Mudar (Kahire 
1331, 1364), Muhammed Kürd Ali ( Re- 
sâklü’l-büleğâ 1 içinde. Kahire 1331/1913), 
Ahmed Ebû Halâka (Beyrut 1960), İrîâm 
Fevvâl (Beyrut 1960) ve Ömer Ebü’n-Nasr 
(Beyrut 1966) neşirleri sayılabilir. Her iki 
eser üzerinde Paule Charles Dominigue 
(Arabica, X III |Leiden 1965], s. 45-66) ve 
Müfîd Kumeyha (Riyad 1989), el-Edebü'ş- 
şağır üzerinde de Güstav Richter (Islam- 
ica, XIX |Leipzig 19311. s. 278-281) çalış¬ 
ma yapmış, Osman Reşer kitabın Arapça 
metniyle birlikte Almanca tercümesini ya¬ 
yımlamıştır (Stuttgard 1915). İbnü’l-Mu- 
kaffa’ın iki eserde de geçen “edep’’ten 
kastı nefis ve ahlâk terbiyesidir. Onun bu 
konudaki açıklamaları İslâm’ın ruhuna 
uygun olmakla birlikte daha çok akla da¬ 
yanmaktadır. Çünkü müellife göre ahlâk 
her şeyden önce akılla ilgilidir. Din, ahlâ¬ 
kın temeli olan iyi ile kötüyü bildirmemiş 
olsa bile akıl tabiatı gereği onları ayırt 
edebilir (Hannâ el-Fâhûrî, s. 26-27). Fars 
kültürünün hâkim olduğu bu iki eserde 
Yunan ve İslâm hikemiyâtma da yer ve¬ 
rilmiştir. 3. el-Edebü'l-vecîz li'l-vele- 
di'ş-şağir. Müellifin, oğluna hitaben ka¬ 
leme aldığı ahlâkî öğütlerden meydana 
gelir. Bu öğütlerinde özellikle şükretmek, 
sabırlı, sükûnet ve vakar sahibi olmak, 
kendini hüzünlere kaptırmamak, kendi 
aleyhine de olsa doğruluktan ayrılmamak 
gibi erdemleri tavsiye ettiği görülür. Ese¬ 
ri Muhammed Kürd Ali ( Resâ’ilü’l-büle - 
gâ 5 içinde, Kahire 1331/1913, s. 132-138), 
Muhammed İkbal (Kahire 1342) ve Mu¬ 
hammed Gufrânî el-Horasânî (Kahire 
1943) yayımlamıştır. el-Edebü'l-vecîz, 
Nasîrüddîn-i Tûsî tarafından Ebü’l-Feth 
Nâsırüddin Abdürrahîm b. Ebû Mansûr 
adına 633’te (1235) Farsça’ya tercüme 
edilmiştir (nşr. Gulâm-ı HüseyinÂhenî, İs¬ 
fahan 1961; nşr. Muhammed Tâki Dâniş- 
pejûh, Tahran 1339) 4. Risâletü’ş-Şahâ- 
be (Risâletü’s-Siyâse, Risâletü’l-Hâşimiy- 
ye). Halife Mansûr’a hitaben yazılmış si¬ 
yasî, İdarî, askerî, malî, adlî ve İçtimaî ak¬ 
saklıkları ve bunların çözümüne dair tav¬ 
siyeleri, sarayın iç sorunlarını, halifenin 
vezir, vali ve emirlerin seçiminde dikkat 
etmesi gereken hususları, halkın saray¬ 
dan beklentilerini açık ve cesur bir dille 
ifade eden ıslahat programı niteliğinde 
önemli bir mektuptur. Öldürülmesinin 
sebepleri arasında görülen bu mektupta 
İbnü’l-Mukaffa’, toplumu başı hükümdar 
olan piramit biçiminde tasavvur etmesiy- 
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le Eflâtun’un cumhuriyet teorisini hatır¬ 
latmakta, ancak önerdiği konuların bir¬ 
çoğunda Fars tarihinden, Sâsânî yönetim 
düzeninden esinlendiği görülmektedir. 
Risâle, İbnü’l-Mukaffa’ın yönetim ve top¬ 
lum sorunlarına çözümler arayan bir fikir 
adamı kimliğini ön plana çıkarmaktadır. 
Risâletü'ş-şahâbe, Mecelletü'l-Muk- 
tebes te (sy. 3 |Kahire 1326], s. 221-224), 
ayrıca Muhammed Kürd Ali ( Resâ’ilû'l- 
büleğâ’ve Ümerâ 1 ü’l-beyân adlı eserleri 
içerisinde) ve Ali Şelak (II, 143-160) tara¬ 
fından yayımlanmıştır. S. Hikemü İbni'l- 
Mukaffa c (Risâle fı’l-hikem). Müellife ait 
hikmet ve vecizelerden derlenmiş olup 
Muhammed Kürd Ali ( Resâilü’l-büleğâ 3 
içinde. Kahire 1331/1913, s. 118-120) ve 
Abdülazîz el-Hâncî (Kahire'de Filozof Bey- 
debâ'nın hikerhiyatı ile birlikte) tarafın¬ 
dan, ayrıca İbn Teymiyye’nin Kitâbü Şer¬ 
hi hadîşi'd-Dârî kenarında (Kahire 1906) 
ve Risâle fi'l-hikem adıyla müstakil ola¬ 
rak (Kahire 1324) yayımlanmıştır. Miche- 
langela Guidi’ye göre risâle sonradan te¬ 
lif edilip İbnü’l-Mukaffa’a nisbet edilmiş¬ 
tir. 6. Yetîmetü's-sultân. Hikmetli söz¬ 
ler, ahlâkî öğüt ve tavsiyelere dair olan 
eseri Muhammed Kürd Ali (Resâ’ilü’l-bü- 
leğâ 1 içinde, s. 146 vd.) ve Ali Şelak (II, 125- 
143) neşretmiştir. 7. el-Yetîmetü'ş-sâni- 
ye. İyi hükümdarla kötü tebaa arasındaki 
ilişkilere dair muhtemelen fabl tarzında 
bir eserdir. Rıdvân es-Seyyid’in anonim 
bir kitap olarak yayımladığı el-Esed ve'l- 
ğavvâş 'm (baskı yeri ve tarihi yok), üslûp 
benzerliği sebebiyle İbnü’l-Mukaffa’ın bu 
eserinin bir parçası olabileceği ileri sürül¬ 
müştür (a.g.e., II, 27). 8. el-Kaşîde fi’l- 
eşhüri (fi’ş-şuhûri)'r-rûmiyye (el-Mesî- 
hiyye ve şerhuhâ). Nisandan başlayarak 
rûmî ve Süryânî aylara ve bu aylardaki ha¬ 
va durumuna dair bilgiler veren bu kasi¬ 
deyi Osman Reşer "Die Qaçîde des İbn el- 
Moquffa‘ über die griechischen (Christli- 
chen) monate” adıyla neşretmiştir ( Ori- 
entalische miszellen, II11926], s. 1-29). 9. 
Resâ’il. Müellifin birkaç kısa mektubunu 
ihtiva etmekte olup Muhammed Kürd 
Ali tarafından Resâ’ilü'l-büleğâ 1 için¬ 
de yayımlanmıştır (Kahire 1331/1913). 10. 
Mersiye. Yahyâ b. Ziyâd el-Hârisî hakkın¬ 
dadır (A'lem eş-Şentemerî, I, 589). 11. eî- 
FevâHd ve'l-kalâ’id. Veciz sözlere dair 
olan eserin bir nüshası Köprülü Kütüpha- 
nesi’ndedir (nr. 2953). Ayrıca Kitâbü (Teo- 
zku’d-dünyâ ve) Rubu^u'd-dünyâ adlı 
eser İbnü’l-Mukaffa’a nisbet edilmekte 
olup Makdisî’nin el-Bed ’ ve't-târîh ’inde 
(IV, 150) bundan yapılmış nakiller mev¬ 
cuttur. 
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İbnü'l-Mukaffa' hakkında çok sayıda ça¬ 
lışma yapılmıştır; bunların bazıları şun¬ 
lardır: Halîl Merdem Bek, İbnü'l-Mukaf¬ 
fa" (Dımaşk 1930); Muhammed Selîm el- 
Cündî, ‘Abdullah b. el-Mukaffa" (Dımaşk 
1355/1936); Abdüllatîf Hamza, İbnü'l- 
Mukaffa" (Kahire 1937); Hannâ el-Fâhû- 
rî, İbnü'l-Mukaffa" (Mısır 1957); Muham¬ 
med Gufrânî el-Horasânî, "Abdullah b. 
el-Mukaffa" (Kahire 1963-1965); Ahmed 
Ali, İbnü'l-Mukaffa" muşlih içtimâ"îşa- 
ıa"ahü'z-zulm (Beyrut 1968); Muham¬ 
med Sâdık Afîfî, el-Medânsü'l-"Arabiy- 
ye: M edresetü İbni'l-Mukaffa" (Beyrut 
1971 ); Cûrc (Georges) Gureyyib, "Abdullah 
b. el-Mukaffa": Dirâse fi'l-edeb ve't- 
târîh( Beyrut 1971,1975); Vıctorel-Kik./b- 
nü'l-Mukaffa" edîbü'l-"akl (Beyrut 1973); 
İbrâhim es-Sâmerrâî, Min Mu"cemi 
"Abdullah b. el-Mukaffa" (Beyrut 1974, 
1984); Abbas Ali Azîmî, Şerh-i Hâl ü 
Âşâr-ı İbn-i Mukaffa" (Tahran 1976); 
Charles Pellat, Ibn al-Muqaffa" con- 
seilleur du calife (Paris 1976), Abdüle- 
mîr Şemseddin, el-Fikrü't-terbevî "inde 
İbni'l-Mukaffa", el-Câhi?,, "Abdülhamîd 
el-Kâtib (Beyrut 1405/1985); Şâdiye Kâ¬ 
zım, İbn al-Mukaffa ve Arap Edebiya¬ 
tındaki Tesiri (yüksek lisans tezi, 1985, 
DTCF); Süreyyâ el-Kâfî, Dirâse ihşâfyye 
li-şıyağTl-fi"li'l-mezîde min hilâli Ki- 
tâbi Kelîle ve Dimne (Tunus 1987); Muh- 
yiddin Hamdî, "Aklâniyyetü İbni'l-Mu- 
kaffa" (Tunus 1991); Hülya Azak, İbnü'l- 
Mukafîa'm Kelîle ve Dimne'si ile La- 
fontaine'in Fabllerinin Karşılaştırılma¬ 
sı (yüksek lisan tezi, 1991, Atatürk Üni¬ 
versitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü); Tâhir 
el-Hemmâmî, Racülün fî re’sihî "akl: 
Kırâ’e fî edebi İbni'l-Mukaffa" (Tunus 
1992). 
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İS İsmaİl Durmuş 

Düşüncesi, a) Fikrî Şahsiyeti. İbnü’l- 
Mukaffa' eski Fars ilim ve siyaset gelene¬ 
ğini bilmesi, bürokratik tecrübesi dolayı¬ 
sıyla siyasî meselelere nüfûzu ve ıslahat¬ 
çı tavrıyla İslâm düşünce tarihinin özgün 
şahsiyetlerindendir. Bu sebeple Arap nes¬ 
rinin kurucuları arasında sayılmanın yanı 
sıra düşünür kişiliğiyle de tanınır. Pehlevî 
dilinden Arapça’ya yaptığı başarılı tercü¬ 
meler, Sâsânî devlet geleneğiyle çağının 
İslâmî anlayışları arasında köprü oluştur¬ 
muş. Fars ve bir ölçüde Grek kültürüne 
dair geniş bilgisiyle müslüman ilim ve fi¬ 
kir adamlarının erken bir dönemde bu¬ 
luşmasını sağlamıştır. 

Telif ve tercüme eserleri topluca de¬ 
ğerlendirildiğinde İbnü’l-Mukaffa’ın ça¬ 
lışmalarını özellikle siyaset, eğitim ve ah¬ 
lâk alanlarında yoğunlaştırdığı görülür. 
İlim, din ve felsefe üzerinde duruşu da 
esas itibariyle bu üç alanla bağlantılıdır. 
Emevîler’in son veAbbâsîler’in ilk dönem¬ 
lerinde yüksek bürokrat olarak devlet hiz¬ 
metinde bulunmuş olması İslâm toplu- 
munda yaşanan problemlerin farkına var¬ 
masını sağlamış, bu problemler kendisin¬ 
de ıslahatçı bir şuur ve iradenin gelişme¬ 
sine yol açmıştır. Dolayısıyla İbnü’l-Mu- 
kaffa’ın fikrî çabası daima akılcı, gerçek¬ 
çi ve tenkitçi bir tavır çerçevesinde geliş¬ 
miştir. Bütün eserleri geniş İslâm ülkesi 
ve devletinin içinde bulunduğu İçtimaî, 
siyasî ve kültürel meselelerin çözümü için 
önerilmiş bir ıslahat projesinin parçalan 
olarak görülebilir. 

İbnü’l-Mukaffa’, bir taraftan eski Fars 
düşünce ve siyaset geleneğinden ilham 
alırken diğer taraftan Arapça konuşan 
kültürlü insanlar olarak düşündüğü mu¬ 
hataplarını dikkate alan bir bakış ve üs¬ 
lûpla dikkatli ve isabetli gözlemler orta¬ 
ya koymuştur. Bu şekilde Fars bilgeliği¬ 
nin nisbeten akılcı tavrı ile başarılı ve ze¬ 
ki bir bürokratın keskin gözlemlerini şah¬ 
sında birleştirmiş, bir din âlimi olmadığı 
halde muhatap kitlenin dinî inanç ve du¬ 
yarlılığından dolayı düşüncelerini dinî bir 
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çerçevede takdim etmiştir. Hatta onun 
ıslahatla ilgili önerileri arasında doğrudan 
doğruya dinî uygulamalara dair olanları 
da yer almaktadır. Dinle ilgili düşünce¬ 
lerinde ortaya koyduğu temel yaklaşım, 
hakkında daha sonra şüyu bulan zındık¬ 
lık ithamı ile uzlaştırılması şöyle dursun, 
tam aksine ıslahat projesinde dine hem 
amaç hem de araç planında çok önemli 
bir rol verilmiştir. Bu çerçevede İbnü’l- 
Mukaffa’ din-devlet, din-ilim ve din-ah- 
lâk ilişkileri üzerinde sıkça durmak ihti¬ 
yacını hissetmiştir. Dolayısıyla onun ıslah 
projesinin dayandığı ana kavramlar din¬ 
dar ve ahlâklı fert, ilim ve hukuka dayalı 
devlet, gerçekçi ve akılcı siyasetten iba¬ 
rettir. 

Toplum ve fert planında nihaî gayeyi 
“dünya ve âhiret esenliği" şeklinde orta¬ 
ya koyan İbnü'l-Mukaffa'ın ( el-Edebü’ş- 
sağlr, s. 11) bu amacın gerçekleştirilmesi 
için öngördüğü siyasî hareket ıslah, yani 
devlet ve topluma yeni bir düzen verilme¬ 
sidir. Böyle bir ıslahın gerçekleşmesine 
hizmet edecek en temel ve vazgeçilmez 
vasıtalar ise akıl, ilim ve dindir. Birbirin¬ 
den ayrılmayan bu değerlerden akıl İlmî, 
ahlâkî, dinî ve siyasî hayatın; ilim ahlâkî, 
sosyal ve siyasal gelişmenin; din ise ah¬ 
lâk, hukuk ve siyasetin dayanağıdır. Ay¬ 
rıca bunların üçü birden medeniyeti ku¬ 
rup geliştiren değerler olduğu için İbnü’l- 
Mukaffa'ın düşünce sisteminin kurucu 
öğelerini ilim, ahlâk-siyaset ve dinin teş¬ 
kil ettiği görülmektedir. 

b) İlim ve Mantık Anlayışı. İnsanin te¬ 
mel gayesi dünya ve âhiret esenliği olup 
İbnü’l-Mukaffa’a göre bu gayeye ulaştı¬ 
ran şartların kavranması tutarlı (sahih) 
akılla mümkündür. Aklın tutarlı olduğu¬ 
nun başlıca göstergesi ise isabetli tercih¬ 
lerde bulunabilmek ve bunlara kararlılık¬ 
la uymaktır. Tıpkı tohumun filiz verme¬ 
sinde suyun oynadığı rol gibi eğitim de 
aklın gelişimi için vazgeçilmez role sa¬ 
hiptir (a.g.e., s. 11-12). Düşünüre göre 
sevgi yolunu seçmek, doğru olanı iste¬ 
mek, seçimde kararlılık, iyilik yapma alış¬ 
kanlığı, uyumluluk, seçilen ve inanılan şe¬ 
ye bağlılık ve bunları söz ve eylem planın¬ 
da yerli yerince uygulamak gibi tutumlar 
sadece birer erdem değil aynı zamanda 
aklın, canlı ve fonksiyonel kalmanın da 
psikolojik ve ahlâkî şartlarıdır (a.g.e., s. 
13-14). Aklın aslı ilkelere bağlılık ve karar¬ 
lılık, meyvesi de kurtuluştur. Bütün er¬ 
demler akla tâbidir. Buna karşılık kötü¬ 
lüklerden sakınma erdemi olmadan akıl 
fayda vermez [a.g.e., s. 44-45). Bu fikir¬ 
ler aklî ve ahlâkî hayat arasındaki ilişkiyi 


belirtmekle kalmaz, aklın hangi alanlar¬ 
da kararlılık göstereceğini de ortaya ko¬ 
yar. Düşünüre göre sürekliliği olmayan 
nesne ve olgulara aklın bağlanamayaca- 
ğı ortadadır. Meselâ akıllı kişi ne malının 
çokluğuna sevinir ne de azlığına yerinir; 
çünkü bunların sürekli olmadığını, sürek¬ 
lilik arzeden gerçek sermayesinin aklı ve 
doğru davranışları olduğunu bilir (a.g.e., 
s. 5-7). Bu görüşler sonraki İslâmî eser¬ 
lerde kurulan akıl - ahlâk ilişkisinin tutarlı 
ilk örnekleri sayılabilir. 

İbnü’l-Mukaffa’, İlmî hayatın temeline 
aklı koymakla birlikte geçmiş bilgi ve tec¬ 
rübe birikiminin etkisini de kabul etmek¬ 
tedir. Düşünür, kendisini bağlı kabul et¬ 
tiği Fars ilim ve tefekkür geleneğinin al¬ 
tın çağının geçmişte yaşandığı, eski çağ¬ 
larda yaşamış bilge kişilerin her türlü me¬ 
seleyi hallettikleri, her alanda yüksek se¬ 
viyede eserler verdikleri kanaatindedir. 
Ona göre eski insanlar hem maddî hem 
mânevî alanda yüksek başarılar ortaya 
koymuşlar, dünya ve âhirete ilişkin bil¬ 
gilerine gelecek nesilleri de ortak etmek 
amacıyla kalıcı eserler yazmışlardır. Hat¬ 
ta kendi çağında yaşayanların bilgi kay¬ 
nağının da eskiler olduğunu söylemekte¬ 
dir. Zira eskiler Allah’ı ululamaktan zühd 
ahlâkını telkine, ilimler tasnifinden yön¬ 
temleri belirlemeye kadar her türlü ko¬ 
nuda söylenecek şeyi söylemişlerdir; ge¬ 
riye yalnızca onların hikmetlerinde dile 
getirilmekle birlikte izaha muhtaç olan 
bazı inceliklerin açıklanması kalmıştır (el- 
Edebü’l-kebîr, s. 63-65). Şu halde özgün 
fikir diye bir şey yoktur; yeni bir görüş 
ortaya attığı iddiasında olanların yaptığı 
esasen eski fikirleri yeni bir düzenle sun¬ 
maktan ibarettir ( el-Edebü’ş- sağır, s. 12-' 
13). Öte yandan İbnü’l-Mukaffa’ın dayan¬ 
dığı hikmet yahut felsefe geleneği, Peh- 
levîce’de kısmen ifadesini bulmuş olan 
Grek düşüncesini de kapsamakta, onun 
hükemâ dediği düşünürler arasına yalnız¬ 
ca Fars bilgeleri değil Grek düşünürleri de 
girmektedir. Bu bakımdan İbnü’l-Mukaf- 
fa’ın bizzat derlediğini belirttiği (a.g.e., 
s. 15) tercüme pasajların onun fikri eğili¬ 
mini ve tercihini yansıttığı düşünülmeli¬ 
dir. 

Düşünür bilginin iki amaca yönelik ol¬ 
duğu kanısındadır. Bunlardan birincisi, 
hem bilgi sahibine hem de kamuya yöne¬ 
lik olan fayda, İkincisi ise aklın arındırıl¬ 
masıdır. Bilginin entelektüel kapasiteyi 
arttırıcı işlevinin değeri akıl ve erdem sa¬ 
hiplerince bilinmektedir (el-Edebü'l-ke- 
bîr, s. 111). Böylece eğitimin aklı anndırıcı 
işlevine paralel olarak bilginin arındırıcı- 
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lığından da söz edilmekte ve eğitim yal¬ 
nızca ahlâkî değil entelektüel bir içerik 
de kazanmış olmaktadır. Ayrıca aklın eği¬ 
timle arınacağı ve gelişeceği fikri, düşü¬ 
nürün fayda kriteri kadar kemal kriterine 
de önem verdiğini göstermektedir. Bilgi 
edinmede yöntem meselesinde imkân ve 
kapasite bakımından belirli sınırların aşıl¬ 
maması gerektiğini vurgulayan İbnü’l- 
Mukaffa’, bilgi sahibi olmada sınırı aşan 
kimsenin cahiller zümresine katılmış ola¬ 
cağını söyler (a.g.e., s. 121). Nitekim hik¬ 
met sahibi olan bir kişi derinliğini bilme¬ 
diği nehre dalmaz (a.g.e., s. 132); akıl ve 
erdem sahipleri de her türlü bilgi için 
uygun yol ve yöntem ararlar (el-Edebü'ş- 
şağlr, s. 54). 

İbnü’l-Mukaffa’, Kelîle ve Dimne’ nin 
yazılış amacını açıkladığı girişte bilginin 
amel için gerekli olduğunu, dolayısıyla bil¬ 
ginin fayda kavramıyla ilişkisini vurgula¬ 
maktadır. Bir kimsenin, niçin ilim peşin¬ 
de koştuğu sorusunu açıkça cevaplayabil¬ 
mesi ve amacına ulaştığında artık o saha¬ 
da boşu boşuna derinleşmemesi gerekir 
(Kelîle ve Dimne, s. 85-86). İbnü’l-Mukaf- 
fa’ın, ahlâk ve siyasete ilişkin bir fabl olan 
Kelîle ve Dimne’ deki gerçek mesajın 
yalnızca filozofa yönelik olduğunu belirt¬ 
mesi onun felsefeye ayırdığı mümtaz yeri 
göstermektedir ( a.g.e., s. 99). Her ne ka¬ 
dar buradaki filozof sözüyle Beydebâ’nın 
kastedildiği düşünülmüşse de (Ahmed 
Emîn, 1, 129) bu ifadeden, kitabın ulaş¬ 
mak istediği en yüksek maksadın ancak 
filozoflarca anlaşılabileceği fikri de çıka¬ 
rılabilir. Zira İbnü’l-Mukaffa’a gör e (Kelî- 
le ve Dimne, s. 18) bu kitap, hem hikmet 
peşindeki bilgeleri hem de eğlence pe¬ 
şinde olup entelektüel alâkaları bulun¬ 
mayan, fikrî seviyesi düşük insanları tat¬ 
min edecek şekilde yazılmıştır. Hikmete 
ilişkin anlamların fabl sanatıyla dolaylı 
olarak verilmesi, kitabı okuyan kimsenin 
onu anlamak için filozofa özgü mantıkî 
bir çaba göstermesini gerektirmektedir 
(a.g.e., s. 80-85). 

Şu halde İbnü’l-Mukaffa’ın, Kelîle ve 
Dimne’ nin doğru anlaşılması için ortaya 
koyduğu çerçeve felsefî çaba, doğru yön¬ 
tem, doğru bilgi ve buna uygun davranış 
olarak çizilmiş bulunmaktadır. Felsefî ça¬ 
ba ve yöntemin mantıkî karakteri metin¬ 
de “öncüller” ve “sonuç" terimleriyle ifa¬ 
de edilmiştir. Müellif, eserin kapsadığı 
öncüllerden hangi sonucun nasıl çıkarıla¬ 
cağını anlamak için okuyucunun fikrî bir 
çaba içinde olması gerektiğini belirtir 
(a.g.e., s. 81) Böyle bir çabanın ölçütü 
olarak mantık da İbnü’I- Mukaffa’ın ilgi 
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alanına girmiştir. Nitekim Arapça tercü¬ 
mesi ona nisbet edilen Orgarıon'un ilk 
üç kitabı (Kategoriler, Önermeler, Birinci 
Analitikler ) günümüze ulaşmıştır. Ayrıca 
İbnü'I-Mukaffa' oldukça erken bir dönem¬ 
de bazı mantık terimlerini de kullanmış¬ 
tır. Klasik kaynaklar arasında Hârizmî, 
“cevher” terimi münasebetiyle izahat 
verirken İbnü'l-Mukaffa'm bu terim kar¬ 
şılığında “ayn”ı kullandığını belirtmekte¬ 
dir (Mefâtîhu’l-'ulûm, s. 167). Câhiz ise 
onu Aristo mütercimleri arasında sayar 
(Kitâbü’l-Hayeuân, I, 76). Ayrıca İbnü’n- 
Nedîm düşünürün mantık çalışmalarına 
atıfta bulunmaktadır (el-Fihrist, s. 303, 
309). Sâid el-Endelüsî’nin de Abbâsîler'in 
ilk döneminde mantık sahasında meşhur 
olan isimlerin başında İbnü’l-Mukaffa'm 
geldiğini ve bu alanla ilgili başka tercü¬ 
meler yanında Aristo'nun mantık külliya¬ 
tının ilk üç kitabını tercüme ettiğini kay¬ 
detmesi (Tabâkâtü’l-ümem, s. 1 30), sözü 
edilen tercümelerin oğlu İbrâhim’e değil 
İbnü’l-Mukaffa’a ait olduğu tezini destek¬ 
lemektedir. 

İbnü’l-Mukaffa’ın mantık tercümesin¬ 
de dikkat çeken husus terminolojiyle alâ¬ 
kalıdır. Birçok terime verilen karşılık da¬ 
ha sonra Süryânîce ve Grekçe mantık ki¬ 
taplarında yapılan tercümelerdekinden 
farklıdır. Hârizmî’yi bile şaşırtacak kadar 
ileri derecede olan farklılığın erken devir 
çevirilerine göre terminolojideki oturma- 
mışlığı göstermektedir. Ancak bu duru¬ 
mun, Halife Me’mûn döneminde redak¬ 
törlük yapmış bulunan Ya’küb b. İshak el- 
Kindî’nin eserleri için bile söz konusu ol¬ 
duğu düşünülürse Mansûr döneminde 
yapılmış bir tercüme denemesi için nor¬ 
mal sayılmalıdır. Ancak İbnü’I-Mukaffa’ 
anılan üç metni Pehlevîce’den Arapça’ya 
çevirmiştir. Tercümenin niçin üç kitaptan 
ibaret olduğu sorusunun cevabı ise Sür¬ 
yânî mantık geleneğinde bulunabilir. Bu 
durumda orijinal eserin Süryânîce’den 
Pehlevîce’ye eski bir tarihte çevrilmiş ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır. Fakat asıl önem¬ 
li olan husus, İbnü’l-Mukaffa’m oldukça 
erken bir dönemde felsefî ilimlerin aleti 
olan mantığa gösterdiği ilgidir. 

c) Ahlâk ve Siyaset Felsefesi. İbnÜ’l- 
Mukaffa’ el-Edebü'ş-şağir adlı eserini, 
okuyucusuna zihnî gelişim ve siyasî tec¬ 
rübe kazandırmanın yanı sıra temel ah¬ 
lâkî erdemleri de (mekârim-i ahlâk) ka¬ 
zandırmak amacıyla kaleme aldığını be¬ 
lirtmektedir. Ahlâkî tutarlılığı çok önem¬ 
seyen düşünür ilim-amel bütünlüğünü 
yahut ayrılmazlığını çeşitli vesilelerle vur¬ 
gulamaktadır. Söyleyenlerin bilenlerden, 
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bilenlerin yapanlardan çok olduğu bir çağ¬ 
da kişinin başkasına ahlâkî telkinde bu¬ 
lunmadan önce kendi kendine öğüt ver¬ 
mesi, erdemli bir hayatın önemini bizzat 
yaşayarak kanıtlaması gerektiğini belirt¬ 
mekte; hikmetli sözün hikmetli amele 
nisbetle sadece insanları etkileyebilece¬ 
ğini, fakat hikmete uygun davranışın ör¬ 
nek alınmak bakımından çok daha etkili 
olduğunu savunmaktadır. İbnü’l-Mukaf¬ 
fa’a göre dünya ve âhiret esenliğini kaza¬ 
nabilmek için sırasıyla şu ihtiyaçların kar¬ 
şılanması gerekmektedir: Yeme içme, za¬ 
rarı uzaklaştırma ve ilim talebi. Aslında 
insanoğlu, bedenî ihtiyaçlarını gidermek 
ve dünyevî rahatlığını sağlamak için dün¬ 
yaya gelmiş değildir; temel gaye aklî ve 
ruhî hayatı geliştirmek olup bedenî ve 
dünyevî ihtiyaçların giderilmesi bu ama¬ 
ca bağlıdır. Bu ihtiyaç sıralamasının Eflâ- 
tuncu gelenekteki istek, öfke ve düşün¬ 
me güçlerine tekabül etmesi dikkat çeki¬ 
cidir. Yine bu anlayışın, sonraki ahlâk ki¬ 
taplarının gözde konularından olan akıl - 
tutku kutuplaşması fikriyle paralellik ar- 
zettiği açıktır (el-Edebü’ş-şağir, s. 14-16, 
24-57). Ahlâkî tutarlılıkla ilgili olarak öz 
eleştiriye de önem veren İbnü’I-Mukaffa’, 
ahlâkî kötülüklerini kaydetmesinin, son¬ 
ra da bunları sık sık düşünmesinin akıllı 
kişiye yaraşır bir davranış olduğu düşün¬ 
cesindedir. Ayrıca bir ahlâk varlığı olarak 
insan için, nefsini muhasebe ettiği ve gü¬ 
vendiği dostlarından kendi ayıplarını din¬ 
leyip onlardan nasihat aldığı saatleri en 
değerli vakitler saymaktadır ( a.g.es. 20. 
22, 47). Bu anlayış İbhü’l-Mukaffa’ın nor¬ 
mal bir zühd ahlâkını benimsediğini gös¬ 
termektedir. Her şeyden önce âhiret haz- 
larını dünya hazlarına tercih etmenin ve 
dünyanın geçiciliği karşısında sık sık ölü¬ 
mü düşünmenin akıllıca bir iş olduğu ka¬ 
nısındadır. Öte yandan zor şartlar sonucu 
olarak azla yetinmek zühd değildir; ger¬ 
çek zühd, imkânlar elverişli olduğu halde 
şuurlu bir özveriyi tercihin eseridir (el- 
Edebü’l-keblr, s. 30). Bu noktada İbnü'I- 
Mukaffa’ dünya ve âhiret dengesi itiba¬ 
riyle insanları cömert, cimri, müsrif ve 
tutumlu şeklinde dört kategoriye ayırdık¬ 
tan sonra cömert ve tutumlu olarak be¬ 
lirlenen her iki ahlâkî tavırda da dünyayı 
ihmal etmeme fikrinin mevcut olduğunu 
ortaya koyar. Ancak bu yaklaşıma göre 
dünyevî olanı uhrevî açıdan değerlendir¬ 
mek anlamına gelen zühd, dünyadan ya¬ 
rarlanmayı ve dünya hayatında tadılabi- 
lecek mutluluk ve sevinci yaşamayı da içi¬ 
ne alan ahlâkî tavrın adıdır (el-Edebü’ş-şa¬ 
ğir, s. 44-45, 48-49). 


İbnü’l-Mukaffa’ın siyasî görüşleri de ah¬ 
lâkî görüşlerinin bir uzantısıdır. Düşünüre 
göre üç türlü devlet biçimi vardır: a) Dine 
dayalı devlet. Bu en iyi ve en güvenli dev¬ 
lettir; çünkü herkes, dinin leh ve aleyhle¬ 
rinde düzenlediği şeye rızâ göstermiş du¬ 
rumdadır. Dolayısıyla dine dayalı devlet 
hem bir hukuk devleti hem de rızâ (kar¬ 
şılıklı anlaşma) devletidir, b) Güce dayalı 
devlet. Bu devlette güçlünün iktidarını 
pekiştirme gayreti karşısında daima güç¬ 
süzlerin muhalefeti söz konusu olacak, 
fakat güçlünün tedbirleri yanında güçsü¬ 
zün muhalefeti hiçbir şey ifade etmeye¬ 
cektir. c) Keyfî idare. Bu idarenin hâkim 
olduğu devletin herhangi bir hukuk ve 
iktidar ilkesinden mahrum olduğu için 
uzun ömürlü olması mümkün değildir 
(a.g.e., s. 73). 

İbnü’I-Mukaffa’, siyasetle ilgili görüş¬ 
lerini edebe dair risâleleriyle Kelîle ve 
Dimne’ de olduğu gibi sadece ahlâkî hi- 
kemiyat veya siyâsetnâme tarzında dile 
getirmemiştir. Onun Risûle fi'ş-şahâbe 
adlı eseri. Halife Mansûr dönemindeki si¬ 
yasî şartların dikkatli gözlemiyle kaleme 
alınmış bir ıslahat projesidir. Halife Man- 
sûr’un iktidara geldiği 136 (754) yılı ile İb- 
nü’l-Mukaffa’ın ölüm tarihi arasında ya¬ 
zılmış olduğu tahmin edilen bu risâle, Ab- 
bâsîyönetiminin ilk devirlerinde yaşanan 
ülke sorunlarına çözüm önerilerini içer¬ 
mekte olup bizzat halifeye hitaben kale¬ 
me alınmıştır. Risâlenin perspektifi, el- 
Edebü'ş-şağir m girişinde de vurgula¬ 
nan insanların dünya ve âhiret esenliği¬ 
dir. Risâlede dönemin İçtimaî ve siyasî 
meselelerinin aşılması için ortaya konu¬ 
lan önerilerin başlıcalarına göre lrak’taki 
Horasan ordusu sıkı bir din eğitiminden 
geçirilerek aralarında inanç ve görüş bir¬ 
liği sağlanmalı (a.g.e., s 311), malî ve as¬ 
kerî görevlerin birbirine karışmamasına 
önem verilmeli, arazi vergisi toplama işin¬ 
de askerin istihdam edilmesi uygulama¬ 
sından vazgeçilmeli, askerin maaşı dü¬ 
zenli ödenmeli, Horasan ve civar eyalet¬ 
ler için bir istihbarat servisi kurulmalıdır 
(a.g.e., s. 313-315). Öte yandan halifenin 
konumu dinî hükümler bakımından açık 
seçik tanımlanmalıdır. Çünkü Allah'a ita¬ 
at etmeyene itaaat edilmeyeceği şeklin¬ 
deki hüküm istismar edilerek siyasî oto¬ 
rite bakımından kargaşa ortamı hazırla¬ 
nabilir. Buna karşılık siyasî otoritenin dinî 
ölçüleri hiçe sayan keyfîlikleri de mâzur 
görülemez. Yönetilenler bakımından ilke¬ 
siz bir teslimiyet anlayışı yanlıştır ( a.g.e., 
s. 312). Sonuçta hem ilkeler korunmalı 
hem de siyasî kargaşa önlenmelidir. Bu 
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dengeyi sağlayacak âmil ise yönetim ve 
itaatin dine ve akla uygunluğudur. 

İbnü’l-Mukaffa', dinî hükümlerin akılcı 
tatbikatıyla ilgili olarak bir hukuk refor¬ 
munu da şart görmektedir. Zira farklı 
bölgelerde farklı hukuk uygulamalarının 
mevcudiyeti ciddi problemler doğurmak¬ 
tadır. Bunun için halife, hukuk sisteminin 
sahih dinî verilere dayalı olarak akılcı bir 
yaklaşımla kodifikasyonu işine girişmeli, 
bir standart hukuk metni (kitâb câmi') 
ortaya koymalıdır ( a.g.e s. 316-317). İb- 
nü’l-Mukaffa‘ın bu görüşünü Sâsânî uy¬ 
gulamasından aldığı iddia edilmişse de 
(Ahmed Emîn, I, 215-216). Sâsânîler'e ait 
resmî bir hukuk metninin mevcut olma¬ 
dığı bilinmektedir. Roma hukukunun te¬ 
siri ise günlük uygulamalarla sınırlı idi. 
Şu halde ona bu fikri ilham eden din - dev¬ 
let ilişkileri hakkındaki şahsî gözlem ve 
tesbitleridir(Goitein, s. 163-164, 166). İb- 
nü'l-Mukaffa’ın gözlemciliği onun kıyasla 
ilgili görüşüne de yansımıştır. Buna göre 
kıyas fikir ve çözüm üretmede amaç de¬ 
ğil araçtır. Kıyasın verdiği teorik sonuç 
kamu vicdanının iyi ve doğru bulduğu şe¬ 
ye (ma'ruf) aykırı düşüyorsa onu ölçü al¬ 
mak gerekmez (Risale fı’ş-şahâbe, s. 317- 
318). 

İbnü’l-Mukaffa'ın yer yer acı eleştiriler 
de içeren önerilerinin yönetim nezdinde 
yankı bulmadığı (Latham, s. 64), özellikle 
siyasî otoritenin din müesseseleri üzerin¬ 
de etkili olması sonucunu doğurabilecek 
önerilerinin dikkate alınmadığı (Goitein, 
s. 166) bilinmektedir. Ancak reformcu dü¬ 
zenlemeler için “yönetilenlerin esenliği, 
ülkenin bayındırlığı, hıyanetin ve despo¬ 
tizmin engellenmesi” (Risale fı’ş-şahâbe, 
s. 322) şeklinde hedefler öngördüğü dik¬ 
kate alınarak onun gerçek ölüm sebebinin 
siyasî fikirleri olduğu sonucuna varılabilir 
(Ahmed Emîn, 1, 215). 

d) Din Felsefesi. Kelîle ve Dinine ’nin 
"Bâbü Berzûyeh” başlıklı bölümünün doğ¬ 
rudan doğruya İbnü’l-Mukaffa'ın tenkit¬ 
çi din felsefesini ihtiva ettiğini düşünen 
Theodor Nöldeke ve Francesco Gabrieli 
gibi şarkiyatçılar, düşünürün din hakkm- 
daki gerçek görüşlerini Berzûyeh'in ağ¬ 
zından aktardığı şeklindeki bir var sayıma 
dayanarak onun dinsiz bir düşünür oldu¬ 
ğunu ileri sürmüşlerdir. Özellikle dinin 
eleştirildiği bölümün metne İbnü’l-Mu¬ 
kaffa' tarafından eklendiği yolunda Bî- 
rûnî’nin ortaya attığı iddiaya dayanarak 
(Tahkiku ma li'l-Hind, sı 76) bu var sayım 
temellendirilmeye çalışılmıştır. Adı ge¬ 
çen bölümde Berzûyeh’in fikrî serüveni 
verilmekte ve bu serüvenin bir safhasın¬ 


da onun dini sorgulayışı anlatılmaktadır 
{bk. Kelîle ue Dimne, s. 100-124), Bu me¬ 
tinden hareket eden şarkiyatçıların yak¬ 
laşımına göre İbnü’l-Mukaffa’ gerçeği bi¬ 
limde ve sonra da dinde arayan, dinleri 
aklen tatmin edici bulmayıp zühd ve buh- 
ranlık arasında bocalayan bir fikir adamı¬ 
dır ve düşüncelerini Berzûyeh'in ağzın¬ 
dan aktarmıştır. Ancak bu yorum Paul 
Kraus tarafından kuşkuyla karşılanmıştır. 
Kraus’un açıklamasına göre İbnü'i-Mu- 
kaffa', Kelîle ve Dimne metnine kendin¬ 
den bir şeyler ilâve etmiş olabileceği gibi 
eserin Pehlevîce tercümesinde de dinler¬ 
den kuşku duyan pasajlar bulunabilir. Me¬ 
selâ Paulus Persa’nm Süryânîce mantık 
kitabı, dinlerin akla aykırı ve çelişkili ol¬ 
duğu yönündeki fikirlerin Cündişâpûr’u 
kuran Kisrâ Enûşirvân döneminde kale¬ 
me alındığına tanıklık etmektedir. Üstelik 
Paulus Persa ile Berzûyeh Enûşirvân’m 
sarayında birlikte bulunmuşlardır. Böyie- 
ce dinler hakkındaki sözlerinin o dönemin 
ruhunu yansıttığı söylenebilir (Abd u rra h- 
man Bedevî, A 1in Târîhi’l-ilhâd fii-İslâm, 
s. 50-57). 

Öte yandan İbnü’l-Mukaffa’ın kendisi¬ 
ne ait ifadelerde din hakkında kuşkucu 
veya reddedici unsurlar bulunması şöyle 
dursun ona göre din Allah’tan yaratıkla¬ 
rına verilmiş bağışların en büyüğü, en ya¬ 
rarlısı ve her türlü hikmet açısından en 
övülecek olanıdır (el-Edebü’ş-şağir, s. 33). 
Düşünür, evrende gözlenen küçük büyük 
bütün varlıkların görünmeyeni tanım¬ 
layacak şekilde Tanrı’yı bilmeye ve O’na 
inanmaya götürdüğünü belirterek sis¬ 
temli gözlem ve akıl yürütmenin Tanrı’yı 
ispata yeteceğini savunmuştur (a.g.e., s. 
36-37). Ancak dinî inanç ve fikrî görüş ara¬ 
sındaki farkı da gözetmek gerekir. Çün¬ 
kü din inanç temeline dayanır. Halbuki in¬ 
sanın zihninde oluşan görüşler fikrî ihti¬ 
lâf ve tartışmalarla şekillenir. Dinini tar¬ 
tışma konusu yapan kişi onu kendi görü¬ 
şü haline getirmiş olur: kendi görüşünü 
dinin mutlaklığına çıkaran ise bir din ko¬ 
yucu durumuna gelir. Kendisi için din ko¬ 
yan ise dinsizdir (a.g.e., s. 34). Dinde esas 
olan doğru itikad, büyük günahlardan ka¬ 
çınmak ve farzları yerine getirmektir. Bu 
ilkelere ısrarla sarılmak gerekir. Dinin an¬ 
laşılması ve yaşanması konusunda ileri 
adımlar atmak üzere din ilimlerinde de¬ 
rinleşip yoğun bir ibadet hayatına yönel¬ 
mek bu temel şartların yerine getirilme¬ 
sinden sonra anlamlı olabilir. Böyle bir 
dinî tutum erdem ve yetkinlik açısından 
daha uygun olacaktır (el-Edebü'l-kebîr, 
s. 65-66, 121). 
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B İlhan Kutluer 

r İBNÜ’l-MUKRÎ el-İSFAHÂNÎ n 

ı^jâeJI ^1) 

Ebû Bekr Muhammed 
b, İbrâhîm b. Alî el-İsfahânî 
(ö. 381/991) 

Hadis hâfızı. 

285’te (898) İsfahan'da doğdu. Mukrî 
olan babasından dolayı İbnü’l-Mukrî laka¬ 
bıyla tanındı. Ayrıca Zâzânî ve Âsımî nis- 
beleriyle anılır. 302’de (914-15) hadis öğ¬ 
renimine başladı. Tahsil amacıyla İslâm 
dünyasında elliden fazla ilim merkezini 
gezdiği için “Rahhâl” diye de anılır. Devri¬ 
nin İsfahan, Bağdat, Musul, Mekke, Ku¬ 
düs, Dımaşk, Kahire ve Küfe gibi ilim 
merkezlerinde Muhammed b. Nasîr el- 
Medînî, Ebü’l-Kâsım el-Begavî, Ebû Bekir 
el-Bâgandî, Ebû Ya’lâ el-Mevsılî, Muham¬ 
med b. Haşan b. Kuteybe, İshak b. Ah¬ 
med el-Huzâî, Mufaddal b. Muhammed 
el-Cenedî, İbnü'l-Münzir en-Nîsâbûrî, Ab¬ 
dullah b. Muhammed el-Firyâbî ve Ebû 
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Ca’fer et-Tahâvî gibi âlimlerden hadis tah¬ 
sil etti. Kendisinden de yaşça daha büyük 
olan hadis hâfızları Ebû İshak İbn Hamza 
ve Ebü'ş-Şeyh ile İbn Merdûye, Ebû Bekir 
Muhammed b. Ahmed ez-Zekvânî, Ebû 
Saîd Muhammed b. Ali en-Nakkâş, Mu¬ 
hammed b. Abdülvâhid b. Ubeydullah b. 
Şehriyâr ve Muhammed b. Ömer el-Bak- 
kâl faydalandı. Ebû Nuaym el-İsfahânî, 
Abdülkerîm b. Muhammed es-Sem’ânî 
ve İbn Nukta gibi muhaddisler tarafından 
“sika, me'mûn" olarak nitelendirilen İb- 
nü'l-Mukrî, Kur'an öğretimine önem ve¬ 
ren bir aileden gelmekte olup Tahâvî, Ebû 
Ya’lâ ve Mufaddal b. Muhammed el-Ce- 
nedî'nin eserlerinin günümüze ulaşma¬ 
sında rolü olmuştur. Mufaddal b. Fedâle’- 
nin bir eserinin orijinal nüshasını bulmak 
için yetmiş merhalelikyol katettiği, çeşitli 
âlimlerden faydalanmak üzere Kudüs’e 
on defa, hacca dört defa gittiği ve Mek¬ 
ke'de yirmi beş ay kaldığı belirtilmektedir. 
Fıkıh usulünde Ahmed b. Hanbel'in ve 
Ebû Zür’a er-Râzî’nin usulünü benimse¬ 
yen İbnü’l-Mukrî tasavvufa meyletmiş, 
Sâhib b. Abbâd’ın kütüphanesinde bir 
müddet hâfız-ı kütüb olarak çalışmıştır. 
İbnü’l-Mukrî Şevval 381 ’de (Aralık 991) 
İsfahan’da vefat etti. 

Eserleri. 1. Mu c cemü'ş-şüyûh. Kay¬ 
naklarda el-Mıfcemü'l-kebîr adıyla zik¬ 
redilen eser muhtemelen bu kitaptır. İb- 
nü’l-Mukrî'nin hocalarından 700'ü aş¬ 
kın kimsenin alfabetik olarak sıralandığı, 
Sem’ânî, İbn Nukta ve Ebû Nuaym gibi 
âlimlerin istifade ettiği eserin bir nüsha¬ 
sı Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de kayıtlıdır (nr 
27). 2. Cüz 3 tîhi ehâdîşü Nâfi £ b. Ebî 
Nü^aym (Müsnedü NâfF b. Ebî Nu c aym 
el-Kârî). Yirmi sekiz rivayetin yer aldığı ri- 
sâle Ebü'1-Fazl el-Huveynî el-Eserî tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (Tanta 1411/1991). 3. 
er-Ruhsa fî takbîli'l-yed (Takbîlü’l-yed) 
(nşr. Ebû Abdullah Mahmûd b. Muham¬ 
med el-Haddâd, Riyad 1408/1988). 4. el- 
Erba‘ûn (Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye, Mec¬ 
mua, nr. 81, vr. 136-154). S. Müsnedü Ebî 
Hanîfe (Tehzîbü Müsnedi’l-imâmEbîHa- 
nîfe) (Millet Ktp., Feyzullah Efendi, nr. 507/ 

15). 6. Fe ra 1 id (Feuâ’id). Eserin birinci cü¬ 
zü ile (Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, Mecmua, 
nr. 78, vr. 98-117) on üçüncü cüzü (aynı kü¬ 
tüphane, Mecmua, nr. 105, vr. 174-193) gü¬ 
nümüze ulaşmıştır. 7. el-Müntehab min 
ğarâ’ibi ehâdîşi Mâlik b. Enes (Dârü'l- 
kütübi'z-Zâhiriyye, Mecmua, nr. 87, vr. 130- 
136). 8. el-Cü z 3 fîhi min hadîşih. Müel¬ 
lifin hadislerinden seçmeler olup bir nüs¬ 
hası Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de bulun¬ 
maktadır (Mecmua, nr. 87, vr. 16-21). Kay¬ 
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naklarda İbnü’l-Mukrî’nin eş-Şemâ'il adlı 
bir eserinin bulunduğu da kaydedilmek¬ 
tedir. 
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H Ali Osman Koçkuzu 

F İBNÜ’l-MUKRÎ el-YEMENÎ ' 

jjI ) 

Ebû Muhammed Şerefüddîn İsmâîl 
b. Ebî Bekr b. Abdillâh 
eş-Şâverî eş-Şercî el-Yemenî 
(ö. 837/1433) 

I Şâfiî fakihi, edip ve şair. ^ 

Genellikle kabul edilen rivayete göre 
754 (1353) yılında, Yemen’in Kızıldeniz sa¬ 
hilinde bulunan Şerce bölgesindeki Eb- 
yâtü Hüseyin’de dünyaya geldi ve orada 
yetişti. Doğumu için 755 (1354) ve 765 
(1363) yılları da verilmektedir. Benî Şâver 
kabilesine mensuptur. İlk öğrenimini böl¬ 
genin hocalarından gördükten sonra 782'- 
de(1380) Zebîd’e gitti. Ebû Abdullah Ce- 
mâleddin Muhammed b. Abdullah er-Rey- 
mî’den fıkıh, Muhammed b. Zekeriyyâ ve 
Sirâcüddin Abdüllatîf b. Ebû Bekir eş-Şer- 
cî gibi âlimlerden Arap dili ve edebiyatı 
okudu. Fıkıh, fıkıh usuiü, mantık ve Arap 
dilinde uzmanlaşarak bölgenin önde ge¬ 
len âlimleri arasında yer aldı. İlmî müna¬ 
kaşalarda büyük başarı gösterdiği, özel¬ 
likle Muhyiddin İbnü’l-Arabî taraftarları 
ile yaptığı tartışmalarda ortaya koyduğu 
görüşlerinin takdir topladığı kaydedilmek¬ 
tedir. Arap edebiyatının nazım ve nesrin¬ 
de usta olan İbnü’l-Mukrî’nin. şiirlerinde 
başta cinas olmak üzere edebî sanatların 
bütün inceliklerini ustalıkla kullandığı için 
bu hususta Mütenebbî’den üstün oldu¬ 
ğu söylenmiştir. 

İbnü'l-Mukrî, Resûlî Devleti’nin hüküm¬ 
darı el-Melikü'l-Eşref İsmâil tarafından 


önce Taiz’deki Mücâhidiyye Medresesi’ne, 
ardından Zebîd’deki Nizâmiyye Medrese¬ 
si’ne müderris tayin edildi. 0 dönemde 
kendisine İdarî ve siyasî bazı görevler de 
verildi; Mehâlib’e emîr ve arkasından Mı¬ 
sır’a elçi olarak gönderildi. Ayrıca çeşitli 
yerlerde kadılık yaptı. 808 (1406) yılında 
hac maksadıyla gittiği Mekke’de Şerif 
Bedreddin Haşan b. Aclân ile görüşüp 
kendisi için yazdığı kasideyi sunduktan 
sonra Halye (Yemen) Emîri Mûsâ b. Harâ- 
mî’nin barış teklifini ileten İbnü’l-Mukrî, 
hem bu teklifin kabul edilmesini sağladı 
hem de 30.000 dirhemle ödüllendirildi 
(kaside için bk. İbn Tağrîberdî, V, 95-97). 
837 yılı Safer ayı sonunda (Ekim 1433) Ze- 
bîd’de vefat etti. 

Eserleri. 1 . İrşâdü'l-ğâvî ilâ (fî) me- 
sâliki'l-Hâvî (Kahire 1302, 1320) . Abdül- 
gaffâr b. Abdülkerîm el-Kazvînî’nin el- 
Hâvi'ş-şağir adlı kitabının muhtasarı 
olup Şâfiî fıkhının önemli eserlerinden 
Muhtûşarü'l-Hâvi'ş-şağîr olarak da bi¬ 
linmektedir. İbnü’l-Mukrî bu eserinde ken¬ 
di görüşlerine de yer vermiş, zaman za¬ 
man kısa açıklamalarda bulunmuştur. Sıbt 
İbnü’l-Acemî ve Ebü’l-Fâzl Şehâbeddin İb- 
nü’s-Sayrafî’nin manzum haie getirdiği İr- 
şâdü’l-ğâvî üzerine bizzat müellif (aş. bk.), 
ayrıca Kemâleddin İbn Ebû Şerif el-Mak- 
disî ( el-ls‘âd bi-şerhi’l-lrşâd), Şemseddin 
Muhammed b. Abdülmün’im ei-Cevcerî 
ve Muslihuddin Mehmed Lâri tarafından 
birer, İbn Hacer el-Heytemî tarafından 
biri küçük (el-lmdâdfîşerhi’l-Irşâd ), diğe¬ 
ri büyük (Fethu’l-ceuad bi-[fîf şerhi’l-lr- 
şâd) iki şerh kaleme alınmıştır. Eser ay¬ 
rıca Ahmed b. Muhammed el-Kastailânî 
tarafından telhis edilmiştir. 2. İhlâşü'n- 
nâvî fî İrşâdi'l-ğâvî ilâ mesâliki'l-Hâ- 
vî (Kitâbü’t-Temşiye bi-şerhi İrşâdi’l-ğâuî 
fî mesâliki’l-Hâuî). Müellifin bir önceki 
eserine yazdığı iki ciltlik şerhtir. Şâfiî 
mezhebinin altmış beş temel kaynağın¬ 
dan istifade ile hazırlanmış olan eser 
90.000 civarında meseleyi ihtiva etmek¬ 
tedir. Bilhassa Afrika ile Yemen'de ders 
kitabı olarak okutulan İhlâşü'n-nâvî bir¬ 
çok defa yayımlanmıştır (nşr. Abdülazîz 
AtıyyeZelat, I-IV, Kahire 1409-1411/1989- 
1991; nşr. Mahmud Abdülmütecellî Halî¬ 
fe, l-III, Kahire 1409/1988, Ahmed Osman 
Muhammed eş-Şâşîes-Somâlî'nin et-Ta‘- 
lîk'i ile birlikte). 3. Ravzü'Mâlib. Neve- 
vî’nin Ravzatü't-tâlibîn'mm ihtisarı olup 
Zekeriyyâ el-Ensârî’nin Esne'l-metâlib 
adlı şerhiyle birlikte dört cilt halinde ba¬ 
sılmıştır (Kahire 1313). Bu şerhe Abdullah 
b. Ömer Bâ Mahreme bir hâşiye, Rav- 
zü't-tâlib’e de İbnü’l-Mukrî’nin talebesi 
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Fetâ (el-İlhâm limâ fi’r-Rauzi mine’l-eu- 
hâm) ve Şemseddin Muhammed b. Ab- 
durrahman İbn Sûle ed-Dimyâtî (Şerhu’r- 
Ravz) birer şerh yazmıştır. 4. c Unvânü'ş- 
şerefi'l-vâfî fî flmi’l-fıkh ve'Yarûz ve't- 
târîh ve’n-nahv ve’l-kavâfî (Haydarâ- 
bâd-Dekken 1272; Halep 1294; Kahire 
1272, 1318; Kalküta 1294; Taiz-Dımaşk 
1987). Aslında bir fıkıh kitabı olmakla bir¬ 
likte satır başları, ortaları ve sonlarında¬ 
ki harf ya da kelimeler aynı zamanda bi¬ 
rer sütun içinde yukarıdan aşağıya sıra¬ 
landığı takdirde aruz, tarih, nahiv ve ka¬ 
fiye alanında dört ayrı eser oluşturmak¬ 
tadır. İbnü’l-Mukrî, el-Melikü'l-Eşref e tak¬ 
dim etmek üzere hazırladığı bu kitabı, 
tamamlanmasından önce sultanın vefatı 
sebebiyle yerine geçen oğlu el-Melikü’n- 
Nâsır Ahmed’e sunmuştur. Sultanın ilti¬ 
fatını ve bölge âlimlerinin takdirini kaza¬ 
nan eser, İbn Kâdî Şühbe tarafından Ebû 
İshak eş-Şîrâzî’nin et-Tenbîh' i ile aynı de¬ 
ğerde sayılmıştır. Son olarak Abdullah İb- 
râhim el-Ensârî'nin yaptığı tahkikli neşir¬ 
de (Devha 1396/1976, 1400/1980), renk¬ 
lendirme yardımıyla ana metni ve diğer 
eserleri belirginleştiren ve kitabın bu 
özelliğini ön plana çıkaran bir basım tek¬ 
niği uygulanmıştır, s. el-Cevâhirü'l-Iâ- 
mi c a fî tecnîsi'l-ferâ’idi'l-câmi'a li'l- 
me c âni'r-râYa (el-Bedfiyye). İzzeddin Ali 
b. Hüseyin b. Ali el-Mevsılî ve Safiyyüddin 


el-Hilfî gibi bazı şairlerin bedîiyyâtı tarzın¬ 
daki bu eser el-Melikü’n-Nâsır Ahmed’in 
emriyle hazırlanmıştır. 144 beyitte 150 
bediî sanatın ortaya konduğu kitabın bir¬ 
çok kütüphanede yazma nüshası vardır 
(Süleymaniye Ktp., Hâlet Efendi, nr. 814, 
Şehid Ali Paşa, nr. 2396; ayrıca bk. Brockel- 
mann, CAL Suppl., II, 254). Princeton Üni¬ 
versitesi Kütüphanesi'nde bir yazması 
bulunan el-Cümânâtü'l-bedYa fîmedhi 
c alemi' ş-şerî‘a adlı eser de bu kitap ol¬ 
malıdır (Hitti v.dğr., s. 38-39). 6. el-Ferî- 
detü'l-câmi c a li’l-me c âni'r-râYa. Müel¬ 
lifin bir önceki eserine yazdığı şerhtir (nşr. 
Abdurrahman Abdullah Ahmed el-Had- 
ramî, San'a 1406/1985). 7. Dîvân (Mec- 
mû c uî-Kâdi'l-Fâzıl Şerefiddîn ismâ c il b. 
Ebî Bekr el-Mukrî) (Bombay 1305) Emir¬ 
lere methiye niteliğinde kasidelerden mü¬ 
teşekkil olup İbnü’l-Mukrî'nin bir çağdaşı 
tarafından derlenmiştir. 8. Dîvânü lb- 
ni'l-Mukrî(nşt. Abdullah b. İbrâhim el- 
Ensârî, Devha 1988). Ahmed b. Ahmed eş- 
Şercî’nin derlediği bu divan öncekinden 
farklıdır. 9. Lâmiyyetü İsmâ c îl b. Ebî 
Bekr el-Mukrî. Birçok defa basılan bu 
kaside (Kalküta 1811, Ahmed b. Muham¬ 
med el-Yemenî eş-Şirvânî'nin Nefhatü’l- 
Yemeri i ile birlikte; Bombay 1286/1869, 
1297/1880), çeşitli kütüphanelerde yaz¬ 
ma nüshaları bulunan Mu c ârazatü Lâ- 
miyy eti'l- 1 Acem ile aynı eser olmalıdır. 


10. el-Kaşîdetü’d-dâmiğa (Süleymani¬ 
ye Ktp., Fâtih, nr 3144, vr. 184 b -188 a ). 186 
beyit olup Muhyiddin İbnü’l-Arabî’nin 
tasavvuf anlayışını ve özellikle vahdet-i 
vücûd nazariyesini Hz. Peygamber'e 
şikâyet üslûbunda eleştirmektedir. 11. 
Tevsî\ı beyteyi'l-Harîrî. Harîrî’nin 
benzeri yazlamayacağı ileri sürülen iki 
beytine benzer olarak hazırlanan elli be- 
yitlik bir kasidedir (Süleymaniye Ktp., Lâ¬ 
leli, nr 1854; Şehid Ali Paşa, nr. 2159). 12. 
ez-Zerfa ilânaşri'ş-şerfa. Ömer b. Yû¬ 
suf el-Mahrûmî’nin el- c Atâ bi'n-nûri'l- 
vehbî c an esrâri cevahiri İbni'l-Arabî 
adlı eserinde yer alan tasavvuf! bid‘atla- 
ra reddiye mahiyetinde yazılmış 162 be- 
yitlik bir kasidedir (Brockelmann, GAL, II, 
243; Suppl., II, 254). 13. c Akidetü İsmâ c îl 
el-Mukrî. Mektebetü câmiati’l-Melik Su- 
ûd'da (Usûlüddin, nr. 1139/3) yedi varak- 
lık bir nüshası vardır. Müellifin çeşitli kü¬ 
tüphanelerde yazma nüshaları bulunan 
diğer eserleri de şunlardır: Kaşîdetü'l- 
ezkiyd 3 fî tarîkati'l-evliyâel-Kaşîde- 
tü't-ta'iyye, Risâle fîmesâhH'l-hilâf, er- 
Rikâzü'l-muhammes fîmâ kile mine'l- 
evcüh fi'l-mâYl-müşemmes, Manzû- 
metü'd-dimâ , (Dimâ’ü’l-hâcue'l-ktimâr), 
Esmâ’üllâhi'l-hüsnü, Tahmîsü'l-Ka- 
şîdeti'l-Mudariyye (Brockelmann, GAL 
Suppl., II, 254-255; Mach-Ormsby, s. 256). 
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İbnü'l-Mukrî el-Yemenî’nin el-BedViyye adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Halet Efendi, nr. 814) 
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S Saffet Köse 

İBNÜ’l-MURAHHAL 

o?’) 

Ebü’l-Hakem (Ebü’l-Mecd) Mâlik 
b. Abdirrahmân b. el-Murahhal Alî 
b. Abdirrahmân el-Mâlekı es-Sebtî 
(ö. 699/1300) 

Şair ve edip. 

L J 

17 Muharrem 604 ’te (13 Temmuz 1207) 
Endülüs’ün güneyindeki Mâleka (Malağa) 
şehrinde dünyaya geldi. Mağrib’in Berberi 
Masmûde kabilesine mensuptur. Doğum 
yerine nisbetle Mâleki, Sebte’de (Ceuta) 
uzun süre yaşadığından Sebtî nisbeleriyle 
anılır. Ispanya’nın kuzeydoğusunda yer 
alan Albarracin’e bağlı Santa Maria’dan 
göçe zorlandığı için dedesi Ali b. Abdur- 
rahman’a “Murahhal” lakabı verilmiş, şair 
de ona izâfetle İbnü’l-Murahhal künyesiy¬ 
le tanınmıştır. 

İbnü’l-Murahhal öğrenimine Mâleka’da 
başladı. Burada Ebû Ca’fer İbnü’l-Fah- 
hâm’dan kıraat, Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Ahmed el-İsticî ve Kadı Ebû Ab¬ 
dullah İbn Asker el-Gassânî’den dinî ve 
edebî ilimleri öğrendi. Ayrıca dostluk kur¬ 
duğu Ebû Bekir Abdurrahman b. Ali b. 
Dehmân, Ebû Amr İbn Sâlim gibi âlim¬ 
lerden faydalandı. Daha sonra dönemin 
önemli kültür merkezlerinden olan İşbîli- 
ye’ye (Sevilla) giderek Ebü’l-Hasan İbnü’d- 
Debbâc’dan kırâat-i seb’a ve Ebû Ali eş- 
Şelevbîn’den nahiv okudu. Derslerine de¬ 
vam ettiği Ebüî-Kâsım İbn Baki’den no¬ 
terlik (sınâatü’t-tevsîk) mesleğini öğrendi. 
Fas’ta ikameti sırasında fakih Ebû Zeyd 
el-Yernâsinî’den istifade etti. Şairliğinin 
yanı sıra Arap dili ve edebiyatı ile fıkıh il¬ 
minde de derinleşen İbnüî-Murahhal, Gır¬ 
nata (Granada) çevresindeki çeşitli yerle¬ 
şim merkezlerinde bir süre kadılık yaptı, 
646’da (1248) İşbîliye’nin düşmesinden 
sonra Mağrib’e geçerek Sebte’de ve Fas’¬ 
ta hayatını sürdürdü. Bölgenin Merînî 
emirlerinin idaresi altında olduğu bu dö¬ 
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nemde saygı ile karşılanan şair, Emîr Ya‘- 
küb b. Abdülhakk’ın güvenini kazanarak 
onun özel kâtibi oldu. Kısa bir müddet 
sonra emîrin seçkin nedimleri arasında 
yer aldı. Kâtiplik görevini Emîr Ya’küb’un 
oğulları Ebû Mâlik Abdülvâhid ve Ebû 
Yahyâ Yûsuf devrinde de sürdürdü. En¬ 
dülüs ve Mağrib’deki resmî görevleri ya¬ 
nında ilim ve edebiyatla da ilgisini devam 
ettiren İbnü’l-Murahhal öğretim faaliyet¬ 
lerini aksatmamıştır. Ebû Abdullah İbn 
Abdülmelik el-Merrâküşî, Ebû Ca’fer İb- 
nü’z-Zübeyr, Ahmed b. Abdullah er-Ru- 
sâfî, Ebû İshakİbrâhim ei-Gâfiki, Ebü’l- 
Kâsım b. Yûsuf et-Tücîbî ve kendisinden 
semâ ve kitâbet yoluyla icâzet alan Ebû 
Hayyân el-Endelüsî onun önemli öğren¬ 
cileri arasında yer almaktadır. İbnü’l-Mu¬ 
rahhal 17 Receb 699’da (8 Nisan 1300) 
Fas’ta vefat etti ve Fas Mezarlığı’na def¬ 
nedildi. 

İbnü’l-Murahhal birkaçı dışında bütün 
eserlerini manzum olarak kaleme almış¬ 
tır. Klasik Arap şiirinin medih, gazel, zühd, 
hikmet, mizah ve hiciv gibi türlerinde eser 
veren İbnü’l-Murahhal’in üslûbu oldukça 
yumuşak, özellikle dinî muhtevalı şiirleri 
son derece etkileyicidir. 622 (1225) yılın¬ 
da Emîr Abdülvâhid’in kâtipliğini yaptığı 
sırada Endülüs’te hâkimiyetlerini kaybet¬ 
mekte olan müslümanlara yardım konu¬ 
sunu işleyen, bir çeşit cihad çağrısı niteli¬ 
ğindeki kasidesi bir cuma günü Karaviy- 
yîn Camii’nde okunduğunda bütün cema¬ 
atin etkilendiği, pek çok kişinin cihada ka¬ 
tıldığı kaydedilmektedir (İbn Ebû Zer', s. 
98; Abdullah Kennûn, 111, 25-28). 

Onun medih türündeki şiirleri arasın¬ 
da, Merînî Emîri Ya'küb’un Merakeş’i ele 
geçirdiğinde yazdığı kasidesi edebî şahsi¬ 
yetini ortaya koyması bakımından önem¬ 
lidir (İbn Ebû Zer', s. 118-119; Abdullah 
Kennûn, III, 212-215). Savaş ve kahraman¬ 
lık gibi konuları ele aldığı bu tür kasidele¬ 
rinde sade bir dil kullanan İbnü’l-Murah¬ 
hal hamâsetten ziyade tabiat tasviriyle 
nesîb konusunu işlemiştir. Endülüs şair¬ 
lerinde görülen zarif üslûpla Abbâsî edip¬ 
lerine has sert lafızları büyük ustalıkla bir 
arada kullanabilmesi onun önemli bir 
özelliğidir. Hz. Peygamberin methine dair 
muâşşerâtı Endülüs’te bu türün ilk ör¬ 
neklerindendir. Gazelleri ise yeterli dere¬ 
cede duygusal ve etkileyici değildir. Nük¬ 
te ve mizahla ilgili şiirlerinde, bilhassa ka¬ 
dınların hile ve kurnazlıklarını zevkli ve 
akıcı bir ifade ile tasvir etmiştir. Hikemi- 
yat ve zühdiyatmda fazilet, takvâ ve doğ¬ 
ruluk gibi konuları dile getiren İbnü’l-Mu- 
rahhal’in bu şiirlerinde tasavvuftan etki¬ 
lendiği görülmektedir. 


Rakiplerini hicvederken kaba ve çirkin 
lafızlara yer vermekten çekinmeyen İb¬ 
nü’l-Murahhal dostlarını methederken 
fevkalâde ince ve kibar ifadeler kullanır. 
Çağın edebî akımına uyarak bedîî sanat¬ 
larla bezediği kısa tasvirî şiirleri de bulu¬ 
nan İbnü’l-Murahhal ayrıca kıraat, ferâ- 
iz, nahiv, lügat ve aruz gibi çeşitli ilimle¬ 
re dair manzumeler yazmış ve Endülüs 
didaktik şiirinin öncülerinden olmuştur. 
Emîrler adına sanatlı nesirle yazdığı çok 
sayıdaki resmî mektubundan onun bu 
sahada da başarılı olduğu anlaşılmakta¬ 
dır. İbnü’l-Murahhal, Endülüs’te makâme 
türü nesir sanatının ilk gerçek temsilcisi 
kabul edilmektedir. 

Eserleri. 1. el-Mu^aşşerâtü'l-lüzûmiy- 
ye. Hz. Peygamberin methine dair yirmi 
dokuz kasideden oluşur. Her biri onar be¬ 
yitten meydana gelen kasideler kafiye 
harfine göre alfabetik olarak sıralanmış¬ 
tır. Şair, her beytin ilk kelimesinin birinci 
ve ikinci harflerinin revî (kafiye harfi) ve 
ondan önceki harf ile aynı, fakat ters di¬ 
zilmiş (beyitlerin ilk iki ve son iki harfleri 
aynı, ancakters sıralanmış) olmasına dik¬ 
kat ederek kelime hâzinesinin zenginli¬ 
ğini, lafızları seçme ve kullanmadaki ma¬ 
haretini kanıtlamak istemiştir. Eserin 
adında kullandığı “lüzûmiyye" sıfatıyla 
hem lüzûm mâ lâ yelzem, i’nât ve ilti-., 
zam adlarıyla anılan edebî sanatı icra et¬ 
tiğini vurgulamış, hem de bu konuda şa¬ 
heser sayılan Ebü’l-Alâ el-Maarri’nin Lü¬ 
zumu mâ lâ yelzem adlı divanına tel¬ 
mihte bulunmuştur. Kitap, şairin biyogra¬ 
fisine dair bir mukaddime ile birlikte Hi¬ 
lâl Nâcî tarafından yayımlanmıştır (el- 
Meurid, IX/4 [Bağdad 1401/1981], s. 507- 
530). 2. el-Muvatta’e (el-Marızûmetü'l- 
muuatta’e, Manzûmetü Fasihi Şa c leb, Naz- 
mü ’l-Faşîh). 1340 beyitten ibaret olan bu 
eserde müellif, Salebin el-Faşîh fi'l-lu- 
ğa adlı kitabını urcûze şeklinde nazmet- 
miş, ayrıca üzerine şerh de yazmıştır (Fas, 
ts. [el-Matbaatü'l-Fâsiyye]). Muhammed 
İbnü’t-Tayyib el-Fâsî manzumeyi el-Ezhâ- 
m'n-nediyye adıyla iki cilt halinde şer- 
hetmiştir. 3. Risâletân ferîdetân îî c arû- 
zi'd-dûbeyt (nşr. Hilâl Nâd.el-Mevrid, III/ 
4 [Bağdad 1395/1975], s. 145-174). 4. el- 
Makâmetü'n-Necdiyye. Râvisi Ebû Avf 
en-Necdî’ye nisbetle bu adla anılan makâ- 
mede İbnü’l-Murahhal, Endülüs ve Mağ- 
rib müslümanlarının yaşadığı sıkıntılı gün¬ 
leri tasvir etmiştir (nşr. Muhammed Mah- 
mûd Cebrân, el-Bahşü’l-Hlmî, sy. 41 [Ra¬ 
bat 1412-1413/1992-1993],s. 80-92). 5.er- 
Remy bi'l-haşâ ve'd-darb bi'l- c asâ. Mü¬ 
ellifin, İbn Ebü’r-Rebîln eleştirilerine ver¬ 
diği cevaplardan oluşan bir risâledir. Ab- 
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İBNÜ'l-MURTAZÂ 


İBNÜ’l-MURAHHİL 

(bk. İBNÜ’l-VEKÎL). 

L J 

İBNÜ’l-MURTAZÂ 

( LS ±vydt jjI) 



Ibnü'i-Murahhal'in Mazmü'l-Faşîh adlı eserinin İlk iki sayfası (Nuruosmaniye Ktp.. nr. 4475) 


dullah Kennûn, şairin edebî münazara¬ 
daki kabiliyetini ve geniş kültürünü or¬ 
taya koyan bu risâlenin bazı bölümlerini 
iktibas etmiştir (en-Nübûğu’l-Mağribî, II, 
58-73). 6. el-Vesîletü'l-kübrâ el-mer- 
cüvvü nef c uhâ fi’d-dünyâ ve'l-uhrâ. 
Hz. Peygamber’in methine ve zühde dair 
onar beyitlik gruplardan oluşan müveş- 
şah tarzında bir manzumedir (Brockel- 
mann, GAL, I, 323). 7. Urcûze fi'n-nahv 
(a.g.e., I, 324; Suppi, I, 484). 8. Urcûze 
(Kitâb) fi'l- c arûz (a.g.e., 1, 324). 

İbnü’l-Murahhal’in kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır: et-Teb- 
yîn ve't-tabşîr fî nazmi Kitâbi't-Teysîr 
(Ebû Amr ed-Dânî'ye ait eserin manzum 
şeklidir); Nazmu Garîbi'l-Kur’ân (Mu- 
hammed b. Uzeyz es-Sicistânî'nin eseri¬ 
nin nazma çekilmiş şeklidir); Vazıha (fe- 
râize dair uzun bir kasidedir); el-Kaşîde- 
tiı'l-vetriyye fî medhi haYri'l-beriyye; 
el-Aşriyyâtü'z-zühdiyye (Hz. Peygam¬ 
berin methiyle ilgili bir kasidedir); Tertî- 
bü'l-emşâl (Ebû Ubeyd Kasım b. Sel- 
lâm’ın emsale dair eserinin alfabetik ola¬ 
rak yeniden düzenlenmiş şeklidir); Nazmi i 
şülüsi'l-evvel min Kitabi Edebi'l-kâtib 
(İbn Kuteybe'nin eseriyle ilgilidir); Silkü’l- 
MünhuJ(Ebü'l-Kâsım İbnü’l-Mağribî'nin 
eserinin urcûze şeklinde nazma uyarlama¬ 
sıdır); el-Cevâlât (şairin seçme şiirlerin¬ 


den oluşan divanıdır); eş-Şudûrve'l-me- 
tâli c (bazı şiirlerinin biraraya getirildiği 
mecmuadır); el-Lü’lü’ü ve'l-mercân; 
Nazmü ihtişâri'l-mantık (bu eserler için 
bk. İbnü'l-Hatîb, III, 306-307; İbnü'l-Kâdî, 
Dürretü’l-hicâl, III, 20; Brockelmann, GAL, 

I. 323-324; Suppi, 1, 484). 
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el-Mehdî-Lidînillâh Ahmed 
b. Yahya b. el-Murtazâ 
(ö. 840/1437) 

Zeydiyye imamı ve âlimi. 

L J 

764 (1363) yılında San'a’nın güneyinde 
yer alan Zemâr’da doğdu. Baba tarafın¬ 
dan soyu Yemen’de Zeydîliği kuran Hâdî- 
İlelhak Yahyâ b. Hüseyin’e ulaşır. Küçük 
yaşta anne ve babasını kaybettiğinden 
ablasının yanında büyüdü. Ağabeyi Hâdî 
b. Yahyâ, Kadı Yahyâ b. Muhammed el- 
Medhacî, Kadı Ali b. Abdullah b. Ebü’l- 
Hayr ve İbnü’n-Nessâc’dan İslâmî ilimleri 
tahsil etti. Öğrenimini tamamladıktan 
sonra kısa zamanda Zeydiyye’nin önemli 
âlimlerinden biri oldu. 793'te (1391) Zey¬ 
diyye imamı Nâsır- Lidînillâh'ın ölümü üze¬ 
rine aynı yılın şevval ayında San'a’da Zey¬ 
diyye âlimlerince Mehdî-Lidînillâh unva¬ 
nıyla imam seçildi. Öte yandan Sa'de şeh¬ 
rinin hâkimiyetini elinde bulunduran Ab¬ 
dullah b. Haşan ed-Dewârî’nin ölen ima¬ 
mın oğlu Mansûr Ali b. Selâhaddin’e biat 
ettiğini haber alınca taraftarlarıyla birlik¬ 
te San'a’nın güneyindeki Beytibevs'e git¬ 
ti. Şehrin kalesinde Mansûr Ali ile giriştiği 
savaşta iki tarafın da kayıp vermesi üze¬ 
rine San'a’ya dönülüp imâmet meselesi¬ 
nin âlimlerin hakemliğiyle çözümlenmesi 
konusunda anlaşmaya varıldı. Ancak Man¬ 
sûr Ali bu anlaşmaya uymadığından İb- 
nü’i-Murtazâ taraftar toplayıp onunla 
tekrar savaşmaya mecbur kaldı, yenilgi¬ 
ye uğrayınca da 794 ( 1392) yılında San'a’¬ 
da hapse atıldı. Yedi yıl süren hapis haya¬ 
tı boyunca ilimle meşgul oldu ve el-Ez- 
hûr adlı eserini yazdı. Taraftarlarının yar¬ 
dımıyla hapisten kurtulan İbnü’l-Murta- 
zâ imâmet iddiasını bir süre erteledi. Da¬ 
ha sonra imâmetini ilân edenlerden biri 
olan ve kendisine birlikte hareket etme¬ 
yi teklif eden Hâdî-İlelhak Ali b. Müeyyed 
ile birleşerek Sa'de'ye girdi. Halkın ken¬ 
disine yardım etmekten çekindiğini gö¬ 
rünce imâmet davasından tamamen vaz¬ 
geçti ve Mehdî-Lidînillâh unvanını da bı¬ 
raktı. 816 (1413) yılında Sülâ’dan ayrıla¬ 
rak Misver'e gitti, orada evlendi. Ardın¬ 
dan Laa ve Zafâr şehirlerinde ikamet et¬ 
ti. Buralarda çeşitli eserler yazdı. 840 yılı 
Şevval ayında (Nisan 1437) Zafâr’da veba- 
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İBNÜ'I-MIMAZÂ 


dan öldü. Kabri zamanla ziyaretgâh hali¬ 
ne gelmiştir. 

Zeydiyye âlimlerince “en büyük imam" 
diye anılan İbnü’l-Murtazâ, kelâm ve fı¬ 
kıh ilimlerinde mezhebin otoritelerinden 
biri olarak kabul edilir. Ona göre Allah’ın 
varlığına ancak istidlâl yoluyla ulaşılır. Bu¬ 
na dair en güçlü delil cevâhir ve a’râz esa¬ 
sına dayanan hudûs delilidir. Allah’ın bir¬ 
liği zâtından başka bütün kadimleri nef¬ 
yetmek suretiyle gerçekleşir. Buna zâtına 
nisbet edilen sıfât-ı meânî de dahildir. Cis¬ 
min kendisi gibi bir cisim icat edemeyişi 
tabiatçı fikirleri geçersiz kılar. Allah’a ke¬ 
lâm sıfatının nisbet edilmesi zâtının dı¬ 
şındaki bir yerde harf ve ses yaratması 
mânasına gelir. Nübüvveti kanıtlayan ye¬ 
gâne delil, İlâhî bir fiil olup insanlar tara¬ 
fından benzerinin meydana getirilmesi 
mümkün olmayan mûcizedir. Sâlih kul¬ 
lardan kerâmetin sâdır olması mümkün¬ 
dür. İnsanlar kendilerine ait fiilleri hür ira¬ 
deleriyle işlerler. Bu fiilleri Allah’ın yarattı¬ 
ğını söyleyen Cebriyye mensuplarını ölüm¬ 
le cezalandırmak had yerine geçer. Şefa¬ 
at herhangi bir azabı ortadan kaldırmaz. 
Hilâfet nasla sabit olur. Hz. Ali ve belli bir 
çizgi takip eden neslinin dışında herhangi 
birinin halifeliği için nas gelmemiş, Sakıfe 
gününde Ebû Bekir’in hilâfeti için icmâ 
hâsıl olmamıştır. Halifelerin ictihadda bu¬ 
lunması şart olmakla birlikte onlar mâ- 
sum değildir. Halifeye karşı isyan eden 
kâfir değil fâsık sayılır. Emir bi’l-ma’rûf 
nehiy ani’l-münker görevi gerektiğinde 
kuvvet kullanılarak yerine getirilmelidir. 
Bu ise nakil yoluyla sabittir ( el-Kalâ’id, s. 
73-80). Ümmetin yetmiş üç fırkaya ayrıla¬ 
cağına dair rivayet âlimlerce makbul sa¬ 
yılmış olup bu rivayette işaret edilen fır- 
ka-i nâciye Zeydiyye’dir. Genel çerçeve ba¬ 
kımından itikadî konularda Mu’tezile’nin 
görüşlerini benimseyen İbnü’l-Murtazâ 
hilâfet meselesinde bu mezhepten ay¬ 
rılır. 

Eserleri. A) Kelâm. 1 . el-Kalâ’id fî taş- 
hîhi'Makâ’id. Temel itikadî meselelere 
dair kısa bilgiler ihtiva eder. Kısmen aklî 
ve naklî delillere de yer verilen eseri Albert 
Nasrî Nâdir yayımlamıştır (Beyrut 1985). 
Kitap müellifi tarafından ed-Dürerü’l-fe- 
râ’id adıyla şerhedilmiştir (yazma nüsha¬ 
ları için bk. Habeşî, s. 640). 2. eî-Milel 
ve’n-nihal (nşr. AlbertNasrî Nâdir, el-Ka¬ 
lâ’id ile birlikte, Beyrut 1985). Müellifin- 
ce el-Münye ve'l-emel fîşerhi’l-Milel 
ve’n-nihal adıyla genişletilmiş ve Mu- 
hammed Cevâd Meşkûr tarafından neş¬ 
redilmiştir (Beyrut 1399/1979). Bu kita¬ 
bın “Zikrü’l-Mu'teziie” adlı bölümünü Sir 
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Thomas Walker Arnold aynı adla yayım¬ 
lamıştır (Leipzig 1902). Mutezile âlimleri¬ 
nin on iki tabaka halinde anlatıldığı esere 
Mu’tezile’nin adi ve tevhid görüşünü be¬ 
nimseyen İmâmiyye âlimleri, Abbâsî hali¬ 
feleri, meşhur mutasavvıflarla fakih, şair, 
nahivci ve hadisçilere dair bir bölüm ek¬ 
lenmiş ve kitap Tabakâtü'l-Mu c tezile 
adıyla Susanna Divvald-VVilzer tarafından 
yayımlanmıştır (Beyrut 1380/1961). 3. Nü- 
ketü'l-fevâ’id fî ma c rifeti'l-meliki'l-vâ- 
hid (a.g.e., a.y). Gurerü'l-kalâ’id tinii- 
keti'l-fevâ’id adıyla müellifi tarafından 
genişletilmiştir. 4. Riyâzetü'l-efhâm fî 
latîfi'l-kelâm. İbnü’l-Murtazâ’ya ait el- 
Bahrü'z-zehhâr içinde neşredilmiştir 
(Beyrut, ts. |Müessesetü'r-risâle|). Müellif 
bu eserini de Dâmiğu'l-evhâm şerhu 
Riyâzeti'l-efhâm adıyla şerhetmiştir. 

B) Fıkıh ve Usıılü. 1. Mİ'y ârü'l- c ukül 
fî Hlmi'1-uşûl. Süleymaniye Kütüphane¬ 
sinde yazma nüshaları bulunan eser (Bağ¬ 
datlı Vehbi Efendi, nr, 338; Haşan Hüsnü 
Paşa, nr. 456) el-Bahrü'z-zehhâr içinde 
yayımlanmış ve müellifi tarafından Min- 
hâcü'l-vüşûl adıyla şerhedilmiştir (Şev- 
kânî, i, 123). 2. el-İntikâdli'l-âyâti'l-mıf- 
tebere fi'l-ictihâd. el-Bahrü'z-zehhâr 
içinde neşredilmiş, müellifince el-Müste- 
câd fî şerhi'1-İntikâd adıyla genişletil¬ 
miştir (Habeşî, s. 645). 3. "Uyûnü'l-ezhâr 
fî fıkhi'l-e’immetii-ethâr (el-Ezhâr). Zey- 
diyye’nin en güvenilir fıkıh metinlerinden 
biri olarak kabul edilen eser İmam Yahyâ 
b. Hamza’ya ait el-İntişâr'dan faydala¬ 
nılarak hazırlanmıştır. Şeyh Sâdık Mûsâ 
tarafından geniş dipnotları eklenerek ya¬ 
yımlanan kitabı (Beyrut 1975) bizzat mü¬ 
ellif el-Ğayşü’l-midrâr adıyla şerhetmiş¬ 
tir (Şevkânî, I, 123). ‘Uyûnü'l-ezhâr'a çe¬ 
şitli âlimlerce şerhler yazılmış olup Ali b. 
Muhammed en-Necrî’nin el-Envâr ve ci- 
lâ’ü'l-eşmâr ı, Muhammed b. Ahmed b. 
Abdülbâis’in Cilâ’ü'l-ebşâr' ı (Kahire 
1357-1358), Ali b. Muhammed’in "Ukü- 
dü'l-eşmâf i ve Haşan b. Ahmed el-Ce- 
lâl’in Dav’ü ’n-nehâri'l-müşrik c alâ şafa- 
hâti'l-Ezhâr’ı bunlardan bazılarıdır. Ese¬ 
rin bu şerhleri üzerine de çeşitli hâşiyeler 
kaleme alınmıştır (Habeşî, s. 635-636). 4. 
el-Bahrü’z-zehhâr* el-câmi c Ii-mezâ- 
hibi hılemâ’i'l-emşâr. İbnü’l-Murtazâ’- 
nın Yemen âlimleri arasında meşhur olan 
fıkıh metni olup el-Ezhâr’m genişletilmiş 
şeklidir. Müellife ait el-Milel ve'n-nihal, 
el-Kalâ’id fî taşhîhi'l- t akâ’id, Riyâze¬ 
tü'l-efhâm, Mi l yârüi-ükul, el-Cevâhir 
ve'd-dürer, el-İntiköd li’l-âyâti'l-Mu c - 
tebere fi'l-ictihâd gibi risâlelerden olu¬ 
şan geniş bir mukaddimesi de bulunan 


eserin (Habeşî, s. 645-646) tam adı el- 
Bahrü'z-zehhâr el-cûmR li-mezâhibi 
c ulemâ’i'l-emşâr ü’l-iHikâdâti'd-dîniy- 
ye ve'l-letâ’ifii-kelâmiyye ve'l-kavâH- 
di'l-uşûliyye ve’s-sîreti’n-nebeviyye 
ve'l-ahkâmi'l-fıkhiyyeve'l-mesâ’ili'l- 
faraziyye ve'l-muharremâti’l-kalbiyye 
olup fıkıhla ilgili ana metni beş cilt halinde 
yayımlanmıştır (Kahire 1366-1368/1947- 
1949; San'a 1409/1988). Bundan dolayı 
kısaca el-Bahrü'z-zehhâr diye anılan iki 
ayrı eser meydana gelmiş bulunmaktadır. 
S. Ğâyâtü'l-efkâr ve nihâyâtü'l-enzâr 
el-muhîte bi- c acâ’ibi'l-Bahri'z-zehhâr. 
el-Bahrü 'z-zehhâr’m mukaddimesinin 
şerhi mahiyetinde olup el-Münye ve'l- 
emel, ed-Dürerü'l-ferâ’id, Dâmiğu'l- 
evhâm, Minhâcü'l-vüşûl, Yevâkîtü's- 
siyer, el-Müstecâd, c İmâdü'l-İslâm, er- 
Ravzatü’n-nazîre ve Semerâtü'l-ek- 
mâm adlı eserlerden meydana gelen bir 
mecmuadır (a.g.e., s. 643). 

İbnü’l-Murtazâ’nm önemli sayılan diğer 
eserleri de şunlardır: el-Cevâhir ve'd- 
dürer min sîretiseyyidi'l-beşer (siyerin 
yanı sıra Zeydiyye imamları ile Emevî ve 
Abbâsî halifelerine dair bilgi ihtiva etmek¬ 
te olup müellif tarafından Yeuâkitü’s-siyer 
adıyla şerhedilmiştir); Tuhfetü'l-ekyâs 
fî şerhi ta‘yîni hulefâ’i Âli Üme yy e ve 
Beni’l-Âbbâs; Selvetü ' 1-evliyâ’ fî ma c - 
rifeti sîreti'l-enbiyâ’; Tekmiletü'l-ah¬ 
kâm ve't-taşfiye min bevâtmi'l-âşâm 
(el-Bahrü’z-zehhâr içinde [V, 484-520], 
eser müellifince Şemerâtü’l-ekmâm şerhu 
Tekmileti’l-ahkâm adıyla şerhedilmiştir); 
et-Tâcü’l-mükellel bi-cevâhiri'l-âdâb 
el-kâşif li-ğavâmizi'l-Mufaşşal(Zemah- 
şerî'ye ait eserin şerhidir; eserlerinin bir 
listesi ve yazma nüshaları için bk. Habeşî, 
s. 635-647). Muhammed Muhammed el- 
Hâc Haşan ei-Kemâlî el-İmâmü'l-mehdî 
Ahmed b. Yahyâ el-Murtazâ ve eşe- 
ruhû fi'l-fikri'l-İslâmî adıyla bir çalışma 
yapmıştır (San’a 1991). 
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İBNÜ’l-MU’TEMİR 

“1 


(yûjudl j)J) 



Ebû Attâb Mansûr b. el-Mu‘temir 



b. Abdillâh es-Sülemî el-Kûfî 



(ö. 132/750) 


L 

Hadis hafızı, tabiî. 

j 


Kûfe’de doğdu. İlk öğreniminden sonra 
80 (700) yılı civarında hadis tahsiline baş¬ 
ladı. Başta kıraat ve fıkıh olmak üzere di¬ 
nî ilimleri öğrendi. Ebû Vâil Şakik b. Se¬ 
leme, Saîd b. Cübeyr, İbrâhim en-Nehaî, 
Şa'bî, Hasan-ı Basrîve Mücâhidb. Cebr 
gibi tâbiîlerden hadis rivayet etti. Ashap¬ 
tan Enes b. Mâlik ile Kûfe’de yaşayan di¬ 
ğer bazı sahâbîleri görmüş olabileceği be¬ 
lirtilmektedir. Bununla birlikte hocaları 
tâbiînden olduğu için onu tebeu’t-tâbiîn- 
den sayanlar da vardır (İbn Hibbân, Meşa- 
hîru'ulemâTl-emşâr, s. 166). İbnü’I-Mu‘- 
temir öğrenimini Kûfe’de tamamladı ve 
burada yaşadı. Ancak Hammâd b. Zeyd 
onu Mekke’de gördüğünü söylemektedir 
(Fesevî, II, 638, 788). Kendisinden Eyyûb 
es-Sahtiyânî, Ebû Hanîfe, Ma’mer b. Râ- 
şid, İbrâhim b. Edhem, Süfyân es-Sevrî, 
Şu'be b. Haccâc ve Süfyân b. Uyeyne gibi 
pek çok âlim hadis öğrendi. 

Muhammed el-Bâkır’a fikrî yakınlığı 
sebebiyle İbnü’l-Mu’temir’in Şiîliğe meyli 


olduğu ileri sürülmüşse de bu konuda bir 
aşırılığı yoktu. İlim ve ibadet hayatına en¬ 
gel olabilecek her türlü meşguliyetten 
uzak durduğu bilinmekte, ancak Şiî âlimi 
İbn Şâzân en-Nîsâbûrî, onun Hişâm b. Ab- 
dülmelik’in güvenlik görevlilerinden biri 
olduğunu söylemektedir ( el-İzâh, s. 91). 
İrak Emîri Yûsuf b. Ömer es-Sekafî, İb- 
nü’l-Mu’temir’i istemediği halde Küfe ka¬ 
dılığına tayin ettiyse de o, her çareye baş¬ 
vurarak iki ay içinde kendisini bu görev¬ 
den azlettirmeyi başardı. İbnü’l-Mu’temir 
Kûfe’de vefat etti. 

İbnü’l-Mu’temir, güçlü hâfızası ve sika 
oluşu bakımından Kûfe’de yetişen hadis 
âlimlerinin en meşhurlarından biridir. Ha¬ 
disleri birbirine karıştırmaz ve tedlîs yap¬ 
mazdı. Hadis öğrenirken çok titiz davra¬ 
nır, güvenilir olduğu bilinenlerin dışında 
hiç kimsenin rivayetine önem vermezdi. 
Bu sebeple onu ne adâlet ne de zabt yö¬ 
nünden tenkit eden oldu. Hadisleri yaz¬ 
mak yerine ezberlemeyi tercih eder, ta¬ 
lebelerine de bunu tavsiye ederdi. Ancak 
yaşlanıp hâfızasının zayıfladığını ve bazı 
hadisleri unuttuğunu farkedince bunları 
yazmadığına pişman oldu. Rivayetleri Kü- 
tüb-i Sifîe’deyer alan İbnü’l-Mu’temir’in 
2000 civarında hadis naklettiği, ayrıca fı¬ 
kıh ve kıraat bilgisine sahip olduğu belir¬ 
tilmektedir. İbnü’l-Mu’temir’in derin il¬ 
mi yanında sûfîliğine ve zühdüne de işa¬ 
ret edilmekte, az yeme, az konuşma ve 
az uyuma prensiplerini titizlikle uygula¬ 
dığı, çok ağladığı ve ömrünün sonlarına 
doğru gözlerine perde indiği kaydedil¬ 
mektedir. 
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İBNÜ’l-MUTEZ 

Ebü’l-Abbâs Abdullah b. Muhammed 
el-Mu'tezz-Billâh b. Ca’fer 
el-Mütevekkil-Alellâh el-Abbâsî 
(ö. 296/908) 

Abbâsî halifesi, edip, 
münekkit ve şair. ^ 

23Şâban247’de (1 Kasım 861) hilâfet 
merkezi olan Sâmerrâ şehrinde doğdu. 
Müntasır-Billâh döneminde veliahtlıktan 
azledilmiş olan babası Muhammed, Müs- 
taîn-Billâh zamanında Sâmerrâ’da üç yıl 
hapiste kaldıktan sonra Mu’tez- Billâh la¬ 
kabıyla halife ilân edilmişti (866) Oğluna 
çok düşkün olan Mu’tez-Billâh onun adı¬ 
na dinar bastırdı. Eğitimi için özel hocalar 
tuttu. İlk derslerini bunlardan alan İbnü’I- 
Mu’tez, kardeşi İsmâil ile birlikte babası 
tarafından amcası Müeyyed-Billâh’m az¬ 
liyle veliaht tayin edildi (7 Receb 252/24 
Temmuz 866). Babası 255’te (869) taht¬ 
tan indirildi ve yerine geçen Mühtedî-Bil- 
lâh tarafından atıldığı hapiste öldü. İb- 
nü’l-Mu’tez, bu olaydan bir süre sonra ba¬ 
baannesi Kabîha ile birlikte Mekke'ye sür¬ 
güne gönderildi. Ardından da yeni halife 
ve amcası Mu’temid-Alellah tarafından 
Sâmerrâ'ya geri getirildi. Babaannesi İb- 
nü'l-Mu’tezz’in eğitimiyle özel olarak ilgi¬ 
lendi. Ona zengin bir kütüphane tahsis 
etti; özel hocalar tutarak dil, tarih, lügat, 
ahbâr, edebiyat, şiir, kelâm, astroloji, ha¬ 
dis ve fıkıh gibi alanlarda geniş bir kültüre 
sahip olma imkânı sağladı. İbnü’l-Mu’tez, 
Ahmed b. Saîd ed-Dımaşki’den dil ve din 
ilimleri sahasında uzun yıllar istifade et¬ 
ti. Basra ve Küfe dil mekteplerinin önde 
gelen simaları Müberred ile Ebü’l-Abbas 
Sa’leb, Ebû Ali İbn Alil el-Anezî, Ebû Saîd 
İbn Hübeyre el-Esedî, İbn Ebû Fenen, 
Muhammed b. İmrân ed-Dabbî. tarihçi 
Belâzürî onun başta gelen hocalarından- 
dır. İbnü’l-Mu’tez ayrıca, Sâmerrâ’ya ge¬ 
lip kendisini ziyaret eden bedevîlerden de 
nâdir kullanılan lügat ve deyimlerle ata¬ 
sözü, özlü söz, nükteli hikâye ve fıkraları 
öğrenmeye çalıştı. Evinde düzenlediği 
ilim ve edebiyat meclislerine başta anılan 
hocaları olmak üzere zamanın ileri gelen 
âlim, edip ve şairleri katılıyordu. İlmî ve 
edebî toplantılara sık sık katılan Basra 
dil mektebi reisi Müberred her gelişinde 
birkaç gününü İbnü’l-Mu’tezz’in konağın¬ 
da geçirirdi. Bu meclislerin cazibesine ka¬ 
pılan Belâzürî onun hocaları arasına gir¬ 
mek için babaannesine başvurmuştu. Üs¬ 
tadı Ahmed ed-Dımaşki bu olayı duyunca 
gücenmiş, bunun üzerine İbnü'l-Mu’tez, 

143 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




hocasının çeşitli ilimlerdeki gücünden 
övgüyle söz eden bir kaside nazmetmişti 
(Merzübânî, Nûrü'l-kabes, s. 340-341; Yâ- 
küt, MıEcemü’l-üdebâ*, III, 47-48). Bu ka¬ 
side henüz on üç yaşında bir çocuk olan 
İbnü’l-Mu'tezz’in şiir yeteneğini, dil, ede¬ 
biyat ve din ilimlerinde geniş bir kültüre 
sahip olduğunu göstermesi bakımından 
önemlidir. Aslında İbnü’l-Mu'tez babası¬ 
nın saray şairi Buhtürî’nin şiirleriyle bü¬ 
yümüştür. Onun sanat zevkinin oluşma¬ 
sında bu büyük ustanın yanı sıra aynı za¬ 
manda iyi bir şair olan babası Mu'tez- Bil- 
lâh'ın da etkisi görülür. On yedi yaşında 
iken babaannesi Kabîha’nm vefatıyla zor 
günler geçiren İbnü’l-Mu'tez, Sâmerrâ 
yakınındaki mesire yeri Matîre'ye taşındı. 
Hayatının on beş yılını geçirdiği ve eser¬ 
lerinden birçoğunu telif ettiği bu dönem¬ 
den şiirlerinde övgüyle söz eder. 

İbnü’l-Mu'tez, dedesi ve babasının öl¬ 
dürülmesinden devlet erkânını sorumlu 
tuttuğu için halifeler onun siyasetle uğ¬ 
raşmasını engellemek amacıyla ilim, ede¬ 
biyat, şiir ve eğlence ile meşgul olmasına 
imkânlar sağladılar. İbnü'l-Mu'tez de ken¬ 
disini içki, şiir, müzik ve eğlenceye, ilim 
ve edebiyata verdi. Zamanla bu duruma 
alışan şair, amcası Mu'temid-Alellah’m 
uzun süren hilâfeti döneminde (870-892) 
onunla ve bu devrede yönetimde ağırlığı 
görülen diğer amcası Muvaffak-Billâh ile 
. iyi ilişkiler içinde oldu, kendileri için birçok 
kaside yazdı. 

279’da (892) halife olan amcazadesi 
Mu'tazıd- Billâh'm izniyle İbnü’l-Mu'tez 
hilâfet merkezi Bağdat’a taşındı. Bu de¬ 
ğişikliğin, kendisini yakından takip etmek 
isteyen yeni halifenin isteğiyle gerçekleş¬ 
tiğini ileri sürerler varsa da (El 2 |Fr.|, III, 
916) halifeyi metheden bir kasidesinden 
anlaşıldığına göre (Dîvân, 1,492-495, 506- 
507) bu talep bizzat ondan gelmiştir. Ha¬ 
life, İbnü’l-Mu'tezz’i yeni inşa ettirdiği Sü- 
reyyâ adlı sarayın bir konağına yerleştirdi. 
İbnü’l-Mu'tez, onun hilâfeti döneminde 
(892-902) ilim, edebiyat ve eğlence mec¬ 
lislerinin vazgeçilmez nedimi olduğu gibi 
saray şairi sıfatıyla halifeyi öven yirmi ka¬ 
dar manzume ile Süreyyâ sarayını tasvir 
eden birçok kaside kaleme almıştır ( Dî¬ 
vân, I, 477-479, 520-521). İbnü’l-Mu'tez 
Bağdat’ta da konağında ilim ve edebiyat 
meclisleri düzenledi. Bu meclislere baş¬ 
ta Ebû Saîd İbn Hübeyre el-Esedî olmak 
üzere zamanın birçok âlim ve edibi de¬ 
vam etmiştir. 

Müktefî-Billâh halife olunca (902) bu 
kritik dönemde kumandan Mûnis el-Mu- 
zaffer, İbnü’l-Mu'tez’den kuşkulanarak 
onu diğer bazı Abbâsî hânedanı men¬ 


suplarıyla birlikte hapse attı. Ancak İb¬ 
nü’l-Mu'tez, Vezir Kâsım b. Ubeydullah b. 
Vehb’e yazdığı şikâyet dilekçesiyle hapis¬ 
ten kurtuldu. Halife Müktefî - Billâh ile 
veziri Kasım b. Ubeydullah için kasideler 
yazmış olmasına rağmen sarayda dönen 
çeşitli entrikalardan bıkarak oradaki ko¬ 
nağını terkedip eski bir evde yaşamaya 
başladı (Dîvân, II, 172-206). Hayatının bu 
devresinde törenlere, hatta cenaze, cu¬ 
ma ve bayram namazlarına bile katılmak¬ 
tan çekinenibnü’i-Mu’tez devlet görevli¬ 
lerinin yakın takibinden kurtulamadı (Ha- 
tîb, X, 96). Şiddetli gurbet ve yalnızlık 
duyguları ile Bağdat'a sitem ve serzeniş¬ 
lerini, Sâmerrâ’ya övgülerini terennüm 
ettiği şiirlerini bu dönemde kaleme al¬ 
mıştır (Dîvân, II, 38-47). 

Muktedir- Billâh’ın hilâfete geçmesiyle 
(908) başta Vezir Abbas b. Haşan el-Cer- 
cerâî ve halifenin annesi Şagab Hatun ol¬ 
mak üzere devlet görevlilerinin yönetim¬ 
de uyguladıkları baskıcı tutum bazı ku¬ 
mandan, kadı ve kâtipleri rahatsız etti. 
Bunlar, 20 Rebîülevvel 296 (17 Aralık 908) 
tarihinde toplanarak halifeyi hal'edip İb- 
nü'l-Mu'tezz’i Murtazî-Billâh (Râzî-Billâh, 
Muntasıf-Billâh) lakabıyla halife, bu eylem¬ 
de lider durumundaki Muhammed b. Dâ- 
vûd b. Cerrâh’ı da vezir ilân ettiler. Ancak 
ertesi gün Mûnis el-Muzeffer’in başını 
çektiği, çoğu saray gulâmlarından oluşan 
taraftarları hücuma geçince eylemciler 
tutunamadılar. Yalnız kaldığını gören İb¬ 
nü'l-Mu'tez mücevher tâciri İbnü’l-Ces- 
sâs'm evinde gizlenmek zorunda kaldı. Bir 
rivayete göre tâcirin ihbarı üzerine 28 Re¬ 
bîülevvel 296’da (25 Aralık 908) yakalandı. 
Beş gün süren ağır işkencelerden sonra 
2 Rebîülâhir 296 (29 Aralık 908) tarihinde 
öldürüldü. Bir gün, bir gece süren hilâfeti 
sebebiyle birçok tarihçi İbnü'l-Mu'tezz’i 
Abbâsî halifeleri arasında saymamıştır. 
Onun hilâfeti, bir şeyin süre bakımından 
kısalığı konusunda Arap edebiyatında 
darbımesel olmuştur. 

İbnü’l-Mu'tezz’in ölümüne, Ali b. Mu¬ 
hammed b. Bessâm el-Bağdâdî’nin bir¬ 
kaç beyitlik manzumesi dışında mersiye 
yazan olmamıştır (Hatîb, X, 101; İbnü’l- 
Verdî, 1,370). Zamanın ileri gelen şairlerin¬ 
den yakın dostu Ebû Bekir İbnü’l-Allâf’ın, 
hikemiyat tarzında altmış beş beyitten 
oluşan fabl üslûbu ile nazmettiği el-Ka- 
şîdetü'd-dâliyye’smn İbnü’l-Mu'tezz’in 
vefatına bir mersiye niteliği taşıdığını ilk 
defa edip ve vezir Sâhib b. Abbâd’ın far- 
kettiği kaydedilmektedir. Bu kasidede şa¬ 
ir, güvercinlerini yiyeceği endişesiyle kom¬ 
şuları tarafından öldürülen kedisine göz 
yaşı dökmektedir(Seâiibî, Şîmârü’l-ku- 


lûb, s. 152; İbn Hal likan, II, 107-111; Sa- 
fedî, Nektü’l-himyân, s. 142). Muktedir- 
Billâh'tan sonraki Abbâsî halifeleri, Ali ev¬ 
lâdına karşı Abbâsîler’in güçlü savunucu¬ 
su konumundaki İbnü’l-Mu'tezz’in anısına 
ve şiirlerine lâyık olduğu değeri vermiş¬ 
lerdir (Mes'ûdî, Mürîıcü’z-zeheb, IV, 362- 
363; Ebû Bekir ez-Zübeydî, s. 123-124). 

Zekâ, kültür ve yüksek seciye timsali, 
mağrur, cömert, yumuşak huylu, sabırlı, 
ancak kindar bir kişiliğe sahip olan İbnü’l- 
Mu'tez, Vezir İbnü’l-Furât’ı da ürkütmüş¬ 
tü. Onu yönetimden uzak tutmanın akıl¬ 
lıca bir iş olduğu fikri İbnü’l-Furât’a aitti 
(Ebü’l-Ferec el-Isfahânî, X, 274-276; Hilâl 
es-Sâbî, el-Vüzerâ, s. 130). İbnü'l-Mu'tez, 
hilâfet konusunda Abbâsîler ile Ali evlâdı 
arasındaki kavgadan son derece rahatsız¬ 
dı. Bu sebeple şiirlerinde iki hânedanın 
kardeş olduğunu, barış içinde yaşamaları 
gerektiğini savunmuş, Hz. Ali ve Hz. Hü¬ 
seyin için methiyeler yazmış, Ehl-i beyt 
soyundan gelenlere karşı yergilerinde da¬ 
ha mutedil bir çizgi takip etmeye özen 
göstermiştir. İbnü’l-Mu'tez, taraflar ara¬ 
sında barışın tesisi için birbirinden kız alıp 
vermek suretiyle gerçekleşecek zorunlu 
bir evlilik projesinin de mimarı olmuştur 
(Ebû Ali et-Tenûhî, IV, 111). 

Çağının şairleri arasında onun kadar 
değişik tür ve temada şiir nazmetmiş bir 
kimse bulunmadığı için "zamanın büyük 
şairi” ve “Hâşimoğulları şairi” gibi sıfat¬ 
larla nitelenen İbnü’l-Mu'tezz’in divanı 
öğrencisi Ebû Bekir es-Sûlî tarafından 
derlenmiştir. Divanında yer alan şiirler 
fahr, gazel, medih, muâtebât, tardiyât, 
vasf, hamriyyât, risâ’, zühd ve hicâ başlık¬ 
ları altında gruplandırılmıştır. Gelenek¬ 
sel hamâsî şiirlerin devamı niteliğinde 
çok sayıdaki fahriyyesinde kendi cömert¬ 
lik, yiğitlik ve cengâverliğiyle şairliğini 
methetmiş, atası ve Hz. Peygamber’in 
amcası Abbas ve atalarının yiğitliğiyle 
övünmüştür. Fahriyyelerinde ailesinden 
söz ederken Abbâsîler’le Ali evlâdı arasın¬ 
daki ihtilâfa da temas etmiş, Abbâsî hâ- 
nedanının hilâfete liyakatini savunmuş, 
buna karşı çıkan Şîa, Karmatî, Hâricî gibi 
grupları eleştirmiştir. Eleştirilerinde Şîa’- 
ya karşı mutedil bir tavır sergilerken di¬ 
ğer aşırı gruplara karşı sert ve tehditkâr 
olduğu görülmektedir. 

Abbâsî hânedanından biri olduğu için 
kazanç sağlamak gibi bir amacı bulunma¬ 
dığından methiyelerinde abartıdan uzak 
gerçekçi bir üslûp göze çarpar. Çoğu Ab¬ 
bâsî halifelerine yazılmış methiyeleri ara¬ 
sında Mu'tazıd- Billâh'a ait olanların dışın¬ 
dakiler sönüktür. Mu'tazıd-Billâh'm ba¬ 
şarı ve kahramanlıklarını öven, onun Sü- 
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reyyâ adlı sarayını tasvir eden çok sayıda 
kasidesi vardır. Birçok kaynakta, İbnü’l- 
Mu'tezz'in devlet yönetimindeki amcala¬ 
rı ile amcazadeleri hakkındaki bu şiirleri 
hayatından endişe duyduğu için yazdığı 
kaydedilir (M. Abdülazîz el-Küfrâvî, s. 286). 
Bu övgülerin Abbâsî hilâfetine karşı duy¬ 
duğu taassubun neticesi de olması muh¬ 
temeldir. Derin İnsanî duygularla nazme- 
dilmiş az miktardaki mersiyeleri arasında 
babası Mu'tez-Billâh ile Mu‘tazıd-Billâh 
hakkındaki manzumeleri önemlidir. 

İbnü’l-Mu’tezz’in hiciv alanında şöhreti 
yoktur. İnsanlar arasında eşitlik, kardeş¬ 
lik ve barışı savunan, ahlâkî erdemlere 
sahip, aristokrat ve kültürlü bir kimse ol¬ 
ması ağır hicivler kaleme almasına engel 
olmuştur. Hayatı boyunca karşılaştığı acı¬ 
ları hiciv oklarıyla hafifletmek yerine sü- 
kûtle geçiştirmeyi (Dîvân, 11,430) veya kü¬ 
tüphanesine kapanmayı ( a.g.e II, 41) 
tercih etmiştir. Bu sebeple divanının ilgili 
bölümünde yer alan bu tür şiirlerinin ço¬ 
ğu bir fantezi ve sanat gösterisi niteli¬ 
ğinde olup hiciv şairi İbn Bessâm el-Bağ- 
dâdî’ye yazdığı yergi bunlardandır. Ayrı¬ 
ca onun Bağdat, Küfe ve bazı şehirlerle 
onların halklarına dair müstakil hicviyye- 
leri de vardır (a.g.e., 11, 27,451-452). Diva¬ 
nının fahr, medih ve muâtebât bölümle¬ 
rinde de sitem ve serzeniş kabilinden yer¬ 
gilerine rastlanır. 

Gazelleri işret meclislerinde câriye, 
muganniye ve muganniler için söylediği 
gönül eğlendirici şiirlerdir (a.g.e., I, 314; 
Mes'ûdî, el-Mürûcü’z-zeheb, IV, 203; Ebü'l- 
Ferec el-İsfahânî. X, 278). Genellikle kasi¬ 
delerinin giriş kısmında yer alan gazelleri 
arasında parlak teşbihlerle kadın güzel¬ 
liğini tasvir ettiği manzumelerin yanında 
erkek güzelliğini terennüm ettiği parça¬ 
lar da vardır. Sûlî ve Ebü’l-Ferec’e göre 
şair bu iki gazel türünde de ustadır (el- 
Eğânı, X, 218). Geleneksel gazellerden 
başka bâkir hayaller, orijinal teşbihlerle 
süslü, kıssa ve diyalog ağırlıklı yenilikçi 
gazelleri de vardır. 

Saraylı gençlerin ve prenslerin birçoğu 
gibi vaktini eğlence ve işret meclislerin¬ 
de geçirmiş olan İbnü’l-Mu‘tez, 111. (IX.) 
yüzyılın hamriyyât konusunda en fazla şiir 
yazan şairi kabul edilir (Şevki Dayf, s. 108). 
Sadece konağında düzenlediği eğlence 
meclislerinde değil Deyr-i Abdûn, Deyr-i 
Sûsî, Deyr-i Matîre gibi zamanının tanın¬ 
mış meyhânelerinde gördüklerini ve ya¬ 
şadıklarını tasvir eden çok sayıda hamriy¬ 
yât yazmıştır. Şairin hamriyyâtı A‘şâ Kays, 
Ahtal, Hüseyin b. Dahhâkve Ebû Nü- 


vas’mkilere benzetilir. Bu şairlerden özel¬ 
likle Ebû Nüvâs'ta işret tasvirleri son de¬ 
rece samimidir. İbnü'l-Mu’tez’de ise bu 
tür, fantezi, hoş vakit geçirme ve sanat 
gösterme sınırları içinde kalmıştır. Ayrı¬ 
ca Fuşûlü't-temâşîl fî tebâşîri's-sürûr 
(Kitâbü’ş-Şarâb) adıyla anılan, kendisine 
ve başka şairlere ait şiirlere de yer verdi¬ 
ği hamriyyâta dair bir eser yazmıştır. 

Küçüklüğünden beri katıldığı av parti¬ 
lerinin de etkisiyle başarılı av tasvirleri 
(tardiyât) kaleme almış olan İbnü’l-Mu'¬ 
tezz’in bu tür şiirleri divanının yedinci bö¬ 
lümünü oluşturur. İbnü’l-Mu’tezz’in en 
güzel ve yoğun teşbihleri tasvir, hamriy¬ 
yât, tardiyât ve gazeliyyât türü şiirlerin¬ 
de görülür. Buhtüri’nin övgüleri, İbnü’r- 
Rûmî’nin yergileri gibi İbnü’l-Mu’tezz’in 
teşbihleri de Arap edebiyatında darbıme¬ 
sel olmuştur (Seâlibî, et-Teufîk, s. 208- 
209; Şimârü’l-kulûb, s. 182). Ebû İshakel- 
Husrî, teşbihlerindeki süslülük ve çeşitli¬ 
lik bakımından Zürrumme’den sonra İb- 
nü’l-Mu’tez’den daha başarılı şair bulun¬ 
madığını, Kalkaşendî ise onun mücevhe¬ 
ratla ilgili teşbihlerini çok güzel bulduğu¬ 
nu söyler ( Şubhu ’l-a’şâ, 11,98) Şairin teş¬ 
bih sanatındaki üstün başarısının altında 
üstatları Sa’leb ve Müberred ile Câhiz’in 
eserlerinde yer alan teşbihin tanımı, çe¬ 
şitleri ve edebî değerine dair teorik bil¬ 
gilerin etkisi bulunduğu görülmektedir. 
İbnü’l-Mu’tez şiirlerinde teşbihin dışında 
istiare, cinas, tıbâk, kinaye, mecaz ve tev¬ 
riye gibi edebî sanatları da başarıyla kul¬ 
lanmış, edebî sanatları ifadeyi güzelleş¬ 
tiren bir vasıta olarak değil amaç kabul 
eden Ebû Temmâm, Müslim b. Velîd ve 
Beşşâr b. Bürd gibi muhdes şairleri eleş¬ 
tirmiştir. 

İbnü’l-Mu’tezz’in Urcûze fî törîhi'l- 
Mtftazıd adlı uzun kasidesi didaktik ve 
tarihî şiir türünün ilk ve en güzel örnek¬ 
lerindendir. Muvaffak -Billâh hakkındaki 
kasidesiyle sabah şarabının kötülük ve 
zararlarını incelediği kasidesi de çok be¬ 
ğenilen didaktik şiirlerindendir. Birçok 
araştırmacı, “eyyühe’s-sâki...” ifadesiyle 
başlayan müveşşahı İbnü’l-Mu’tezz’e nis- 
bet ederek onu müzikalite özelliğiyle bes¬ 
telenmeye elverişli olan bu şiir türünün 
öncüsü saymışsa da şiirin, Endülüs’ün İb- 
nü’l-Mu’tezz’i olarak tanınan emîr ve şair 
Mervân b. Abdurrahman’a veya müveş- 
şahâtı ile ünlü Endülüslü şair İbn Zühr’e 
ait olması ihtimali daha kuvvetlidir. İb¬ 
nü’l-Mu’tezz’in, Abbâsî hilâfetine karşı 
çıkan Ali evlâdı ile bazı dostlarına hitaben 
yazdığı şiirleri hafif yergiler, sitem ve ser¬ 
zenişler kabilinden olması dolayısıyla mu¬ 


âtebât (itâb) türüne dahildir. Bazı dostla¬ 
rına yazdığı manzum mektuplarıyla ihvâ- 
niyyât türü şiirin de öncülerinden sayıl¬ 
mıştır. Onun Mükâtebâtü'l-ihvân bi'ş- 
şfr adlı bir eseri olduğu kaydedilmekte¬ 
dir. Gençliğin güzellik ve lezzetlerini, ih¬ 
tiyarlığın acılarını ve dertlerini tasvir etti¬ 
ği, zamandan ve insandan yakındığı, ha¬ 
yat, ölüm düşüncesi, toplum, zenginlik - 
yoksulluk, ahlâk ve fazilet gibi temalar¬ 
dan söz ettiği hikemiyyât ve zühdiyyâta 
dair şiirleri de vardır. 

Şiirlerinde gramer, felsefe, kelâm vb. 
ilimlerin terimleri görüldüğü gibi ney, ud, 
mizher, mizmâr, veter, dülâb, naûra, def, 
destbend, sunûc, semâ’, tasfik, lehv ü ta- 
rab gibi mûsiki alet ve terimlerine de rast¬ 
lanır (Dîuân, II, 214, 234, 255, 277, 287). 
İmruülkays, Nâbiga ez-Zübyânî, Antere, 
Ömer b. Ebû Rebîa ve Cerîr b. Atıyye’nin 
bazı kasidelerine nazireler (muârazât) ka¬ 
leme alan İbnü’l-Mu’tezz’in birçok beyti 
belâgat kitaplarında özellikle teşbih ko¬ 
nusunda örnek olarak verilmiştir. İbnü’l- 
Mu’tez’den etkilenen, şiirlerine nazîre ya¬ 
zan veya onlardan intihalde bulunan şa¬ 
irler arasında İbnü’l-Mu’tez el-Endelüsî, 
Mervân b. Hakem, Temim b. Muiz, Küşâ- 
cim. Mütenebbî, İbn Vekî‘, Ve’vâ, İbn Ha- 
fâce el-Endelüsî, Ebû Firâs el-Hamdânî 
ve İbn Senâülmülk sayılabilir. 

Nesirde yalın, tabii ve akıcı üslûbu ile 
Abdülhamîd b. Yahyâ ve İbnü’l-Mukaffa’ 
çizgisini takip eden İbnü’l-Mu’tezz’in Sa’¬ 
leb, Ahmed b. Hasîb, İbnü’l-Müneccim, 
Ali b. Mehdi el-İsfahânî, Kâsım b. Ahmed, 
Ebü’t-Tayyib en-Nümeyrî ve Ubeydullah 
b. Tâhir gibi zamanın edip ve şairlerine 
yazdığı mektuplarının yanı sıra Sâmerrâ 
ve Bağdat’ı öven risâleleri de vardır (Ebû 
Ishak el-Husrî, I, 185, 187; II, 445, 565- 
567; Ahmed Zeki Safvet, IV, 305-313, 344- 
351). 

111. (IX.) yüzyılda müstakil bir disiplin 
haline gelen edebî tenkidin önemli usta¬ 
larından biri olan İbnü’l-Mu’tez şiir ve sa¬ 
nat anlayışında muhafazakârdır ve eski 
değerlerin korunmasından yanadır. Aynı 
zamanda, bir edebî parçadaki güzellik- 
çirkinlik ölçüsünün kurallar ve prensipler 
değil dil zevki olmasının gerektiği esası¬ 
na dayanan “intibâiyye” ilkesinin de ön¬ 
cüsüdür. Tabakötü'ş-ştfarâ’üa şairlerle 
onların şiirlerinin eleştirilerine yer verdiği 
gibi Serikâtü'ş-şu' : arâ : ’ ve Risale fîme- 
hâsini Ebî Temmâm ve mesâvPihî adlı 
risâlelerinde edebî tenkidin temel me¬ 
selelerinden olan serika ve intihali, ay¬ 
rıca şairlerin yaptığı bazı hataları incele¬ 
miştir. 
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İbnüi-Mu’tez, yüksek düzeyde mûsiki 
zevk ve kültürüne sahiptir. Gerek el-Câ- 
mi l îi'l-ğınâ 3 adlı eserinde gerekse bazı 
dostlarına yazdığı mektuplarda mûsiki 
konusunda edebî tenkit anlayışının aksi¬ 
ne yenilikçi bir çizgi takip etmiş, bazı nağ¬ 
me ve notaların değiştirilmesi gerektiği¬ 
ni savunmuştur. Ebü’l-Ferec el-İsfahânî, 
İbnü’l-Mu’tezz’in mûsiki sanatı ve nağ¬ 
meler hakkında bilgi sahibi olduğunu be¬ 
lirtir ve onun kendi şiirlerinden yaptığı 
dokuz besteden söz eder (el-Eğânî, IX, 
142; X, 276). 

Eserleri. 1. el-Bedf. Arap belâgatına 
ve edebî sanatlara dair kaleme alınmış ilk 
müstakil eserdir. Kitapta on sekiz edebî 
(bedîî) sanat âyet, hadis, sahâbe sözü ve 
eski şiirden verilen örneklerle açıklanmış¬ 
tır. Müellif ilk dönem Abbâsî şairlerinden 
Beşşâr b. Bürd, Müslim b. Velîd, Ebû Nü- 
vâs ve Ebû Temmâm gibi muhdes şairle¬ 
rin bedîî sanatları yoğun şekilde kullan¬ 
dıklarını ve buna yeni tarz şiir anlamında 
“bedî‘” adını verdiklerini, ancak bu sanat¬ 
ların eski şiirde, Kur'an ve hadislerde de 
bulunduğunu söyler ve eserini bu görüş¬ 
leri kanıtlamak için telif ettiğini belirtir 
( el-Bedî‘, s. 76). Kitapta “istiare, tecnîs, 
mutabakat (tıbâk), reddü'l-acüz ale’s-sadr, 
el-mezhebü’l-kelâmî” adlarını verdiği beş 
türü “temel sanatlar” (usûl) kategorisi al¬ 
tında inceledikten sonra “söz güzellikleri” 
(mehâsinüî-kelâm) kategorisi altında on üç 
sanattan daha söz eder. Onu takip eden 
Kudâme b. Ca'fer, Ebû Hilâl el-Askerî, İbn 
Reşîk el-Kayrevânî, Şerefeddin et-Tîfâşî, 
İbn Ebüi-İsba’ el-Mısrî gibi belâgat ve be- 
dî‘ âlimleri bu sanatları 150’ye kadar çı¬ 
karmıştır. İlk defa İngilizce geniş bir mu¬ 
kaddimeyle birlikte Ignaty Yulianovich 
Krachkovsky’nin yayımladığı eser ( London 
1935) Bağdat (1976) ve Beyrut’ta (1399/ 
1979, 1402/1982) basılmış, Muhammed 
Abdülmün’im el-Hafâcî tarafından da 
şerhedilerek yayımlanmıştır (Kahire 
1364/1945; Beyrut 1401/1990). 2. Tabakü- 
tü'ş-şu‘arâ’ (iT-muhdeşîn). Asıl adının Ta- 
bakâtü'ş-şıfarff fîmedhi'l-huleftf ve'l- 
vüzerff olduğu belirtilen eser, İbn Sellâm 
el-Cumahî’nin Tabakâtü'ş-şu c arâ : ‘ adlı ki¬ 
tabından sonra türünün ikinci örneğidir. 
İbnü'l-Mu’tez bu eserinde “yeni şairler" 
(muhdes / müvelled) adı verilen Abbâsî şair¬ 
lerini ele almıştır. Kitapta, biyografi ve şiir 
örnekleri yerine daha çok “keşkül tarzı” 
denilen ahbâr, nevâdir ve şiir örnekleri 
halinde, her kaynakta şiirlerine rastlan¬ 
mayan 132 şairden söz edilmiştir. İbnü’l- 
Mu’tez, 293 (905-906) yılından sonra ka¬ 
leme aldığı eserinde şairlere yer yer ede¬ 
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bî tenkitler yöneltmiş, bu arada dönemin 
ünlü şairi İbnü’r-Rûmî’den başka Yahyâ b. 
Ziyâd el-Hârisî, Dîkülcin gibi aynı devirde 
yaşayan yirmiden fazla şairi kitabına al¬ 
mamıştır. İngilizce bir mukaddime ve in¬ 
celemeyle birlikte Abbas İkbal tarafından 
yayımlanan eseri (London 1939) daha 
sonra Abdüssettâr Ahmed Ferrâc neş- 
retmiştir (Kahire 1956, 1981). Şerefeddin 
İbnü’l-Müstevfî kitabı Muhtaşaru Taba- 
kâti'ş-ştfarâ’ adıyla kısaltmıştır ( Taba- 
kâtü’ş-şu‘ara‘, neşredenin girişi, s. 6-7; 
Brockelmann, GALSuppl., I, 130). 3. Kitâ- 
bü Serikâti'ş-şu c arâ 3 (ue mâ c îbe ‘aley¬ 
him). Eski şairlerin yeni şairlere üstünlü¬ 
ğünü ortaya koymak amacıyla yenilerin es¬ 
kilerden yaptığı çalıntılari ele alan edebî 
bir tenkittir. Yazar eserde dil ve sanat ku¬ 
surlarına da temas etmiştir (nşr. Abdülke- 
rîm Habîb, MMLACIr., X/51 |Amman 1416- 
1417/1996), s. 167-209). 4 .Risale fîme- 
hâsini Ebî Temmâm ve mesâvEihî (nşr. 
Abdülkerîm Habîb, a.g.e., XlX/48 lAmman 
1415/1995], s. 287-321). 5. el-Âdûb. Hik¬ 
metli sözlerle anonim vecizeleri ihtiva 
eden eserde İbnü’l-Mukaffa’ hikemiyyâtı- 
nın etkisi görülür. Eser Ignaty Yulianovich 
Krachkovsky ( Le monde orientale, XVIII 
(Napoli 1924], s. 56-121; ve müstakil ola¬ 
rak Uppsala 1924; London 1935)veSabîh 
Redîf (Bağdad 1972) tarafından neşredil¬ 
miştir. 6. Fuşûlü't-temâsîl fî tebâşîri's- 
sürûr (Kitâbü’ş-Şarâb). 279 (892) yılın¬ 
dan sonra kaleme alman eser ilk defa Ka- 
hire’de (1344/1925) basılmış, daha son¬ 
raki tabı Cûrc Kanâzi’ - Fehd Ebû Hadre 
(Dımaşk 1410/1989) ve Mekkı es-Seyyid 
Câsim (Bağdad 1410/1 989) yayımlamıştır. 
7. Urcûze fî târîhiT-Mu‘tazıd-Billâh. 
Mu’tazıd-Biliâh döneminin tarihi için 
belge niteliğinde 417-420 beyitlik bir 
manzume olup Almanca şerh ve tercü¬ 
mesiyle birlikte Otto Loth (Leipzig 1882) 
ve Long (ZDMG, XL [ 1886] . S. 563-61 1; 
XLI |1887], s. 232-279) tarafından neş¬ 
redilmiş, ayrıca Kahire’de de basılmış¬ 
tır (1329-1331/1911-1913). 8. Resâ’ilü İb- 
ni'l-Mtftez fi'n-nakd ve'l-edeb ve'l-ic- 
timâ‘. Muhammed Abdülmün’im el-Ha¬ 
fâcî eseri derleyerek uzun bir mukaddi¬ 
meyle birlikte yayımlamıştır (Kahire 1 365/ 
1946). 9. Dîvân. İbnü’l-Mu'tezz’in on bö¬ 
lümden oluşan hacimli divanını ilk defa 
Azîz Zend (i-II, Kahire 1207/1792) ve Cor- 
cî Zeydân (Kahire 1891) neşretmiş, daha 
sonra şerhiyle birlikte Muhyiddin el-Hay- 
yât (Beyrut 1312-1322/1894-1904), Mîşîl 
Nu’mân (Beyrut 1969) ve Kerem el-Bustâ- 
nî (Beyrut 138 1/1 961) tarafından yayım¬ 
lanmış, Muhammed Bedî Şerif geniş bir 


incelemeyle birlikte İlmî neşrini gerçek¬ 
leştirmiştir (I-II, Kahire 1977-1978). Ayrıca 
müellifin öğrencisi Ebû Bekir es-Sûlî riva¬ 
yetiyle gelen divanı Bernhard Levvin ta¬ 
rafından Şi‘ru (‘AbdiUâh) İbni'l-MuHez 
adıyla yayımlanmış (lll-iv, İstanbul 1945; 
l-II, İstanbul 1950), Ebû Bekir es-Sûlî, Ki- 
tâbü'l-Evrâk adlı eserinin bir bölümünü 
İbnü'l-Mu’tezz’in şiirlerinden yaptığı seç¬ 
melere ayırmıştır (London 1355/1936, s. 
126-143). 10. el-Fuşûlü(’ş-şığâri)'l-kışâr. 
Hikemiyyât, ahlâk, âdâb ve siyaset gibi 
konulara dair anonim sözlerden derlenen 
eser 274’ten (887) önce yazılmış olup er- 
ResâHF'm içinde yer almaktadır (s. 64-76). 

İbnü’l-Mu'tezz’in kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Eş‘ârü'l-mü- 
lûk; Kaşîde; Muhtârât min hikemiy- 
y âtı İbni'l-MuHez {el-Fuşûlü’l-kışâr' dan 
yapılmış seçmeler olmalıdır; bk. GAL 
Suppl., 1, 128); Bâbü'1-kavl fi'ş-şarâbi'l- 
ebyaz (Fuşûlü’t-temâşîİ inden bir bölüm 
olmalıdır); Ahbâıu Şâriye el-Muğan- 
niye (Ebü'l-Ferec el-İsfahânî, XVI, 4; Ebû 
Hayyân et-Tevhîdî, II, 614); Ahbâru c Arîb 
el-Muğanniye (Ebü'l-Ferecel-İsfahânî, 
XVIII, 177); Risale fîmedhi'd-dünyâ (İbn 
Ma’sÛm, II, 374-375); Kitâbü'z-Zehrve'r- 
riyâi; Tehzîbü Muhtasarı mâ yesta‘- 
milühü'l-kâtib li'bn Hübeyre el-Esedî 
(İbnü'l-Kıftî, II, 85); el-Câmf fî(ahkâmi)’l- 
ğmâ 3 (Ebü'l-Ferec el-İsfahânî, X, 276); Ki- 
tâbü'ş-Şayd bi'l-cevârih (Kitâbü’l-Ceuâ- 
rih ue’ş-şayd); Halyü'l-ahbâr. 
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lisi İsmail Durmuş 

İBNÜ’l-MUVAKKİT 

Muhammed b. Muhammed 
b. Abdillâh el-Merrâküşî 
(1894-1949) 

Alim ve muvakkit. 

Merakeş’te doğdu. Babası bu şehirdeki 
İbn Yûsuf Camii’r.de muvakkittik yaptığı 
için İbnû’l-Muvakkit diye tanındı; daha 
sonra aynı görevi üstlenince Muvakkit la¬ 
kabıyla da anıldı. İlk öğrenimini, babası¬ 
nın yönlendirmesiyle tasavvuf ehli âlim¬ 
lerin ders verdiği medreselerde tamam¬ 
ladı ve hocalarından çok etkilendi. İbnü’l- 
Muvakkit, telif faaliyetine Faslı tanınmış 
şahsiyetlerin biyografilerini yazmakla baş¬ 
ladı ve 1917-1929 yılları arasında kaleme 
aldığı dört eseriyle adını duyurdu. Bu alan¬ 
da aralarında İbn Asker el-Mağribî, İb- 
nü’l-Kâdî ve Ahmed Bâbâ et-Tinbüktî’nin 
de bulunduğu Mağrib’in meşhur biyog¬ 
rafi yazarlarının metoduna uymuş ve on¬ 
ların geleneksel çizgisini devam ettirmiş¬ 
tir. Daha sonra Muhammed Abduh, Re- 
şîd Rızâ gibi İslâmî ıslah hareketi men¬ 
suplarının eserleriyle Muhammed Hafız 
İbrâhim ve Muhammed el-Müveyhilî'nin 
hiciv ağırlıklı romanlarını okuyunca onlar¬ 
dan etkilendi. Bu âni değişikliğin ardın¬ 
dan, geleneksel İslâm anlayışını sürdüren 
muhafazakâr ulemâya karşı ıslahatçıların 
yanında yer aldı ve onların yürüttüğü mü¬ 
cadeleyi heyecanla savundu. Ölümüne ka¬ 
dar tarikatlara, dervişlere, kadılara, kâid- 
lere ve bozulduğuna inandığı bütün ku- 
rumların mensuplarına cephe aldı; özel¬ 
likle yazılarında Cezayir’de sömürgeciliğe 
karşı bağımsızlık savaşma katılan birkaçı 
hariç tarikatların tamamını hedef edindi 
ve devamlı surette müslümanları Selefiy- 
ye çizgisine, Kur'an'a ve sahih sünnete 
dönmeye çağırdı. AvrupalI sömürgecile¬ 
rin hayat tarzını benimseyen müslüman- 
ları da şiddetle eleştiriyor, yazdığı risâle- 
lerde bir yandan onları, bir yandan gele¬ 
nekçi âlimleri tenkit ediyordu. 1947'de 
gittiği hacdan dönüşünde kendini ibade¬ 
te verdi ve 30 Kasım 1949’da Merakeş’te 
vefat etti. 


Eserleri. İbnü’l-Muvakkit’in eserleri dü¬ 
şünce ve fikir yapısında meydana gelen 
değişikliğe göre iki grupta toplanmakta 
olup başlıcaları şunlardır: 1. es-Sa‘ûde- 
lü'l-ebediyye fi't-ta c rîf bi-meşâhiri'l - 
hazreti'l-Merrâküşiyye (I-Il, Dârülbey- 
zâ 1917-1918; Kahire 1953). Müellifin en 
meşhur eseridir. 2. Ta‘tîrü'l-enfâs fi’t- 
ta c rîf bi-Şeyh Ebi'l- c Abbâs es-Sebtî (Fas 
1918). Merakeş’te medfunyedi önemli 
şahsiyetten biri olan velî Ebü’l-Abbas Ah¬ 
med b. Ca’fer es-Sebtî’nin biyografisidir. 
3. İzhârü'l-mehâmid fi't-ta^rîf bi-mev- 
lânâ el-vâlid (Ta‘tîrü’l-enfâs' ın hamişin¬ 
de, Fas 1918). 1911’de vefat eden babası 
Muhammed b. Abdullah’ın hayatım an¬ 
latmaktadır. 4. el-İnbisût bi-telhîşi'l-iğ- 
tibât (Kahire 1928). Sîdî Muhammed Bû 
Cendâr’ın Kitûbü'l-fğtibât bi-terâcimi 
a‘lâmi'r-Ribât adlı eserinin bir özetidir. 
S. el-Keşt ve't-tibyân c an hâli ehli'z-za- 
mân (Kahire 1932). Islahatçı fikrî yapısını 
sergilediği, müslüman toplumunun her 
kesiminde işlenen kötülükleri, ortaya çı¬ 
karılan bid’at ve hurafeleri ve Batılı ha¬ 
yat tarzını tenkit ettiği eseridir; özellikle 
müslümanların içine düştüğü çöküntü¬ 
nün en önemli sebebinin bid’at ve hura¬ 
felerin yayılması olduğu tezini işler. 6. er- 
Rihletü'l-Merrâküşiyye (Mir’âtü’l-me- 
sâüiH'l-uaktiyye, es-Seyfü’l-meslûl ‘ale’l- 
mu‘arız ‘an sünneti ’r-Resûl) (Kah i re 1933). 
Merakeş’te yaşayan halkın bid’atlannı ve 
İslâm’a aykırı âdetlerini iki şahsı konuş¬ 
turarak eleştirdiği eseridir. 7. el-İslibşâr 
fî zikri'l-havâdisi'l-emşâr (Kahire, ts.), 
8. MecmûCatü'l-yevâkiti'l-Caşhyye (el- 
İstibşariie birlikte yayımlanmıştır). 9. ei- 
Mu‘rib ‘an meşâhîri müdüni'l-Mağrib 
(Kahire 1349). 

Abdüsselâm b. Abdülkâdir İbn Sûde 
müellifin şu eserlerinden de bahseder: 
Nüzhetü'l-mâlik ve'l-mülûk fî terce- 
meti meşâhin'l-mülûk ( 1929’da tamam¬ 
lanmıştır) , el-‘İnâyetü 'r-rabbâniyye fi't- 
ta c rîf bi-şüyûhinâ min hâzihi'l-hazre- 
ti'l-Meırâküşiyye (hocalarını tanıttığı bir 
fihristtir), İrşâdü'ş-şeyh ve'ş-şârıh bi- 
mülahhaşi ba c zi't-tevârîh, ez-Ziyâ’ü'l- 
münteşir fî a c yâni'l-kurûni'l-ûlâ ile'r- 
râbi' ‘ aşer, Netâ’icü'l-efkâri'l-hakkıyye 
fî medhi't-tarîkati'l-Fethiyye, Me'âri- 
cü'l-münâ ve'l-emânî fi't-ta c rîf bi-şey- 
hine'l-Kutb M evlâna Fethillâh el-Ben- 
nânî (Hocası ve şeyhi Ebül-Fazl Fethullah 
b. Ebû Bekir el-Bennânî'nin tarikatı hak¬ 
kında yazdığı şiirlerini topladığı divanıdır), 
Rûhu'l-yakin fî ba‘zı mezâyâ Seyyidi'l- 
müttakîn (Delttü mü’errihi’l-Mağribi’l-ak- 
şâ, I, 58, 168, 225, 245, 278; II, 306, 413). 
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m Ahmet Kavas 

F İBNÜ’l-MUZAFFER ~ I 

(JJmII ^t) 

Ebü’l-Hüseyn Muhammed b. el-Muzaffer 
b. Mûsâ el-Bezzâz el-Bağdâdî 
(ö. 379/989) 

^ Hadis hafızı. ^ 

Muharrem 286'da (Ocak 899) Bağdat'ta 
doğdu. Aslen Sâmerrâlı olup babası Sâ- 
merrâ'dan Bağdat’a gidip yerleşmiştir. 
Sahâbî Seleme b. Ekva'ın soyundan geldi¬ 
ği söylenmekle beraber kendisi hem bu 
konuda hem de Arap olup olmadığı husu¬ 
sunda kesin bilgiye sahip bulunmadığını 
belirtmiştir. Hatîb el-Bağdâdî, İbnü’l-Mu- 
zaffer'in soyunun Seleme’ye dayandığı¬ 
na dair bilgiyi sadece Abdülvâhid b. Ali b. 
Berhân’ın verdiğini söyleyerek bunu şüp¬ 
heyle karşılamıştır (Târîhu Bağdâd, 111, 
262). İbnü’l-Muzaffer300 (912) yılı başın¬ 
dan itibaren hadis öğrenimine başladı. 
Harran, Dımaşk, Mısır, el-Cezîre, Halep, Hu¬ 
mus, Vâsıt, Küfe ve Rakka’ya giderek Ka¬ 
sım b. Zekeriyyâ el-Mutarriz, İbn Cerîr et- 
Taberî, İbnü’l-Bâgandî, Ebü'l-Kâsım el- 
Begavî, İbn Ebû Dâvûd, Tahâvî ve Ebû 
Arûbe gibi âlimlerden hadis öğrendi. Ken¬ 
disinden Dârekutnî, İbn Şâhîn, Berkânî, 
İbn Ebü’l-Fevâris, Mâlîni, Ebû Nuaym el- 
İsfahânîve Muhammed b. Hüseyin es-Sü- 
lemî hadis rivayet etti. İbnü’l-Muzaffer 
sika, me’mûn gibi vasıflarla anılmış olup 
ondan binlerce hadis yazan Dârekutnî’nin 
kendisine büyük saygı gösterdiği, Şia'ya 
meyilli olup olmadığı yolundaki bir soru¬ 
ya onlara sempatisi bulunduğunu, ancak 
bunun güvenilirliğine zarar verecek ni¬ 
telikte sayılmadığını belirttiği kaydedil¬ 
mektedir. İbnü’l-Muzaffer Cemâziyelev- 
vel 379'da (Ağustos 989) Bağdat’ta vefat 
etti. 
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Eserleri. 1. el-Fevâ’id (Dârü'l-kütübi’z- 
Zâhiriyye, Hadis, nr. 357, vr. 96-100; Mec¬ 
mua, nr. 80, vr. 83-87). 2. el-Feva'idü'l- 
m üntekâti ’l-ğartfibi ’l-hisân (Dârü' 1-kü- 
tübi’z-Zâhiriyye, Mecmua, nr. 117, vr. 214- 
223). 3. el-Cü z 3 fîhi mine'l-fevâ’idi'l- 
müntekât c ani'ş-şüyûhiT- c avâlî (Dârü'l- 
kütübi'z-Zâhiriyye, Mecmua, nr. 10-11 ). 4. 
Hadîs (Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, Mec¬ 
mua, nr. 56, vr. 244 a -262 a ). 5. Garâ’ibü 
hadîşi'l-İmâm Ebî‘Abdillâh Mâlik b. 
Enes (Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriyye, Hadis, nr 
279, vr. 63-77). 6. Ğarâ’ibü hadîsi Şu c be 
b. el-Haccâc. Abdullah b. Abdülazîz el- 
Gusn tarafından yüksek lisans tezi ola¬ 
rak neşre hazırlanmıştır ( 1404, Câmiatü'l- 
İmâm Muhammed b. Suûd el-İslâmiyye 
külliyyetü usûli'd-dîn). 7. Müntekö miri 
hadîsi Hişâm b. c Ammâr (Dârü'l-kütü- 
bi'z-Zâhiriyye, Mecmua, nr 63, vr 153-164). 
Onun ayrıca Fezâ’ilü İbn c Abbâs adlı bir 
eseri bulunduğu kaydedilmektedir (İbn 
Hacer, Lisânü’l-Mîzân, V, 383). 
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İM KÂMİL Çakin 


İBNÜ’l-MÜBÂREK 
(bk. ABDULLAH b. MÜBAREK). 

İBNÜ’l-MÜCÂVİR 

(jjbıaJI ) 

(?) b. Muhammed b. Mes’ûd 
b. Alî b. Ahmed el-Bağdâdî en-Nîsâbûrî 
(ö. 630/1233’ten sonra) 

Târîhu'1-müstebşır adlı 
eseriyle tanınan Arap denizcisi, 
coğrafyacı ve tarihçi. 


Adı bilinmemekte, eserinin 352. sayfa¬ 
sında babasının adı ve soy kütüğü kay¬ 
dedilmektedir. Bu durumun da etkisiyle 
yakın zamana kadar, 690 (1291) yılında 
ölen Necmeddin Yûsuf b. Ya’küb ed-Dı- 
maşki (İbnü’l-Mücâvir) adlı hadis âlimiyle 
karıştırılmış ve eseri bu şahsa nisbet edil¬ 
miştir. Künyesinden, babasının veya de¬ 
delerinden birinin, zamanını Harem-i şe¬ 
rifte yahut başka bir kutsal mekânda 


ibadetle geçiren bir zâhid olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. 

İbnü’l-Mücâvir, Arap yarımadasının batı 
ve güneybatı sahillerinin coğrafî-tarihî 
durumu ve özellikle buralarda VII. (XIII.) 
yüzyılın ilk yarısında yaşayan halkın örf ve 
âdetleri konusunda önemli bir kaynak 
olan Tûrîhu'l-müstebşır (müstanşır) adli 
eseri sebebiyle Yemen ve Hicaz bölgeleri 
üzerine en önde gelen coğrafyacılardan 
sayılmaktadır. Kendi ifadesine göre bir 
gemisi vardı ve deniz ülkeleri arasında ti- 
caretyapıyordu. Bu gemi ile Uman deni¬ 
zi ve Hint Otyanusu’nda yolculuk etmiş, 
618 (1221) yılında Hindistan’daki Deybül’e 
kadar giderek orada İzzeddin Şemsül- 
mülk Melikü’t-Tüccâr lakabıyla tanınan 
Yahyâ b. Es’ad el-Beledî adında büyük 
bir tâcirle buluşmuştu. Yolculuklarında 
“râhnâmecât” denilen kılavuz kitaplar 
kullanması, onun denizcilik ve denizler 
hakkında geniş bilgi sahibi olduğunu gös¬ 
termektedir. İşi gereği birçok ülkeyi gör¬ 
me imkânı bulmuş, meselâ 618’de (1221) 
Deybül ve Aden’i, 619 (1222), 624 (1227) 
ve 626 (1229) yıllarında Zebîd’i ziyaret et¬ 
mişti; 627’de de (1230) Arabistan’da bu¬ 
lundu. İran, Irak, Hicaz, Yemen, Hadra- 
mutve Uman’ın birçok yerini dolaşmış 
ve kitabında Kîs adası ile Arap yarımada¬ 
sının doğusundaki bölgelerde yaşayan 
İbâzîler’e geniş yer ayırmıştır. Zebîd, Cid¬ 
de ve Aden hakkında verdiği bilgiler çok 
geniş ve yararlıdır. Ayrıca Afrika sahilleri¬ 
ne ve Makdişu’ya (Mogadişu) gitmiş, muh¬ 
temelen Kilve ve Komor adalarını da gör¬ 
müştür; Endonezya’daki Cava adasına 
ulaştığını gösteren deliller de vardır. Ese¬ 
rinde yolları tanıtmaya ve şehirlerin bir¬ 
birlerine olan uzaklıklarını belirtmeye özel 
bir çaba harcamıştır. İbnü’l-Mücâvir’in 
630 (1233) yılı civarında ve denizde vefat 
etmiş olması kuvvetle muhtemeldir; bu 
tarihte henüz kitabını temize çekmemiş 
ve ona son şeklini vermemişti. 

İbnü’l-Mücâvir’in aktardığı olayların ço¬ 
ğu VI. (XII.) yüzyılın ikinci yarısına ve VII. 
(XIII.) yüzyılın ilk otuz yılına aittir. Söz ko¬ 
nusu olayları anlatırken halkın ahlâkın¬ 
dan, gelenek ve göreneklerinden, bölgey¬ 
le ilgili hikâye ve efsanelerden de bahset¬ 
miştir. Meselâ Zebîd’deki evlilik âdetleri, 
düğün törenleri, köle alım satımı ve tüc¬ 
carların bunu nasıl denetledikleri, o dö¬ 
nemde kullanılan ölçü tartı alet ve birim¬ 
leri, paralar, elbise çeşitleri, vergilere dair 
önemli bilgiler verir. Aden’deki Zürey’î- 
ler’e ve Eyyûbîler’in Yemen hâkimiyetine 
geniş yer ayırmış, Yemen’de daha önce 
hüküm süren Suleyhîler ve özellikle kuru¬ 
cuları Ali es-Suleyhî hakkında da Yemen 
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tarihçileri Umâre ei-Yemenî ve Ceyyâş b. 
Necâh'ın eserlerinden bilgi nakletmiştir. 
Yazdıklarında genellikle kendi gözlem ve 
tecrübelerine dayanmakla birlikte Mes’û- 
dî ve Bîrûnî’nin kitaplarından faydalan¬ 
mış ve ayrıca genellikle isimlerini açıkla¬ 
dığı başka müelliflerden de alıntılar yap¬ 
mıştır. İbnü’l-Mücâvir’in eseri, Aden'in 
meşhur tarihçisi Ebû Mahreme (Bâ Mah¬ 
reme) lakabıyla tanınan Ebû Muhammed 
Abdullah et-Tâyyib b. Abdullah'ın (ö. 947/ 
1540) Târîhu sağrı ‘Aden'ine önemli bir 
kaynak oluşturmuştur. 

Târîhu'l-müstebşır' m üzerine Batı 
dünyasının dikkatini ilk defa 1864 yılın¬ 
da, Arabistan’ın yollarını tanıtırken bu 
kitaptan çok faydalanan Aloys Sprenger 
çekmiş, F. M. Hunter da 1877’de yayım¬ 
ladığı Aden hakkındaki kitabına eserin 
büyük bir bölümünün tercümesini koy¬ 
muştur. Daha sonra Carlo de Landberg 
kitabın bazı bölümlerini Fransızca tercü¬ 
mesiyle birlikte yayımlamış ( Etudes sur 
les dialects de l’Arabie meridionale, 1-11, 
Leiden 1901-1913), Gabriel Ferrand da 
Aden hakkında verdiği bilgileri Fransız¬ 
ca'ya çevirmiştir (JA, XIII ( 1919], s. 471- 
483). Oscar Löfgren, önce kitabın Aden’¬ 
le ilgili kısmını Ebû Mahreme’nin Târîhu 
sağrı ‘Aden'iyle birlikte (Leiden 1936), 
daha sonra da tamamını Şıiatü bilâdi'l- 
Yemen ve Mekke ve ba‘zi'l-Hicâz adıy¬ 
la (Leiden 1951) neşretmiştir. 
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him, Dımaşk 1416/1995, s. 436-446; Ramazan 
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T. . . “I 

IBNU’l-MUDEBBIR, Ebû Ishak 

(Jjbt-d ) 

Ebû İshak (Ebû Yüsr) İbrahim 
b. Muhammed b. Ubeydillâh 
b. el-Müdebbir 
(ö. 279/893) 

Abbâsî veziri, edip ve şair. 

Sâmerrâ’da doğdu. Öğrenimini burada 
tamamladı. Bir süre sonra kâtip ve mün¬ 
şi olarak tayin edildi. Görevini ciddiyet ve 
titizlikle yapması Halife Mütevekkil-Alel- 
iah'ın dikkatini çekti. Halifenin ona değer 
verip kendilerine tercih etmesi başta Ve¬ 
zir Ebü'l-Hasan İbn Hâkân olmak üzere 
devlet adamlarının kıskançlığına yol açtı. 
Bu sebeple halifenin gözünden düşürül¬ 
meye çalışıldı. Sonunda vezirin tahrik ve 
teşvikiyle kardeşi Ebü’l-Hasan Ahmed 
İbnü’l-Müdebbir'le birlikte tutuklanarak 
hapse atıldı. Yaklaşık bir yıl sonra serbest 
bırakılınca Ahvaz'm harâc âmilliğine tayin 
edildi. Kötü şartlarda çalıştırıldıkları için 
isyan etmiş olan Zencîler (Zenc) Ahvaz’a 
girdiklerinde onların eline esir düştü ve 
bütün servetine el konuldu (1 2 Ramazan 
256/ 13 Ağustos 870). Ertesi yıl hapsedil¬ 
diği yerden kurtulmayı başardı. 269’da 
(882) Halife Mu'temid-Alellah tarafından 
vezir tayin edildiyse de bir süre sonra gö¬ 
revinden alındı. Halife Mu'tazıd-Billâh dö¬ 
neminde Bağdat'ta Dîvânü’d-diyâ'ın ba¬ 
şına getirildi. Ardından Sâmerrâ'dan ay¬ 
rılıp Mısır’a gitti. 16 veya 17 Şevval 279’- 
da (9 veya 10 Ocak 893) orada öldü. 

İbnü’l-Müdebbir’in kaleme aldığı er-Ri- 
sûletü'l-‘azrâ fî mevâzîni'l-belâğa ve 
edevâti'l-kitâbe adlı risâle Muhammed 
Ali (Resz’ilü’l-büleğâ içinde. Kahire 1326, 
1330, s. 176-193), Ahmed Zeki Mübarek 
(Etüde sur la “Lettre vierge” d’lbn al-Mu- 
dabbir, Paris 1931, Kahire 1350/1931) ve 
Ahmed Zeki Saffet ( Cemheretü resa’ili’l- 
Arab fî ‘ uşûri’l-Arabiyyeti’z-zâhire için¬ 
de, Kahire 1962, IV, 176-211) tarafından 
yayımlanmış, daha sonra da ofset baskı¬ 
sı yapılmıştır. İbnü’l-Müdebbir bu risâle- 
sinde kitâbet teknikleri ve kuralları, kâti¬ 
bin kendisini yetiştirirken hangi kaynak¬ 
lardan faydalanması gerektiği, kâtipte 
bulunması icap eden ahlâkî ve fizikî özel¬ 
likler, yazı aletlerinin onarımı ve kullanı¬ 
mıyla kâğıtlar hakkında bilgi vermekte¬ 
dir. Aynı zamanda iyi bir şair olan İbnü'l- 
Müdebbir'in şiirleri Kitâbü'l-Eğünî ve 
Mii'cemü'i-iidebâ 3 gibi kitaplarda yer 
almaktadır. 
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İlil Mustafa Zekî Terzİ 

r İBNÜ’l-MÜDEBBİR, Ebü’l-Hasan ' 

(jJJuJIjjjl (J—»ül JJİ) 

Ebü’l-Hasen Ahmed b. Muhammed 
b. Ubeydillâh b. el-Müdebbir 
(ö. 270/883-84) 

Abbâsî devlet adamı, edip ve şair. 

Sâmerrâ’da doğdu. Öğrenimini Abbâsî 
hilâfetinin merkezi olan bu şehirde yaptı. 
Halife Vâsik-Billâh döneminde (842-847) 
Dîvânü'l-ceyş'i yönetti. Daha sonra Mü¬ 
tevekkil-Aleliah'ın (847-861) halifeliğinin 
ilk yıllarında vezir naibi olarak divanların 
kontrolünü üstlendi. Aynı zamanda şair 
olduğundan Halife Mütevekkil'in kendi¬ 
sine özel bir ilgi göstermesi onu sarayda 
etkili bir konuma getirdi. Münşî ve kâtip 
olan kardeşi İbn Ebû İshak İbrâhim de ha¬ 
lifenin yakın çevresinde yer alıyordu. Bu 
durum. Vezir Ubeydullah b. Yahyâ b. Hâ- 
kân’ın onları kıskanmasına sebep oldu. İki 
kardeşi gözden düşürmek için halifeye 
Ebü’l-Hasan'ın çok miktarda serveti oldu¬ 
ğunu ve bu serveti kardeşi Ebû İshak 
İbrâhim’in yanında sakladığını söyleye¬ 
rek hapse atılmalarını sağladı (240/854). 

Ebü’l-Hasan İbnü’l-Mübebbir, bir yıl 
sonra hapisten çıkınca Dımaşk mescidle- 
rinin yöneticiliğine getirildi. Ardından Ür¬ 
dün ve Dımaşk bölgesine haraç âmili ta¬ 
yin edildi. 247’de (861) Mısır haracının 
idaresiyle görevlendirildi. Bu görevi sıra¬ 
sında harâcî mallardan alınan verginin ya¬ 
nı sıra başka bir vergi daha ihdas eden İb¬ 
nü’l-Müdebbir, Mısır’ın vergiye tâbi mal¬ 
larını “harâcî emvâl” ve “hilâlî emvâl" di¬ 
ye ikiye ayırdı. Onun yönetiminde ve on¬ 
dan sonraki dönemde hilâlî emvâl “me- 
vâfık” ve “meâvin” adlarıyla anılmaya baş¬ 
landı. Hayvanların otlatıldığı yerler için 
“merâî", deniz ürünleri için “mesâyid” 
adını verdiği vergiler koydu. 254 (868) yı¬ 
lında Ahmed b. Tolun. Mısır Valisi Bayık 
Bey’in vekili sıfatıyla Fustat’a girdiğinde 
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10.000 dinarla değerli hediyeler takdim 
ederek gönlünü kazanmaya çalıştı. Ancak 
İbn Tolun bunları kabul etmeyince güç 
durumda kaldı. Kendisine bir zarar gel¬ 
memesi için Mısır’daki arazilerinin bir kıs¬ 
mını ona verdiği gibi kızını da oğlu Ebü’l- 
Ceyş Humâraveyh ile evlendirdi (Belevî, s. 
60). Buna rağmen hapsedilmekten kur¬ 
tulamadı, servetine de el konuldu. Ser¬ 
best bırakıldığında Halife Mühtedî-Billâh 
(869-870) kendisini Dımaşk, Ördün ve Fi¬ 
listin haracının idareciliğine tayin etti. İb- 
nü’l-Müdebbir bu görevi Dimyat’ta otu¬ 
rarak yürütmek istedi. İsteği kabul edil¬ 
mediğinden 257 (871) yılında Dımaşk’a 
giderek bölgenin haraç işlerini burada yü¬ 
rüttü. Ahmed b. Tolun Suriye ve Filistin’i 
ele geçirince İbnü’l-Müdebbir’i tutuklat¬ 
tı ve 600.000 dirhem ödemeye mahkûm 
etti. İbnü’l-Müdebbir daha sonra Mısır’a 
gönderildi ve 270’te (883-84) vefatına ka¬ 
dar burada hapishanede kaldı. Onun 271 ’- 
de (884-85) öldüğü de rivayet edilir. İb- 
nü’n-Nedîm, İbnüi-Müdebbir’eKiîâbü'î- 
Mücâlese ve'l-müzâkere adlı bir eser 
nisbet etmektedir. Ebü’l-Ferec el-İsfahâ- 
nî’nin Kitâbü'l-Eğânîsmde. Mes’ûdî’nin 
Mürûcü'z-zeheb'inde ve İbn Asâkir’in 
Târîhu Dımaşk' ında bazı şiirleri yer al¬ 
maktadır. 
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ffl Mustafa Zekİ Terzİ 

İBNÜ’l-MÜLAKKIN 

(jjİUll j>1) 

Ebû Hafs Sirâcüddîn Ömer b. Alî 
b. Ahmed el-Ensârî el-Mısrî 
(ö. 804/1401) 

Şâfiî fak'ıhi, muhaddis 
^ ve biyografi yazarı. ^ 

24 Rebîülevvel 723’te (2 Nisan 1323) Ka- 
hire’de dünyaya geldi. Kendisi, eserlerinin 
rivayetiyle ilgili bir icâzetnâmenin sonun¬ 
da bu tarihi babasının el yazısıyla gördü¬ 


ğünü söyler (Muhammed Kemâleddin İz- 
zeddin, s. 75); talebesi İbn Hacer ile İbn 
Tağrîberdî ve Tâkıyyüddin İbn Fehd de bu 
tarihi naklederler. Sehâvî’nin 22 Rebîülev- 
vel'de doğduğu ve bunu kendi el yazısın¬ 
dan okuduğuna dair verdiği bilgi (ed- 
Dau > ü’Tlâmi li ,V\, 100) yanlış olmalıdır. Fe¬ 
tihten sonra Endülüs'e yerleşen Medineli 
ensarın soyundandır. Babası, Vâdîâş’tan 
(Guadix) Batı Afrika’daki Tekrûr bölgesine 
göç edip bir müddet burada kaldıktan 
sonra Mısır’a giderek Kahire’de ikamet 
etti. Talebeleri arasında Zeynüddin İbnü'l- 
Murahhil, Şehâbeddin İbnü'n-Nakib el- 
Mısrî, Cemâleddin el-İsnevî ve Bahâeddin 
es-Sübkî’nin de bulunduğu tanınmış bir 
nahiv âlimi olup İbnü'l-Mülakkm’ın doğu¬ 
mundan bir yıl sonra öldü; ölümünden 
önce oğlunun himayesini arkadaşı îsâ el- 
MağribTye vasiyet etti. İbnü’l-Mülakkın’ın 
annesiyle de evlenen bu zat, İbn Tolun Ca- 
mii’nde tecvid kurallarına göre Kur'an 
okumayı (telMn) öğrettiği için Ömer ona 
nisbetle İbnü'l-Mülakkın diye anıldı. An¬ 
cak kendisi bu lakabı sevmez ve lakabını 
İbnü’n-Nahvî diye yazardı. Nitekim Ye¬ 
men bölgesinde bu lakapla meşhur ol¬ 
muştur. 

İbnü’l-Mülakkın üvey babasından Kur- 
’an okuyup hıfzını tamamladı; Mâliki fık¬ 
hını öğrendi ve Cemmâîlî’nin c Umdetü’l- 
ahkâm adlı eserini, daha sonra da İzzed- 
din İbn Cemâa’nın telkiniyle Şâfiî mezhe¬ 
bine yönelerek Nevevî'nin Minhâcü't-tâ- 
libîri\r\\ ezberledi. Kahire’nin tanınmış 
âlimlerinden Arapça, fıkıh ve kıraat ders¬ 
leri aldı. Bizzat kendisi 1000 hadis cüzü 
dinlediğini söyler (ibn KâdîŞühbe, IV, 44). 
İskenderiye, Kudüs, Dımaşk ve hac mü¬ 
nasebetiyle iki defa gittiği (740/1340, 761/ 
1360) Mekke ve Medine'de tahsilini sür¬ 
dürdü; birçok âlimle bilgi alışverişinde 
bulundu. Fethuddin İbn Seyyidünnâs, Ha¬ 
lil b. Keykeldî el-Alâî, Moğultay b. Kılıç, 
Kutbüddin el-Halebî hadis; Takıyyüddin 
es-Sübkî, Cemâleddin el-İsnevî, İzzeddin 
İbn Cemâa ve Şemseddin İbn Adlan fıkıh 
ve usulü; Ebû Hayyân el-Endelüsî ile Ce¬ 
mâleddin İbn Hişâm en-Nahvî Arapça öğ¬ 
rendiği âlimlerdir. Yûsuf b. Abdurrahman 
el-Mizzî ve Zehebî’den de icâzet aldı. 

Üvey babası kendisine önemli ölçüde bir 
servet bıraktığı için geçim sıkıntısı çek¬ 
meyen İbnü’l-Mülakkın tamamen ilimle 
meşgul olarak fıkıh, hadis, tefsir, tarih, 
biyografi, kıraat ve Arap dili alanlarında 
kendini yetiştirdi. Dârü’l-hadîsi'l-Kâmiliy- 
ye, Kubbetü’s-Sâlih ve Sâbıkıyye ile Hüsâ- 
miyye medreselerinde ders verdi. Talebe¬ 
leri arasında İbn Hacer el-Askalânî, Veliy- 


yüddin el-Irâki, Sıbt İbnü’l-Acemî, Takıy- 
yüddin el-Makrîzî, Takıyyüddin el-Fâsî, 
İbnü’d-Demâmînî, İbn Nâsırüddin ed-Dı- 
maşki, İbn Hiccî ve Cemâleddin İbn Zahi¬ 
re gibi âlimler bulunmaktadır. Bir süre 
kadı nâibliği de yapan İbnü’l-Mülakkın, 
780 (1378) yılında Kahire Şâfiî kadılığına 
atanmasını istediyse de rakiplerinin bu 
konuda bir emîre bahşiş vaad ettiğini ile¬ 
ri sürmeleri üzerine o zamana kadar ken¬ 
disini destekleyen Sultan Berkuk’un gö¬ 
zünden düştü ve tutuklandı. Ancak bazı 
âlimlerin aracılığıyla hapisten çıktı. Bun¬ 
dan sonra zamanını tamamen telif ve öğ¬ 
retime ayırdı. 26 Rebîülevvel 804 (3 Ka¬ 
sım 1401) tarihinde Kahire’de vefat etti 
(İbn Hacer, V, 46). Sehâvî ve İbn Fehd ölüm 
gününü 16 Rebîülevvel olarak kaydeder¬ 
ler (ed-Dau’’ü’l-lâmi c , VI, 105; Lahzu’l-eT 
hâz, s. 202). 

Kaynaklarda “fakih, imam, şeyh, mu¬ 
haddis, hâfız, allâme" gibi unvanlarla anı¬ 
lan İbnü’l-Mülakkın genç yaşta tahsile 
başlaması, geçim sıkıntısı çekmemesi, iyi 
bir kütüphaneye sahip olması ve uzun sü¬ 
re resmî görev almaması sebebiyle telife 
erken dönemde başlamış, çeşitli konular¬ 
da yaklaşık 300 kitap yazmıştır (İbn Ha- 
cer, V, 45; İbnü’l-Mülakkın'ın eserlerinin 
rivayetiyle ilgili olarak verdiği icâzetnâme- 
de zikrettiği çalışmalarının bir listesi için 
bk. Muhammed Kemâleddin İzzeddin, s. 
69-74). Fakat ömrünün sonlarına doğru 
kütüphanesinin yanması eserlerinden bir 
kısmının gün ışığına çıkmasını engelle¬ 
miştir. Eyyûbîler’den sonra Memlükler’in 
de bölgede Eş’arîliği desteklemeleri İb- 
nü’l-Mülakkın’ın bu düşünce çizgisini be¬ 
nimsemesinde etkili olmuş, yine aynı dö¬ 
nemde yaygın olan tasavvuf hareketin¬ 
den de önemli ölçüde etkilenmiştir. Sûfî- 
lere dair eserinde verdiği bilgilerden, o sı¬ 
rada yaygın olan bid’at ve hurafeler ko¬ 
nusunda tenkidî bakış açısına sahip ol¬ 
madığı anlaşılmaktadır. 

Eserleri. A) Hadis. 1. Şevûhidü't-tav- 
iîh fî şerhi'l-CâmiH'ş-şahîh. İbn Hacer 
el-Askalânî’nin bildirdiğine göre müelli¬ 
fin, hocaları Kutbüddin el-Halebî ve Mo¬ 
ğultay b. Kılıç’ın Buhârî şerhlerini esas alıp 
bazı ilâvelerde bulunduğu eser yirmi cilt¬ 
tir. Millet Kütüphanesi (Feyzullah Efendi, 
nr. 377-392) başta olmak üzere çeşitli kü¬ 
tüphanelerde eserin muhtelif ciltlerine 
ait yazmaları mevcuttur (Sezgin, 1, 120). 
Ahmed Hâc Muhammed Osman, kitabın 
"Enbiyâ” ve “Menâkıb” bölümlerinden ba¬ 
zı kısımları Kaşaşu'l-enbiyâ 3 ve menâ- 
kıbü'l-kaba‘il mine't-Tavzîh li-şerhi'l- 
Câmfi'ş-şahîh adıyla neşretmiştir(Mek- 
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İbnü'l-Mülakkın'ırı Şevâhidü't-tavzttı ftşerhi'l-CâmiTş-şabîh adil eserinden iki savfa (Millet Ktp., Feyzullah Efendi, nr. 
377, vr. l b -2‘) 


ke 1418/1998). 2. Muhtaşaru İstidrâki'l- 
Hâfız ez -Zehebî hlâ Müstedreki Ebî 
c Abdillâh el-Hâkim. Zehebî'nin Hâkim 
en-NTsâbûrî’ye ait el-Müstedrek’i özet¬ 
lediği Telhîşü'l-Müstedrek’ın bazı ilâve¬ 
ler de içeren bir muhtasarı olup en-Nü- 
ketü'l-litâf ti beyâni ehâdîşi'd-dtiâf 
adıyla da anılır (nşr. Abdullah Hamed el- 
Lahîdân - Sa'd b. Abdullahb. Abdülkâdir, 
1-V1I, Riyad 1411). 3. el-Bedrü'l-münîıti 
tahriri ehâdîşi'ş-Şerhi'l-kebîr. Abdül- 
kerîm b. Muhammed er-Râfiî'nin İmam 
Gazzâlî’ye ait el-Vecîze yazdığı Fethu'I- 
c azîz (eş-Şerhu’l-kebîr) adlı şerhteki ha¬ 
dislerin tahrîcine dairdir. İbn Hacer, İbn 
Kutluboğa, Ebû Abdullah İbnü'l-Vezîr el- 
Yemenî, Emîr es-San‘ânî ve Şevkânî gibi 
âlimler hadis tahrîciyle ilgili eserlerinde 
buna atıfta bulunmuşlardır. Fethu'l-azîz 
üzerine yapılan çeşitli tahrîcler arasında 
önemli bir yeri olan eseri İbn Hacer ihti¬ 
sar edip bazı ilâvelerde bulunmak sure¬ 
tiyle Telhîşu'l-habîr ti tahrîri ehâdîsi'r- 
Râfi c iyyi'l-kebîr’\ kaleme almıştır. Müel¬ 
lifin de kendi eserine yaptığı ihtisar M uh- 
taşarü’l-Bedri'l-münîr (nşr. Kemâl Yûsuf 
el-Hût, Beyrut 1407/1987) ve Hulâşa- 
tü'l-Bedri'l-münîr (nşr. Hamdı Abdül- 
mecîd es-Selefî, I-II, Riyad 1410/1989) 
adlarıyla neşredilmiştir. Medine'de el-Câ- 


miatü’l-İslâmiyye’de bazı araştırmacılar 
tarafından çeşitli bölümleri yüksek lisans 
tezi olarak neşre hazırlanan el-Bedrü'l- 
münîr’ in üç cildi yayımlanmıştır (nşr. Ce¬ 
mâl Muhammed es-Seyyid, Riyad 1414). 
4. el-İ c lâm bi-fevffidi c Umdeti'l-ahkâm. 
Cemmâîlî'ye ait eserin şerhidir (nşr. Ah- 
med b. Muhammed el-Müşeykıh, I-V, Ri¬ 
yad 1417/1997). S. Tuhîetü'l-muhtâc ilâ 
edilleti(ehâdîşi) '1-Minhâc. Nevevî’nin 
Minhâcü't-tâUbîri indeki fıkhı hüküm¬ 
lere mesned teşkil eden hadislerle ilgilidir 
(nşr. Abdullah Saâf el-Lihyânî, I-II, Mekke 
1406). 6. îzâhu’l-irtiyâb timdrifeti mâ 
yeştebıhü ve y eteşahhatü mine'l-es- 
mâ’ ve'l-ensâb ve'l-elfâv. ve'l-künâ ve'l- 
elkâbi'l-vâkı c a ti Tuhfeti'l-muhtâc ilâ 
edilleti’l-Minhâc. Yaklaşık on varaklık bir 
çalışmadır (Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye, Ha¬ 
dis, nr. 1746; Chester Beatty Library, nr. 
3382; bundan çekilmiş bir nüshası Kuveyt 
Ma'hedü’l-mahtûtât, nr. 933/2'de kayıtlı¬ 
dır). 7. el-Bülğa ti ehâdîşi'l-ahkâm mim- 
ma’tteieka ‘aleyhtiş-şeyhayn. Tuhfe- 
tü'l-muhtâc dan Buhârî ve Müslim'in it¬ 
tifak ettiği hadislerin seçilmesiyle meyda¬ 
na getirilmiş olup 475 (mükerrerlerle 508) 
hadis ihtiva etmektedir (nşr. Muhyiddin 
Necîb, Dımaşk 1411). 8. Tezkiretü'l-muh- 
tâc ilâ ehâdîşi’l-Minhâc. Beyzâvî’nin 


Minhâcü'l-vüşûl adlı eserindeki hadis¬ 
lerin tahrîcine dairdir (nşr. Hamdî Abdül- 
mecîd es-Selefî, Beyrut 1415/1994). 9. el- 
Mukrıti ti ‘ ulûmi'l-hadîş . İbnü’s-Salâh’ın 
‘Ulûmü'l-hadîş adlı eserinin ihtisarı, ye¬ 
niden düzenlenip ilâveler yapılması sure¬ 
tiyle kaleme alınmıştır. Mekke Ümmülku- 
râ Üniversitesinde Câvid A'zam Abdüla- 
zîm’in yüksek lisans tezi olarak neşre ha¬ 
zırladığı eser (1403/1983) Abdullah Yûsuf 
el-Cedî tarafından da yayımlanmıştır (I-Il, 
Riyad 1413/1992). 10. et-Tezkire ti ‘ulû- 
mi'l-hadîş. Bir önceki eserin muhtasarı¬ 
dır (nşr. Ali Haşan Ali Abdülhamîd, Am¬ 
man 1408). Şemseddin es-Sehâvî, bu ki¬ 
taba et-Tavzîhu’l-ebher c alâ Tezkireti 
İbni'l-Mülakkm ti c ilmtil-eşer adıyla bir 
şerh yazmıştır (nşr. Hüseyin İsmâil el-Ce- 
mel, Bilbîs 1409). 11. Tezkiretü'l-ahyâr 
bimâ fi'l-Vasît mine'l-ahbâr. Gazzâlî’nin 
el-Vasît adlı eserindeki hadislerin tahrî¬ 
cine dairdir (TSMK, III. Ahmed, nr. 473). 
12. Göy etü'l-me’mûli'r-râğıb ti mari¬ 
feti ehâdîşi İbni'l-Hâcih. Cemâleddin 
İbnü'l-Hâcib’in el-Muhtaşar adlı fıkıh 
usulüne dair eserindeki hadislerin tahrî¬ 
ciyle ilgilidir (Süleymaniye Ktp., Damad İb¬ 
rahim Paşa, nr. 396). 13. İncâzü'l-vddtil- 
vefî ti şerhi Câmtii't-Tirmizî. Eserin ilk 
bölümlerini ihtiva eden 153 varaklık mü¬ 
ellif hattı nüshası Chester Beatty Library’- 
de kayıtlıdır (nr. 5187). Klasik kaynaklar¬ 
da adı geçmeyen bu eser aynı kaynaklar¬ 
da anılan, Tirmizî’nin Kütüb-i Sitfe’den 
Buhârî. Müslim ve Ebû Dâvûd’un eserle¬ 
rine yaptığı zevâidinin şerhi olmalıdır. 14. 
Mâ temessü ileyhi'l-hâce ‘ alâ Süneni 
İbn Mâce. İbn Mâce’nin es-Sünen'inin 
Kütüb-i Sitte’ye dahil diğer beş esere 
olan zevâidinin şerhidir (Edirne Selimiye 
Ktp., nr. 487). 15. Şerhu Zevâ’idi Müş¬ 
irin c ale'l-Buhârî (Bağdat, Mektebetü'l- 
evkâfi'l-âmme, nr. 3012, 301 5). 

B) Fıkılı. 1 .‘Umdetü'l-muhtâc ilâ Ki- 
tâbti1-Minhâc. Nevevî'nin Minhâcü't-tâ- 
libîn adlı eserinin şerhidir. Klasik kaynak¬ 
larda altı veya sekiz cilt olduğu kaydedilen 
eserin muhtelif ciltleri günümüze ulaş¬ 
mıştır (Chester Beatty Library, nr. 3361, 
3366, 3382, 3946, 4687; bundan çekilmiş 
bir nüsha için bk. Kuveyt Ma'hedü’l-mah- 
tûtât, nr. 1841). 2. ‘Ucâletü'l-muhtâcilâ 
tevcihi'1-Minhâc. Aynı eserin daha kü¬ 
çük bir şerhidir (Chester Beatty Library, 
nr. 3360, 3423, 3481; Süleymaniye Ktp., İz¬ 
mir, nr. 211, Turhan VâlideSultan, nr. 144; 
Bağdat, Mektebetü'l-evkâfiT-âmme, nr. 
3870). 3. el-İşârât ilâ mâ vaka c a fi'l- 
Minhâc mine'l-esmâ 5 ve'l-emâkin ve'l- 
luğât (Chester Beatty Library, nr. 4547; İs- 
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kenderiye, Mektebetü'l-belediyye.nr. 2294 
B ; bundan çekilmiş bir nüsha için bk. Ka¬ 
hire Ma'hedü ihyâi'l-mahtûtâti'l-Arabiyye, 
Tarih, nr. 38), 4. et-Tezkire fi'l-fıkhi'ş- 
Şâfi c î (nşr. Yâsîn b, Nâsır el-Hatîb, Cidde 
1990). S. el-Eşbâh ve'n-nezâ’ir fi'l-fıkh 
(TSMK, III. Ahmed, nr. 752; bundan çekil¬ 
miş bir nüsha için bk. Mekke Ümmülkurâ 
Ünviversitesi MerkezüT-bahsi'l-ilmî Ktp., 
nr. 89; Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 59/9). 
6. Hulâşatü'l-fetâvî fî teshîli esrâri'l- 
Hâvî. Abdülgaffâr b. Abdüikerîm el-Kaz- 
vînî’nin el-Hâvi'ş-şağir adlı eserinin şer¬ 
hi olup (Keşfü'z-zunûn, I, 625; krş. el-Bed- 
rü’l-münîr, neşredenin girişi, 1 , 103) Bağ¬ 
dat MektebetüT-evkâfi’l-âmme’de (nr 
3875), müellifin aynı esere yaptığı daha 
küçük bir şerh olan Tahrirü'l-fetâvi'l-vâ- 
kı c a fi'l-Hâvî’ nin ise Süleymaniye Kütüp¬ 
hanesinde (Fâtih, nr. 2284) birer nüshası 
mevcuttur. 7. Gunyetü'l-fakih fîşerhi't- 
Tenbîh. Ebû İshakeş-Şîrâzî'nin fıkha dair 
eserine yazdığı şerhtir (Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 1341, 1. cilt). Müellifin et- 
Tenbîh üzerine yaptığı birkaç çalışması 
daha vardır ( Keşfü’z-zunûn, i, 491; Mu- 
hammed Kemâleddin İzzeddin, s. 70). 8. 
el-Kelâm c alâ Süneni'1-cum‘a kablehâ 
ve ba c dehâ (Hind 1314). 

C) Biyografi. 1. el-’’İkdü'1-müzheb fî 
tabakâti hameleti'l-mezheb. Başlangıç¬ 
tan müellifinin zamanına kadar 1200 ka¬ 
dar Şâfiî âliminin biyografisini ihtiva eden 
eserde âlimler üç tabakaya ayrılmış olup 
birinci tabakada ashâbü'l-vücûh ve onla¬ 
ra yakın âlimlere, ikinci tabakada bu de¬ 
receden daha aşağı olanlara, üçüncü ta¬ 
bakada ise müellifin çağdaşlarına yer ve¬ 
rilmiştir. Bu üç tabaka ayrıca birçok alt 
bölüme ayrılmış ve her bölüm kendi için¬ 
de alfabetik olarak düzenlenmiştir. Eser 
Eymen Nasr el-Ezherî ve Seyyid Mühen- 
nâ tarafından neşredilmiştir ( Beyrut 1417/ 
1997). 2. Tabakâtü’l-evliyû ’. Nûreddin 
Şerîbe, müellif tarafından, ayrıca klasik 
kaynaklarda Tabakâtü'ş-şûfiyye şeklin¬ 
de kaydedilen eseri, bazı yazma nüsha¬ 
lardan hareketle yukarıdaki adla yayım¬ 
lamıştır (Kahire 1393/1973). Otuz yedisi 
müellifin çağdaşlarına ait olmak üzere 
230 biyografiyi ihtiva eden eser, dönemin 
tasavvuf hayatı ve anlayışı yanında İbnü’l- 
Mülakkın’ın tasavvufa bakışını da akset¬ 
tirmesi bakımından önem taşımaktadır. 
3. Nüzhetü'n-nüzzâr fîkudâti'l-emşâr 
(Ahbâru kudâti Mışr) (nşr. Medîha Mu- 
hammed eş-Şerkâvî, Kahire 1996). Mu- 
hammed Kemâleddin İzzeddin, İbnü’l- 
Mülakkın’m tarihçiliğiyle ilgili eserinde 
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(bk. bibi.) müellifin bu üç kitabını incele¬ 
miştir. 4. İkmûlü Tehzibi'l-Kemâl. Miz- 
zî’nin eserini Ahmed b. Hanbel’in ei-Müs- 
ned’i, İbn Huzeyme ve İbn Hibbân’ın eş- 
Şa/ıî/ı’Ieri, Dârekutnî ve Beyhakı’nin es- 
Sünen'leriyle Hâkim’in el-Müstedrek’ in¬ 
deki râvileri ilâve etmek suretiyle tamam¬ 
ladığı bir çalışmadır (Süleymaniye Ktp., 
Kılıç Ali Paşa, nr. 190; Millet Ktp., Feyzul- 
lah Efendi, nr. 1378-1379). 5. Dürerü'l-ce- 
vâhir fî menâkıbi'ş-Şeyh ’Abdilkâdir 
(Süleymaniye Ktp., Haşan Hayri - Abdul¬ 
lah Efendi, nr. 171; Dârü’i-kütübi'z-Zâhi- 
riyye, nr. 4407/2, vr. 39-43; Bağdat, Mekte- 
betü'l-evkâfi'l-âmme,nr. 10058, Tabafcâ- 
tü’l-eoliyâhn sonunda). 

D) Diğer Eserleri. 1. TefsîlU ğarîbi'l- 
Kur’ân. Müellif, hocası Ebû Hayyân el- 
Endelüsî’nin Tuhfetü'l-enb'müen de 
önemli ölçüde faydalanmak suretiyle ha¬ 
zırladığı bu eserini onun gibi alfabetik de¬ 
ğil mushaf tertibine göre düzenlemiştir 
(nşr. SemîrTâhâ el-Meczûb, Beyrut 1408/ 
1987) 2. Gâyetü's-sûl fîhaşâ’işi'r-Resûl 
(Haşâ’işu efdâli’l-mahlûkln) (nşr. Abdul¬ 
lah Bahrüddin Abdullah, Beyrut 1414/ 
1993). 3. Hadâ'iku'l-haka'ik (Hadâ’iku’l- 
euliyâ’) (San'a ei-Câmiül-kebîr Ktp., nr. 
90; Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 208; İbnü'l- 
Mülakkın'ın eserlerinin bir listesi ve ba¬ 
zılarının yazma nüshaları için bk. Muham- 
med Kemâleddin İzzeddin, s. 69-74; Taba- 
kâtü’l-euliyâ ’, neşredenin girişi, s. 47-68; 
Gâyetü's-sûl, neşredenin girişi, s. 25-32; 
el-Bedrü'l-münîr, neşredenin girişi, I, 89- 
1 12; el-Bülğa, neşredenin girişi, s. 10-12; 
Nüzhetü’n-nüzzâr, neşredenin girişi, s. 64- 
80). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Mülakkın, Tabakâtü’l-euliyâ 1 (nşr. Nû¬ 
reddin Şerîbe), Kahire 1393/1973, neşredenin gi¬ 
rişi, s. 27-73;a.mlf.. el-Bülğa /î ehâdîşi'l-ahkâm 
(nşr. Muhyiddin Necîb), Dımaşk 1411, neşrede¬ 
nin girişi, s. 10-12;a.mlf.. Tefsîruğarîbi'l-KuFân 
(nşr. SemîrTâhâ el-Meczûb), Beyrut 1408/1987, 
neşredenin girişi, s. 28-39; a.mlf., Gâyetü's-sûl 
fi haşâ’işi’r-Resûlinşr. Abdullah Bahrüddin Ab¬ 
dullah), Beyrut 1414/1993, neşredenin girişi, s. 
17-63; a.mlf., el-Bedrü’l-münîr (nşr. Cemâl M. 
es-Seyyid), Riyad 1414, neşredenin girişi, I, 41- 
191; a.mlf., Nüzhetü’n-nüzzâr fi kudâti’l-em- 
şârfnşr. Medîha Muhammed eş-Şerkâvî), Kahire 
1996, neşredenin girişi, s. 49-81; Makrizî, el- 
Hıtat, II, 393-394; İbn Kâdî Şühbe. Tabakâtü’ş- 
Şâfkiyye, IV, 43-47; İbn Hacer, Inbâ'ü’l-ğumr, 
V, 41-46; İbn Fehd, Lahzu'l-elhâz (Zeylü Tezki- 
reti’l-huffâz li’z-Zehebı içinde, nşr. M. Zâhid el- 
Kevserî), Dımaşk 1347, s. 197-202; İbn Tağrî- 
berdî, ed-Delîlü’ş-Şâfî' : ale’TMenheli’ş-şâfi(nşL 
Fehîm M. Şeltût). Kahire 1399/1979,!, 502; Se- 
hâvî, ed-Dau’ü’l-lâmk, VI, 100-105; Süyûtî, 
Hüsnü’l-muhadara, 1, 438; a.mlf., Tabakâtüî- 
huffâz (Ömer), s. 537-538; a.mlf., Zeylü Taba- 


kâti’l-huffâz (Zeylü Tezkiretiî-huffâz li’z-Ze- 
hebî içinde, nşr. M. Zâhid el-Kevserî), Dımaşk 
13‘47, s. 369; Ebû Bekir b. Hidâyetullah el-Hü- 
seynî, Tabakâtü’ş-Şâ/Viyye (nşr. Âdil Nüvey- 
hiz), Beyrut 1402/1982, s. 235-236; Keşfü’z- 
zunûn, I, 491, 625; İbnü'l-İmâd, Şezerat, Vli, 
44-45; Şevkânî, el-Bedrü’t-tâlk, 1, 508-511; 
Ali Paşa Mübârek, el-Hıtatü’t-Tevfîkıyye, Ka¬ 
hire 1305/1886, IV, 218-221; Serkîs. Mu’cem, 

I, 252; Brockelmann, GAL, II, 113-114; SuppL, 

II, 109-110; Lutfî Abdülbedî, Fihrisüi-mah- 

tûtâti’l-muşauuere, Kahire 1956, 11/1, s. 17- 
18; II, 29, 39; Fuâd Seyyid, Fihrisü’l-mahtütât: 
neşre bi’l-mahtûtâtVUeti ikteneha’d-dâr min 
sene 1936-1955, Kahire 1380/1961,1, 181; 
11, 82; III, 39; A. J. Arberry, The Chester Beatty 
Library, A Handlist ofthe Arabic Manuscripts, 
Dublin 1966, I, 105; II; 39, 47, 48, 50, 58; III, 
98; IV, 53, 68; VI, 15; VII, 60; Sezgin, GAS, I, 
120, 221; Muhammed Kemâleddin İzzeddin, İb- 
nü’l-Mülakkin mü’errihan, Beyrut 1407/1987; 
Ebü'l-Hasan Diyanet, “İbn Mülakkın”, DMBİ, IV, 
690-69 1 - r-ı 

İSli Ahmet Özel 

İBNÜ’l-MÜNÂDÎ 

(ıSdKJf öf') 

Ebü’l-Hüseyn Ahmed b. Ca’fer 
b. Muhammed b. Ubeydillâh 
el-Münâdî el-Bağdâdî 
(ö. 336/947) 

Kıraat ve hadis âlimi. ^ 

18 Rebîülevvel 256’da (23 Şubat 870) 
Bağdat’ta dünyaya geldi. 257’de doğdu¬ 
ğu da rivayet edilmiştir. Dedesine nisbet- 
le İbnü’l-Münâdî diye meşhur oldu. İdrîs 
b. Abdüikerîm, Süleyman b. Yahyâ ed- 
Dabbî ve Fazl b. Mahled'den kıraat öğren¬ 
di- Zehebî, onun kıraatte dedesi Ebû Ca‘- 
fer Muhammed’den okuduğu âlî isna¬ 
dı bulunduğunu, bu isnadın İshak b. Yû¬ 
suf el-Ezrak vasıtasıyla kurrâ-i seb’adan 
Âsım’ın râvisi Ebû Bekir b. Ayyâş’a bağ¬ 
landığını kaydetmiştir (Ma c nfetü’l-kurrâ\ 
II, 564). Dedesinden ve Muhammed b. Ab- 
dülmelik ed-Dakiki, Ebû Bekir Muham¬ 
med b. İshak es-Sâgânî, Ebû Dâvûd es- 
Sicistânî gibi âlimlerden hadis dinledi. 
Kendisinden Ahmed b. Nasr eş-Şezâî, Ab- 
dülvâhid b. Ebû Hâşim, Ebü'l-Hasan b. Bi¬ 
lâl ve Ahmed b. Abdullah b. Hüseyin el- 
Cübbî ve diğerleri kıraat tahsil ederken 
Ebû Ömer İbn Hayyûye ve Muhammed 
b. Fâris el-Gürî gibi şahsiyetler hadis ri¬ 
vayet ettiler. Hanbelî mezhebine mensup 
olan ve 273 (887) yılında hacca giden İb¬ 
nü’l-Münâdî 19 Muharrem 336’da (10 
Ağustos 947) Bağdat’ta vefat etti ve Hay- 
zürân Mezarlığı’na defnedildi. İbnü’n-Ne- 
dîm ölüm yılını 334 (945) olarak verirken 
Süyûtî 320 (932) tarihini kaydetmiş. Dâ- 
vûdî de hocası Süyûtî’ye uymuştur. 
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İBNÜ'l-MÜNÂSIF 


tbnü’l-Münâdî için İbnü'n-Nedîm “kıra¬ 
at üstadı” derken Ebû Amr ed-Dânî onun 
seçkin bir mukrî olduğunu, bu hususta 
eskilerden intikal edenleri iyi bildiğini, 
Arap dili konusunda da zirvede bulundu¬ 
ğunu söylemiş, hakkında sika ve me'mûn 
terimlerini kullanmıştır (Zehebî, Msfrife- 
tü’l-kurrâ II, 563). Hatîb el-Bağdâdî de 
İbnüi-Münâdî’yi sika, emîn ve sadûk diye 
tanıtmış ve rivayet ettiği hususlarda hüc¬ 
cet sayıldığını belirtmiştir (Târlhu Bağ- 
dâd, IV, 69). İbnü’l-Cevzî, eserlerinden 
kendi hattıyla yazılmış bir parçanın eline 
geçtiğini kaydettikten sonra onda hiçbir 
kitapta bulunamayacak bilgiler mevcut 
olduğunu söylemiştir. İbnü’l-Cevzî’nin 
naklettiğine göre İbnü’l-Münâdî’yi öven 
âlimlerden biri de Ebû Yûsuf el-Kazvînî 
olup bu zat onun sözlerinde faydasız hiç¬ 
bir şeyin bulunmadığını ve rivayetle dira¬ 
yeti birleştirebildiğim belirtmiş. Zehebî 
de, “Kurrânın ileri gelenlerindendi" de¬ 
miştir (Tezkiretü’l-huffâz, IH, 850). İbnü’I- 
Münâdî’nin ahlâkı hakkında Hatîb el-Bağ- 
dâdî’nin Ebü’l-Fazl Ubeydullah b. Ahmed 
b. Ali es-Sayrafî'den naklettiği bir rivayet 
daha sonraki bazı kaynaklarda yer almış¬ 
tır. Buna göre Ebü'1-Fazl es-Sayrafî onun 
sert mizaçlı ve kötü huylu bir insan oldu¬ 
ğunu söylemiş, bu sebeple kendisinden 
yapılan rivayetlerin yaygınlık kazanmadı¬ 
ğını ileri sürmüştür. 

Eserleri. İbnü’n-Nedîm, İbnü'l-Münâ- 
dî’nin çoğu Kur’an ilimlerine dair olmak 
üzere çeşitli alanlarda 120’den fazla eseri 
bulunduğunu söylemiş, Ebû Yûsuf el-Kaz¬ 
vînî ise Kur’an ilimleri konusunda 440’- 
tan fazla çalışması olduğunu, bunlardan 
yirmi birini kendisinin bildiğini belirtmiş¬ 
tir (İbnü'l-Cevzî, XIV, 66). Hatîb el-Bağdâ- 
dî ve İbn Ebû Ya’lâ’nın kaydettiklerine gö¬ 
re onun eserlerinin çoğundan haberdar 
olunmamıştır. İbnü’l-Münâdî'nin günü¬ 
müze ulaştığı bilinen tek kitabı Müteşâ- 
bihü'l-Kur’âni'l-'azîm olup bir nüshası 
İskenderiye’de el-Mektebetü’l-belediyye’- 
de (nr. 1993 d.) bulunmaktadır (Sezgin, i, 
44). Eser Abdullah b. Muhammed eî-Gu- 
neymân’ın tahkikiyle yayımlanmıştır (Me¬ 
dine 1408; Demenhûr 1414/1993). Kaynak¬ 
larda adı geçen diğer eserleri de şunlar¬ 
dır: İhtilûfü'l-'aded, Kitâbü Du^i en- 
vâfl-istfâzât min sâ’iri'l-âtât ve'İzahat, 
Efvâcü'l-kurrâ 3 , Nâsihu'l-Kur'ân ve 
mensûhuh, Kitâbü'l-Melâhim, et-Tâ- 
rîh, Kitâbü'İ-Menâsik, Müsnedü'Kaşe- 
re, Kitâbü Kellâ, Fezâ’ilü'l-Kur’ân, Ki- 
tâbü'l-Müderrisîn, Cüz’ fîhi'l-Hadır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Münâdî, Müteşâbihü’l-Kudânl rtşr. Ab¬ 
dullah b. Muhammedel-Guneymân), Demenhûr 
1414/1993, neşredenin girişi, s. 5-16; İbnü'n- 
Nedîm, el-Fihrist (Şüveymî), s. 184-185; Hatîb, 
Tânhu Bağdâd, IV, 69-70; İbn Ebû Ya'lâ, Taba- 
kâtü’l-Hanâbile, II, 3-6; Sem'ânî, el-Ensâb, V, 
385-386; İbnü'l-Cevzî, el-Muntazam,X\\l , 65- 
66; Zehebî, Tezkiretû’Thuffâz, 111, 849-850; 
a.mif., Ma'rifetCı’l-kurrâ ’ (Altıkulaç), II, 563- 
564; a.mif., Târihu’i-İslâm: sene 331-350, s. 
134-135; a.mlf.. A' lâmü’n-nübelzT, XV, 361- 
362; İbn Kesîr, el-Bidâye, XI, 219; Ibnü'l-Ceze- 
rî, Gâyetü’n-NihâyeJ, 44; II, 194; Burhâneddin 
İbn Müflih, el-Makşadü’l-erşed (nşr. Abdurrah- 
man b. Süleyman el-Useymîn), Riyad 1410/1990, 
I, 85-86; Süyûtî, Buğyetü 7-uu‘âf, 1, 300-301; 
Dâvûdî, TabakalüT-müfessirîn, 1, 33-34; Keş- 
fü'z-zunûn, II, 1921; Sezgin, GAS, 1, 44; Mu¬ 
hammed Hâdî Müezzin-i Câmî, “İbn Münâdî", 
DMBİ, İV, 693-694. rrı 

Iffl Tayyar Altikulaç 

İBNÜ’l-MÜNÂSIF 

(oi-öLaJI ^1) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. îsâ 
b. Muhammed b. Asbağ 
b. el-Münâsıf el-Ezdî el-Kurtubî 
(ö. 620/1223) 

Âlim, edip, şair ve kadı. 

Receb 563’te (Nisan 1168) Mehdiye'de 
doğdu, Murâbıtlar'ın Endülüs’teki hâki¬ 
miyetlerinin zayıflaması üzerine ülkede 
iç karışıklıklar yaygınlaşınca babası Kurtu- 
ba’dan (Cordoba) ayrılarak İfrîkıye’ye git¬ 
ti ve Kayrevan’a yerleşti (539/1144), ardın¬ 
dan Tilimsân’a geçerek burada ikamet 
etmeye başladı. İbnü'l-Münâsıf başta de¬ 
desi ve babası olmak üzere İbn Dihye el- 
Kelbî, İbnü’l-Murâdî diye bilinen Tunus 
Kadısı Ebü’l-Haccâc Yûsuf b. İsmâil el- 
Mahzûmî, İbn Ebû Derka, Ebû İshak el- 
Kâfî, Ebû Bekir Atîk b. Ali el-Fasîh ve Ab¬ 
dullah Muhammed b. Abdurrahman et- 
Tücîbî gibi âlimlerden dinî ve edebî ilim¬ 
leri tahsil etti. Bir süre Belensiye'de (Va-, 
lencia) kadılıkyaptı. Burada bulunduğu sı¬ 
rada İbnü’l-Ebbâr ile görüştü (608/1211). 
Daha sonra Mürsiye (Murcia) kadılığına 
tayin edildi; ardından başarıyla yürüttü¬ 
ğü bu görevinden ayrılarak Kurtuba'ya 
yerleşti. İbn Saîd el-Mağribî onun hacca 
gittiğini, bir süre de Mısır’da kaldığını bil¬ 
dirmekteyse de tarih vermemektedir (el- 
MuğribA, 105). Kendisi, 614'te (1217) ka¬ 
leme aldığı ed-Dürretü's-seniyye adlı 
eserinde ölmeden önce Hz. Peygamberim 
kabrini ziyaret etmeyi arzuladığından 
bahsettiğine göre hacca bu tarihten son¬ 
ra gitmiş olmalıdır. İbnü’l-Münâsıf, haya¬ 


tının son döneminde Muvahhidler’in baş¬ 
şehri olan Merakeş'te ikamet etti. Bura¬ 
da Abdülmü’min ei-Kûmî’nin yaptırdığı 
Kütübiyye (Kutübiyyîn) Camii’nde imamlık 
ve hatiplik görevinde bulundu, çok sayıda 
öğrenci yetiştirdi. 18 Rebîülâhir 620’de 
(21 Mayıs 1223) Merakeş’te vefat etti. İb- 
nü’l-Münâsıf'ın kadılık görevi sırasında 
âdil davrandığı, dönemindeki fikrî karga¬ 
şayı eleştirdiği, ictihad taraftarı olduğu, 
Mâlikî olmasına rağmen Şâfiî mezhebine 
meylettiği belirtilmektedir. 

Eserleri. 1. Tenbîhü'l-hükkûm c alâ 
me’ûhizi'l-ahkâm. Fıkıh kitaplarından 
ve meşhur âlimlerin sözlerinden derlene¬ 
rek meydana getirilmiştir. Beş bölümden 
oluşan eserin birinci bölümünde kadıla¬ 
rın İlmî ve ahlâkî nitelikleri üzerinde du¬ 
rulmuş, ikinci bölümde şahitliğin kabu¬ 
lüne, üçüncü bölümde hükmün izahına, 
dördüncü bölümde hükümlerin icra edil¬ 
mesine, beşinci bölümde şeriî hükümle¬ 
rin ikamesinin sağlanmasına dair konu¬ 
lar ele alınmıştır. Ayrıca İmam Mâlik ile 
İmam Şâfiî ve Ebû Hanîfe’nin görüşleri 
arasındaki bazı benzerlikler de tesbit 
edilmiştir. İbnü’l-Münâsıf eseri hazırlar¬ 
ken Mâlikî fıkhının ana kitaplarına baş¬ 
vurmuş, özellikle İmam Mâlik ile onun ta¬ 
lebesi Ebû Abdullah Abdurrahman İbnü’l- 
Kâsım, İbn Sahnûn, İbn Habîb es-Sülemî, 
Eşheb el-Kaysî, Asbağ b. Ferec gibi âlim¬ 
lerin eserlerinden faydalanmıştır. İbn Gâ- 
zî el-Fâsî, Meyyâre el-Fâsî ve Burhâneddin 
İbrâhim b. Ferhûn Tenbîhü'l-hükkâmh 
kaynak olarak kullanmışlardır. Eserin 
mağrib hattıyla yazılmış iki nüshasından 
biri Tunus Sâdıkıyye Kütüphanesi’nde (nr. 
8241), diğeri Ttınus Dârü’l-kütübi'l-vata- 
niyye'dedir (nr. 8892). Tunuslu müellif Ab- 
dülhafîz Mansûr bu iki nüshayı karşılaştı¬ 
rarak neşretmiş (Tunus 1988), eser ayrıca 
Nefl b. Mutlak el-Hârisî tarafından Medi¬ 
ne el-Câmiatü’l-İslâmiyye’de doktora tezi 
olarak hazırlanıp iki cilt halinde yayımlan¬ 
mıştır (Medine 1410/1989). 2. Kitâbü'l- 
Müzhebe (Müzehhebe) tî nazmi'ş-şıfât 
mine'i-hulâ ve'ş-şiyât. 590’da (1194) 
yazılmış 432 beyitlik bir manzume olup 
eserde insan organları ve özellikleri anla¬ 
tılmaktadır. Joachim M. Penuela bu man¬ 
zume üzerinde “Die Goldene" des ibn 
al-Munâşıf adıyla bir doktora çalışması 
yapmış ve çalışmasını Almanca notlarla 
birlikte neşretmiştir (Berlin 1941; Frank¬ 
furt 1996). 3. ed-Dürretü's-seniyye tî 
mukteda’l-me'ûlimi's-Sünniyye. İbnü’l- 
Münâsıf 7002 beyitten oluşan bu eserin¬ 
de iman, İslâm, kâfir, münâfık, zındık. 
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İbnü’l-Müneccâ'nın et-Mümti ç şerhu’l-Mukrıi 1 adlı eserinin ilk iki sayfası (TSMK, III. Ahmed, nr. 1134) 


mülhid, fâsık, zâlim, fâcir gibi terimleri 
anlatmış; Sünnî bakış açısıyla Mürcie, 
Mu’tezile, Râfiziyye gibi görüşler hakkın¬ 
da bilgi vermiştir. 4. Faşlü's-selem. Mü¬ 
ellif bu eserini. Kadı Abdülvehhâb b. Ali 
b. Nâsır el-Bağdâdî'nin Mâlikî fıkhına dair 
Kitâbü't-Telkin adlı kitabını açıklayıp ta¬ 
mamlamak amacıyla yazmıştır, s. Ebvâ- 
bü'n-nazmi'l-cümeli'l-mu‘akkıbe li-Ki- 
tâbi'l-Müzhebe (Kitâbü’i-Mu‘akkıbe ft’ş- 
şıfât li-Kitâbi’l-Müzhebe). Kitâbü'l-Müz- 
hebe’ye ek olarak kaleme alınan S68 be¬ 
yittik manzumede deve, sığır, koyun, geyik 
gibi hayvanların özellikleri anlatılmakta¬ 
dır. 6. Kitâbü'l-İncâd fî ebvâbi'l-cihâd. 
İbnü’l-Münâsıf, Emîr Abdülmü’min el-Kû- 
mî’nin teklifi üzerine kaleme aldığı eser¬ 
de cihadın âdâb ve ahkâmını açıklamak¬ 
tadır. 7. Kaşîde. Eserde, her mısraın so¬ 
nunda yer alan “acûz” kelimesi her defa¬ 
sında farklı anlamda kullanılmıştır. 8. Mü- 
kâle fi'l-îmâni'l-lâzime ( Tenbîhü’l-hük- 
kâm, neşredenin girişi, s. 11-14; Pefiuela, 
s. 10-13; Brockelmann, GALSuppi, 1,910). 
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İbnü’l-Münâsıf, Tenbîhü’l-hükkâm'ala me’â- 
hizi’l-ahkâm (nşr. Abdülhafîz Mansûr), Tunus 
1988, neşredenin girişi, s. 7-16; İbnü'l-Ebbâr. 
et-Tekmile, Madrid 1886, s. 325-326; İbn Saîd 
el-Mağribî, el-Muğrib, 1, 105-106; İbn Abdül- 
melik, ez-Zeyl ue’t-tekmile li-kitâbeyi'l-Mevşûl 
ve'ş-Ştla (nşr Muhammed b. Şerife), Rabat 1984, 
I, 344-351; Ahmed Bâbâ et-Tinbüktî, Neylü'l- 
ibtihâc, Trablus 1408/1989, s. 379; el-Hulelü’s- 
sündüsiyye, I, 681; Mahlûf, Şeceretü’n-nûr, 1, 
177-178; Brockelmann, OAL Suppl., 1, 910; 
Joachim M. Penuela, “Die Goldene” des İbn al- 
Munâşıf, Berlin 1941 -> Frankfurt 1996, s. 10- 
13; Ziriklî, el-AHâm, VII, 214; M. Abdullah İnan, 
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Moiins, “La censura de costumbres en el Thn- 
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lamica, Madrid 1985, s. 591-611. 

fi İSMAİL Ceran 

İBNÜ’l-MÜNECCÂ 

(IsmJI o*’) 

Ebü’l-Berekât Zeynüddîn el-Müneccâ 
b. Osman b. Es‘ad 
b. el-Müneccâ ed-Dımaşki 
(ö. 695/1296) 

Hanbeiî fakihi. 

I_ J 

10 Zilkade 631 (7 Ağustos 1234) tarihin¬ 
de Dımaşk’ta doğdu. Büyük dedesine nis- 
betle İbnü’l-Müneccâ diye tanındı. Çoğun¬ 
luğu Halep yakınlarındaki Maarretünnu'- 
mân mevkiine yerleşen Tenûh kabilesin¬ 
den olduğu için Maarrî ve Tenûhî nisbe- 
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leriyle de anılır. Dedesi Es‘ad ile amcası 
Şemseddin Ömer Harran’da kadılık yap¬ 
mıştır. Babası İzzeddin Osman da hadis 
ve fıkıh öğrenimi görmüş, pek çok vakfın 
kurulmasına öncülük etmiştir. Ebü’l-Ha- 
san İbnü’l-Mukayyir, Ca’fer el-Hemedânî 
ve Ebü’l-Ganâim Emînüddin Sâlim b. Ha¬ 
şan b. Hibetullah’m ders halkasına katı¬ 
lan İbnü’l-Müneccâ, Alemüddin es-Sehâ- 
vî ve İbn Mesleme gibi âlimlerden hadis 
dinledi. Kemâieddin et-Tiflîsî’den fıkıh 
usulü, İbn Mâlik et-Tâî’den nahiv dersleri 
aldı. Fıkıh, usûl-i fıkıh, kelâm, tefsir, nahiv 
sahalarında yetişti ve Dımaşk’ta Hanbeiî 
mezhebinin otoritesi haline geldi. Telif, 
öğretim ve fetva faaliyetleriyle meşgul 
oldu. Otuz yıl boyünca Emeviyye Camii’n- 
de, ayrıca Hanbeliyye ve Sadriyye medre¬ 
selerinde ders verdi. Takıyyüddin İbn Tey- 
miyye, İbnü’l-Attâr, Yûsuf b. Abdurrah- 
man el-Mizzî, Birzâlî, Takıyyüddin Abdul¬ 
lah b. Muhammed b. Ebû Bekir ez-Zerîrâ- 
nî gibi âlimler onun talebeleri arasında yer 
alır. İbnü’l-Müneccâ 4 Şâban 695’te (7 
Haziran 1296) Dımaşk’ta vefat etti ve Kâ- 
siyûn’daki aile kabristanına defnedildi. 

Eserleri. 1. el-Mümtf şerhu'l-Mukni 1 . 
MuVaffakuddin İbn Kudâme el-Makdisî’- 
nin Hanbeiî fıkhına dair eserinin şerhi¬ 
dir. Dört ciltten ibaret olan kitabın II. cil¬ 
di Chester Beatty Library’de (nr. 4662 ve 
5128), diğer ciltleri ise Topkapı Sarayı Mü¬ 


zesi Kütüphanesi’nde (III. Ahmed, nr. 1134, 
1192) kayıtlıdır. Bir nüshası da Dârü’l-kü- 
tübi’z-Zâhiriyye’de bulunmaktadır (Bur- 
hâneddin İbn Müflih, III, 42). 2. Şerhu'l - 
Mahsûl. Fahreddin er-Râzî’nin usûl-i fı¬ 
kıhla ilgili eserinin şerhi olup tamamlan¬ 
mamıştır. 3. Tefsîrü'l-Kur’âni'l-Kerim. 
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1990,111, 41 -42; Nuaymî, ed-Dâris fî târîhi'l-me- 
daris( nşr. Cafer el-Hasenî), Kahire 1988,11, 73, 
120-121; Ebü'l-Yümn el-UIeymî, el-Menhecü'l- 
ahmed(nşr. Abdülkâdirel-Arnaût v.dğr.), Beyrut 
1997, IV, 81,241,245, 347-348; Dâvûdî, Taba- 
kâtü’l-müfessinn, II, 334-336; İbnü’l-İmâd, Şe- 
zerât, V, 433; Brockelmann, GAL Suppl., I, 688; 
A. J. Arberry, The Chester Beatty Library. A 
Handlist of the Arabic Manuscripts, Dublin 
1955, VI, 50; VII, 44; Karatay, Arapça Yazma¬ 
lar, II, 739-742; Abdullah b. Ali es-Sübey‘î, ed- 
Dürrü’l-münaddad fi esma’i kütübi mezhebi’l- 
İmâm Ahmed (nşr. Câsim b. Süleyman Füheyd 
ed-Devserî), Beyrut 1410/1990, s. 39. 

fil Cengiz Kallek 
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İBNU'l-MÜNECCİM 


İBNÜ’l-MÜNECCİM 

jjI) 

Ebû Ahmed Yahya 
b. Alî b. Yahya b. Ebî Mansûr 
(ö. 300/912) 

Edebiyat tarihçisi, 
kelâm âlimi 

ve mûsiki nazariyatçısı. 

241’de (855) Bağdat’ta doğdu. Astro¬ 
nomi, matematik ve mûsiki başta olmak 
üzere çeşitli alanlarda birçok ilim adamı 
ve sanatkâr yetiştiren İran asıllı Münec- 
cimoğulları ailesine mensuptur. Büyükba¬ 
bası Yahyâ b. Ebû Mansûr el-Müneccim, 
Beytülhikme’nin seçkin âlimlerinden olup 
Halife Me’mûn’un astrologuydu. Mûsiki 
üstadı İshakel-Mevsılî’nin talebesi olan 
babası şairliğinin yanında çeşitli ilim ve 
sanat dallarında da söz sahibiydi. 

İbnü’l-Müneccim öğrenimine babası¬ 
nın yanında başladı. Aile çevresindeki ilim 
adamlarından da istifade etti. Kaynaklar¬ 
da, babasının bütün ilmini çocuklarının en 
kabiliyetlisi olan İbnü’l-Müneccim’e ak¬ 
tardığını söylediği belirtilmektedir. Ede¬ 
biyat, fıkıh, kelâm ve mûsiki sahalarında 
kendisini yetiştirerek bu konularda dev¬ 
rinin en ünlü kişileri arasına giren İbnü’l- 
Müneccim, babası ve dedesi gibi uzun yıl¬ 
lar Abbâsî halifelerinin nedimliğini yaptı. 
Mütevekkil-Alellah’ın oğlu Muvaffak-Bil- 
lâh Talha’nın hizmetinde nedimliğe başla¬ 
yarak bu görevi Mu’temid-Alellah, Mu’ta- 
zıd - Billâh ve Müktefî- Billâh dönemlerin¬ 
de de sürdürdü. Bazı kaynaklarda onun 
Muktedir-Billâh’ın da (908-932) nedimi 
olduğu kaydedilmektedir. İbnüi-Münec- 
cim 13 Rebîülevvel 300 (28 Ekim 912) ta¬ 
rihinde Bağdat'ta vefat etti. 

Eski Arap mûsikisi ekolünün nazariyat- 
çıları arasında önemli bir yeri olan İbnü’l- 
Müneccim aynı zamanda edebiyatçı ve 
Mu’tezilî kelâm âlimidir. Yâküt el-Hamevî 
onun edebiyat dünyasının parlak bir yıldı¬ 
zı, Merzübânî ise zamanının en üstün şa¬ 
iri olduğunu söyler. Özellikle Halife Mu’ta- 
zıd ve Müktefî’nin huzurunda söylediği 
şiirlere birçok mecmuada rastlanmakta- 
dır. İbnü’l-Müneccim’in kelâmı görüşlerini 
benimseyen bir grubun bulunduğu, bu 
grubun Halife Müktefî’nin de katıldığı 
toplantılarına Bağdat’ın önemli âlim ve 
ilâhiyatçılarının iştirak ettiği bilinmekte¬ 
dir. Tarih, kelâm ve tefsir âlimi Muham- 
med b. Cerîr et-Tâberî onun öğrencilerin- 
dendir. Çeşitli ilim dallarındaki üstün bil¬ 


gisi yanında Grek dili ve kültürüne de vâ¬ 
kıf olması, İbnü’l-Müneccim’in çok yönlü 
kişiliğini göstermesi bakımından önemli¬ 
dir. 

İbnü’l-Müneccim, Arap mûsikisi icracı¬ 
larının teoriye ve teorisyenlere önem ver¬ 
medikleri bir dönemde yaşamış en büyük 
mûsiki nazariyatçılarındandır. Dönemin 
bazı müellifleri gibi mûsikiyi sadece teo¬ 
riler bütünü olarak ele almamış, İshak el- 
Mevsılî ve İbn Hurdâzbih gibi aynı zaman¬ 
da pratik olarak da işlemiştir. İbnü'l-Mü- 
neccim, İshak el-Mevsılî’nin mûsiki siste¬ 
miyle yetinmemiş, bundan hareketle yeni 
bir ses ve nota sistemi ortaya koymuş¬ 
tur. Grekler'in sekiz notalı sistemiyle eski 
Arap ekolünün on sekiz notalı sistemleri 
birbirinden tamamen farklı olduğu gibi 
Kindî, İbn Sînâ, İbn Zeyîe’nin Grek sistemi 
üzerinde yoğunlaşan çalışmaları da yerli 
pratik sanattan oldukça uzaktı. Nağme 
sayısı İbnü'l-Müneccim’in sisteminde de 
İshak’ın sisteminde olduğu gibi ondur. İs- 
hak’ın sisteminde ilk ses udun mesnâ te¬ 
linin boş (açık) vurulmasıyla elde edilen 
sestir. İshak, ud telleri üzerinde mecrâ 
adını verdiği, seslerin kaynağı olan vustâ 
(orta parmak) ve bınsır (yüzük parmağı) 
adlı iki perde akımı tesbit etmiştir. İs- 
hak’a ve onun metodunu takip edenlere 
göre gerek udda gerekse üflemeli enstrü-' 
manlarda bu on sesten fazlası yoktur. İb- 
nü'l-Müneccim’e göre nağmeler arasında 
uygun düşen yerlerde, kulağın hoşlandığı 
şekilde gerçekleşmesi gereken birbirine 
uyumlu geçişler sayesinde mûsiki eser¬ 
leri melodik açıdan daha güzel bir şekil 
alacaktır. İbnü’l-Müneccim'in ve onu ta¬ 
kip eden nazariyatçılann ortaya koyduk¬ 
ları görüşler daha sonra gelişecek olan 
mûsiki nazariyatının temelini teşkil et¬ 
miştir. 

Eserleri. 1. Risâle fi'l-mûsîkö. İbnü’l- 
Müneccim’in günümüze ulaşan tek eseri¬ 
dir. Arap mûsikisi nazariyatına dair olan 
kitap, Arap mûsikişinası ve mûsiki naza- 
riyatçısı İshak el-Mevsılî’nin görüşleri 
doğrultusunda müellifin fikirlerini ihtiva 
eder. Halife Mu’tazıd-Biilâh’a ithaf edilen 
eser, eski Arap ekolüne ait müzikal sis¬ 
tem üzerine yazılmış en eski monografi¬ 
dir. İsfahanı, Kitâbü'l-Eğânî’sinde mü¬ 
zik terimlerini açıklarken bu kitabı esas 
almıştır. Eserin tesbit edilen iki nüsha¬ 
sından biri Hindistan Râmpûr'daki Rızâ 
Râmpûr Kütüphanesi'nde (Fennü'r-riyâ- 
zî, nr. 3097, vr. 25 b -28 a ), diğeri Londra’da¬ 
ki British Library’dedir (Or., nr. 2361, vr. 


236 b -238 b ). Risâle fi'l-mûsîkö' da, özel¬ 
likle Arap mûsikisi ekolü ile Grek felsefe¬ 
sini şerhedenler ekolünün farklılıkları ele 
alınmakta ve değerlendirilmektedir. Mü¬ 
ellif, bu iki mûsiki anlayışını incelerken 
enstrüman olarak udu esas almış ve na- 
zariyesini ud üzerine temellendirmiştir. 
Ayrıca beste konusuna da temas ederek 
nağmeler arasında uyum meselesini ele 
almış, udun klavyesindeki parmak baskı¬ 
larına işaret edip Arap mûsikisi dizisin¬ 
deki perdelerin yerlerini göstermiş ve bu 
arada ebced nota sistemi çerçevesinde 
ebced harflerini kullanmıştır. Risâle, ilk 
defa Muhammed Behçet el-Eserî tarafın¬ 
dan British Library nüshası esas alınarak 
Kitâbü'n-Nağam li-Yahyâ b. 'Alî b. Yah¬ 
yâ el-Müneccim adıyla yayımlanmıştır 
(Bağdad 1950). Farmer’in, bu risâle il eKi- 
tâbü'n-Nağam’m aynı eser olabileceği 
şeklindeki değerlendirmesi sebebiyle (İA, 
XIII, 348) kitap bu isimle neşredilmiş ol¬ 
malıdır. Ruhi Kalender ve Necati Avcı’nın 
Türkçe’ye yaptıkları tercüme de risâle 
"Kitâbü’n-Nağam” başlığıyla yayımlan¬ 
mıştır (AÜİFD, XXV [19811, s. 395-418). 
Yûsuf Şevki, Risâletü İbni'l-Müneccim 
fi'l-mûsîkö ve keşfii rumûzi Kitâbi'l- 
Eğûnî adlı çalışmasında (Kahire 1959) 
Râmpûr yazmasını esas almış ve nüsha 
farklılıklarını belirtmiştir. Zekeriyyâ Yûsuf 
da eseri Râmpûr nüshasına dayanarak 
Risâletü İbni'l-Müneccim fi'l-mûsîkö 
adıyla neşretmiştir (Kahire 1964). 2. Ki- 
tâbü'l-Bâhir fî ahbâri şu'arâ’i Muhad- 
rami'd-devleteyn. Kaynaklarda deği¬ 
şik isimler altında zikredilen bu eserin, 
Emevî ve Abbâsî dönemi şairlerinin 
biyografileriyle bazı şiirlerini ihtiva et¬ 
tiği, Beşşâr b. Bürd ile başlayıp Mer- 
vân b. Ebû Hafsa ile sona erdiği ve müel¬ 
lifin oğlu Ebü’l-Hasan Ahmed tarafından 
tamamlandığı belirtilmektedir. İbnü’l- 
Müneccim’in Kitâbü'l-Bâhiı fîahbâıi’ş- 
şu'aıâ^i'l-Müvelledîn adlı bir diğer ese¬ 
rinden bahsedilmekteyse de İbnü’n-Ne- 
dîm ve İbn Haliikân bu eserin kardeşi 
Hârûn’a ait olduğunu kaydeder. 3. Ki¬ 
tâbü'n-Nağam. Ebü’l-Ferec el-İsfahâ- 
nî Kitâbü'l-Eğönî's'mde övgüyle söz 
ettiği bu eserden alıntılar yapmıştır. 
İsfahânî’nin iktibas ettiği bölümlerde, 
müellifin Risâle fi'l-mûsîkâ'nm giriş 
kısmında bir mugannîde bulunması ge¬ 
reken vasıfları belirten bir eser yazdığın¬ 
dan söz edilmesi bunun Kitâbü'n-Na¬ 
ğam olabileceği ihtimalini güçlendir- 
mektedir. 
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rihi, İstanbul 1989, XIV, 217; Ahmet Hakkı Tu- 
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sans tezi, 1996), MÖ Sosyal Bilimler Enstitüsü, 
s. 70; A. E. Khairallah, “Abü Ahmad Yahyâ", 
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İBNÜ’l-MÜNEYYİR 

Ebü’l-Abbâs Nâsırüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Mansûr el-Cüzâmî 
el-Cerevî el-İskenderî 
(ö. 683/1284) 

Mâlikî fakihi, edip ve müfessir. 

L J 

3 Zilkade 620'de (28 Kasım 1223) doğdu 
(İbnü'l-Furât, VIII, 12). Pek çok âlim yetiş¬ 
tiren bir aileye mensup olup babası Mu¬ 
hammed, anne tarafından dedesi Kemâ¬ 
leddin (Necîbüddin) Ahmed b. Fâris, dayısı 
Şeyhülkurrâ Kemâleddin b. Fâris, karde¬ 
şi İskenderiye kadılarından ve Buhârî şâ- 
rihlerinden Zeynüddin Ali ve yeğeni İs¬ 
kenderiye Başkadısı Abdülvâhid b. Şere- 
feddin tanınmış ilim adamlarıdır. Nâsı- 
rüddin lakabıyla da anılan ve hayatı İs¬ 
kenderiye’de geçen İbnü’l-Müneyyir çe¬ 
şitli hocalardan aldığı fıkıh dersleriyle bu 
alanda derinleşti. Özellikle Mâlikî fakih- 
lerinden Cemâleddin İbnü’l-Hâcib’den is¬ 
tifade etti ve kendisinden fetva için icâ- 
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zet aldı. Bu arada İbnü’i-Hâcib’in muhta¬ 
sarlarını ( Muhtasaru. Müntehe’s-sûl ue’l- 
emel, Muhtasar fi fıkhi’l-Mâlikiyye [Câ- 
mi‘u’l-ümmehât]) ezberledi. Babasından 
ve Ebû Bahr Abdüivehhâb b. Revâc et- 
Tûsî, İbnü’l-Mehîlî Yûsuf b. Abdülmu’tî 
gibi âlimlerden hadis dinledi. İbnü’l-Mü¬ 
neyyir, uzun bir öğrenim döneminden 
sonra İskenderiye’nin önde gelen âlimle¬ 
rinden biri oldu. Edebiyat başta olmak 
üzere nahiv, fıkıh, usul ve tefsir sahala¬ 
rında “imam" unvanını aldı; iyi bir şair ve 
hatip olarak tanındı. İzzeddin b. Abdüs- 
selâm’ın Mısır’ın iki âlimle iftihar ettiğini 
söylemesi ve bunlardan birinin Kûs’ta İbn 
Dakikul'îd, diğerinin İskenderiye’de İbnü’l- 
Müneyyir olduğunu belirtmesi de bunu 
teyit etmektedir. Çeşitli medreselerde 
hocalık yapan İbnü'l-Müneyyir’in talebe¬ 
leri arasında kardeşinin oğlu Abdülvâhid 
b. Şerefeddin ve Ebû Hayyân el-Endelüsî 
gibi âlimler yer almaktadır. Bu arada çe¬ 
şitli görevlerde bulunan İbnü'l-Müneyyir 
İskenderiye kadılığına 651’de (1253) ve¬ 
kâleten, bir yıl sonrada asaleten tayin 
edildi; aynı zamanda İskenderiye hatipli¬ 
ği görevi de uhdesine verildi. Vakıfların, 
mescidlerin ve Dîvânü’n-nazar'ın deneti¬ 
miyle de görevlendirildi. Ancak680 (1281) 
yılında muhalifleri tarafından yapılan bas¬ 
kında evine içki şişeleri bırakılarak şişe¬ 
lerin önceden burada bulunduğu iddia 
edildi ve bütün görevlerinden azledilme¬ 


sine sebebiyet verildi. Bu tertibe boyun 
eğmeyen İbnü’l-Müneyyir, Kahire’ye gidip 
el-Melikü’l-Mansûr Seyfeddin Kalavun’la 
görüştü ve görevine döndü, bir müddet 
sonra tekrar azledildi. 

Vezir Şerefeddin Ebû Saîd Hibetullah b. 
Saîd el-Fâizî’ye hitaben yazdığı şiirlerden 
toplumun meseleleriyle de ilgilendiği an¬ 
laşılan İbnü’l-Müneyyir 1 Rebîülevvel 683’- 
te (18 Mayıs 1284) İskenderiye’de vefat 
etti ve el-Câmiu’l-garbî yanındaki baba¬ 
sının türbesine defnedildi (küçük bir mes- 
cid iken 1891 yılında genişletilen yapı ay¬ 
nı zamanda İbnü'l-Müneyyir Camii olarak 
da bilinmektedir). Onun zehirlenerek öl¬ 
dürüldüğü de ileri sürülmüştür. İbnü’l- 
Müneyyir Mâlikî mezhebine mensup ol¬ 
makla birlikte mezhepte taassup göster¬ 
memiş, yeri geldikçe İmam Mâiik’in gö¬ 
rüşüne katılmadığını söyleyerek ictihad- 
da bulunmuş, itikadda kelâmcıların yo¬ 
lunu takip etmiştir. 

Eserleri. 1. el-İntişâf fîmâ tedamme- 
nehü'l-Keşşâf mine'l-i c tizâl. Zemahşe- 
rî’nin el-KeşşûT ındaki Mu’tezilî görüşle¬ 
rin eleştirildiği eser müellifin gençlik yıl¬ 
larında kaleme alınmış olup el-Keşşâf ın 
kenarında basılmıştır (Kahire 1307, 1966; 
Beyrut 1366/1947). 2. el-Kevâkibü'd-de- 
rârl fî münâsebâti terâcimi'l-Buhârî 
(Münâsebâtü terâcimi’i-Buhârî). Buhârî’- 
nin bab başlıklarıyla ilgili olan eser, Selâ- 
haddin Makbûl Ahmed tarafından el-Mü- 


İbnü'l-Müneyyir'in et-Teysîrü’l-^acîb fî tefsîri’l-ğarîb adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 246) 
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tevârî ‘alâ terâcimi ebvâbi'l-Buhârî 
(Kuveyt 1407/1987) ve Ali Haşan Ali Ab- 
dülhamîd tarafından el-Mütevân c alâ 
ebvâbi'l-Buhârî(Beyrut 1411/1990) adıy¬ 
la yayımlanmıştır. 3. et-Teysîrüî- c acîb fî 
tefsîri'l-ğarîb. Kur’ân-ı Kerîm'deki garîb 
kelimeleri açıklayan manzum bir eser oiup 
Süleyman Mollaibrahimoğlu’nun tahki¬ 
kiyle neşredilmiştir (Beyrut 1994). 4. ei- 
Bahrü'l-kebîr fî bahsi (nühabi)'t-tefsîr. 
Zerkeşî’nin el-Burhân fî C ulûmi'l-Kur- 
’ân'mın kaynakları arasında yer alan ese¬ 
rin (meselâ bk. Zerkeşî, 1. 86, 267, 442; 11, 
57. 58; 111, 16, 278, 279) bir nüshası Gotha 
Kütüphanesi’nde (nr. 534), Bakara sûre¬ 
sinin 253. âyetinden Nisâ sûresinin başı¬ 
na kadar gelen 158 varaklık bir nüshası 
da Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de (Hidîviyye, 
nr. 60) kayıtlıdır. 5. Tahrîrü't-tenzîh ve 
tahzîrü't-teşbîh. Müşebbihe ve Muattı- 
la’ya reddiye mahiyetinde olup bir nüsha¬ 
sı Berlin'de Staatsbibliothek’te (Ahlwardt, 

VII, 530-531; Brockelmann, GALSuppL, 1, 
738), diğer bir nüshası da Halep’te (Mek- 
tebetü'bmedreseti'l-Osmâniyye er-Rızâ- 
iyye, nr. 577; bk. el-Müntehab mine’l-mah- 
tûtâti’DArabiyye, IV, 223-224) bulunmak¬ 
tadır. 

tbnü’l-Müneyyir’in kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır: Muhta- 
şarü't-tehzîb Ii'l-Beğavî, Dîvârıü hutab 
CUkü.dü’l-ceuâhir c alâ ecyâdi’l-menâbir), 
Esrârü'l-esrâr, ez-Ziyâ , ü'l-mütele , lı > ü 
fî ta^ayyübi’l-İhya 1 li'l-Gazzâlî, Tefsîrü 
hadîsi'1-İsrâ, el-İktifâ fî feztiili'l-Muş- 
tafâ, Menâkıbü'ş-Şeyh Ebi'l-Kâsım b. 
Manşûr el-Kabbân. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Safedî, el-Vâfı, VIII, 128; Kütübî, Fevâtü'l-Ve- 
feyât, 1, 149; Zerkeşî, el-Burhân, I, 86, 267, 
442; II, 57, 58; III, 16, 278, 279; ibn Ferhûn, ed- 
Dîbâcü'l-müzheb, I, 243-246; İbnü'l-Furât, Tâ¬ 
rih (nşr. K. ZUreyk-Necla izzeddin), Beyrut 1939, 

VIII, 12; İbn Nâsırüddin, Tauzthuî-müştebih 
(nşr. M. Naîm el-Araksûsî), Beyrut 1414/1993, 
VIII, 289-290; İbn Tağrîberdî, ed-Delilü’ş-Şâfl 
'aleî-Menheli’ş-şafı (nşr. Fehîm M. Şeltût), Ka¬ 
hire 1399/1979,1, 86; a.mlf., en-Nücûmü’z-zâ- 
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c .Arabiyyeti’l-mahfûza bi’l-Kütübhâneti’THİdî- 
uiyye, Kahire 1310/1892,1, 130; Hediyyetüî- 
‘ arifin, \ , 99; İzâhu’l-meknûn, I, 166; Mahlûf, 
Şeceretü’n-nûr, I, 188; Brockelmann. GAL, I, 
346, 529-530; Suppi, I, 509, 738, 748; el-Mün¬ 
tehab mine’l-mahtûtâti'T‘Arabiyye fî Haleb, 
Beyrut 1407/1986, IV, 223-224; "İbn Müney- 
yir”, DMBİ, IV, 710-711. 

H Süleyman Mollaİbrahİmoğlu 


İBNÜ’l-MÜNKEDİR 

(jOSlcJf ^1) 

Ebû Abdillâh (Ebû Bekr) Muhammed 
b. el-Münkedir b. Abdillâh 
el-Kureşî et-Teymî 
(ö. 131/748) 

Hadis ve kıraat âlimi, zâhid. 

L J 

Medineli olup 60 (679) yılı civarında 
doğduğu zikredilmiştir. Hz. Âişe’nin dayı¬ 
sı olan babası Münkedir sahâbîdin ancak 
onun sahâbî olmadığını söyleyenler de bu¬ 
lunmaktadır (İbn Abdülber, III, 533). Am¬ 
cası Rebîa, kardeşleri Ebû Bekir ve Ömer 
Hicaz bölgesinin tanınmış fakihlerinden- 
dir. Münkedir’in Hz. Âişe’den yardım iste¬ 
diği, onun verdiği para ile satın aldığı câ- 
riyeden Muhammed, Ebû Bekir ve Ömer 
adlı oğullarının dünyaya geldiği kayde¬ 
dilmektedir. İbnü’l-Münkedir Abdullah 
b. Abbas, Abdullah b. Ömer, Abdullah 
b. Zübeyr, Esma bint Ebû Bekir, Câbir 
b. Abdullah, Enes b. Mâlik gibi sahâ- 
bîlerden, Urve b. zübeyr ve Saîd b. Mü- 
seyyeb gibi tâbiîlerden rivayette bulu¬ 
nurken kendisinden rivayet edenler 
arasında oğulları Yûsuf ve Münkedir’- 
le Zührî, Eyyûb es-Sahtiyânî, Ebû Ha- 
nîfe. Süfyân es-Sevrî, Mâlik b. Enes gi¬ 
bi âlimler vardır. Güvenilirliğinde ittifak 
edilen ve aynı zamanda ileri gelen kıraat 
âlimlerinden biri olan İbnü’l-Münkedir’in 
200’den fazla müsned hadis rivayet etti¬ 
ği kaydedilmekte olup bunlardan bazıları 
Kütüb-i Si'ffe'deyer almıştır. İbnü’l-Mün¬ 
kedir’in dünyaya değer vermediği, ikram¬ 
da bulunmayı sevdiği, fakirleri himaye 
ettiği belirtilmiş, İmam Mâlik onu insan¬ 
ların en âbidi ve zâhidi diye övmüştür. Zâ¬ 
hid kişiliğiyle tanınan Ebû Sahr el-Eylî ile 
her yıl hacca giden İbnü’l-Münkedir 131'- 
de (748) vefat etti. 130 yılında öldüğü de 
kaydedilmiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 
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İBNÜ’l-MÜNZİR el-BAYTÂR 

(jUa^dl jAtoJ! |jjî ) 

Ebû Bekr b. Bedriddîn 
el-Münzir el-Baytâr 
(ö. 741/1340) 

Kâmilü'ş-şmâ c ateyn adlı 
eseriyle tanınan müellif. 

L J 

Mısır Memlûk sultanlarından el-Meli- 
kü’n-Nâsır Muhammed b. Kalavun’un mî- 
râhuru ve başbaytarıdır (sâhibü’l-hayl). 
Hayatı hakkında bilgi bulunmamakta, sa¬ 
dece 709’da (1309) doğup 741’de (1340) 
öldüğü ve babası Bedreddin’in de bir bay¬ 
tar olduğu bilinmektedir (Sarton, 111/1, s. 
828). 

Kâmilü'ş-şmû c ateyn fi'l-baytara ve'z- 
zertaka (Kâşifü hemmi’l-ueyl fî ma‘rifeti 
emrâzi’l-hayl), el-Melikü’n-Nâsır Muham¬ 
med adına yazıldığı için Kitöbü'rı-Nâşırî 
diye meşhur olmuştur. İbnü’l-Münzir’in 
bu kitabı daha önceki eserlerden derle¬ 
diği, bunu yaparken de büyük ölçüde III 
(IX) veya IV. (X.) yüzyılda yaşamış İbn Ahî 
Hizâm (ibn Ebû Hazzâm [?]) adlı bir şahsın 
Kâmilü'ş-şmâ c ateyn (el-baytara ve'z- 
zer(aka) adlı çalışmasından faydalandığı 
ve eserin ikinci adının zaman içerisinde 
müstensihler tarafından verildiği ileri sü- 
rüImektedirfEPlIng.l, 111,890). 0 döneme 
kadar atlar hakkında yazılmış en düzenli 
ve en geniş kapsamlı eser olan kitap, da¬ 
ha sonra bu konuda Avrupa’da kaleme 
alınan benzerlerine de kaynaklık etmiş¬ 
tir. Yazar faydalandığı ilim adamlarının 
adlarını verirken Hermes. Hipokrat, Aris¬ 
to ve Câlînûs’u bu ilmin mütekaddimî- 
ninden İbn Ahî Hizâm ile çağdaşı Ya’küb 
b. İshak el-Kindî’yi de müteahhirîninden 
gösterir. 

Kâmilü'ş-şırıâ‘ateyn çeşitli alt başlık¬ 
lar taşıyan on bölümden (makale) mey¬ 
dana gelmiştir. Cihadla ilgili âyetler, at¬ 
lar hakkmdaki hadisler ve Arap şiirin¬ 
den bazı örneklerle başlayan eser ardın¬ 
dan atların bedenî yapıları, huylan, soy¬ 
ları gibi tanıtıcı bilgilere ve at hastalıkları 
ile bunların tedavilerine geçer. Verdiği bil¬ 
giler arasında Mısır, Bizans, Hindistan, 
Avrupa ve Mağrib başta olmak üzere çe¬ 
şitli bölgelerde atlara vurulan damgala¬ 
rın motifleri birer tarihî belge niteliğin¬ 
dedir (görüntü için bk. DİA,M, 280). İnek, 
koyun gibi diğer evcil hayvanlardan da söz 
eden kitapta at hastalıkları açıklanırken 
belirtileri, sebepleri, tedavi yolları ve ko¬ 
runma usulleri ele alınır, hastalıklarla ha¬ 
va durumu ve mevsimler arasındaki iliş- 
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kiye dikkat çekilir. Eser ayrıca çevre eğiti¬ 
mine ve çevrenin hastalığın yayılmasın¬ 
daki tesirine işaret etmesi, koruyucu he¬ 
kimliğin esaslarını açıklaması ve gerekli 
at gıdalarını hazırlama hususunda tarif¬ 
lerde bulunması bakımlarından dönemin¬ 
deki Batılı ilim adamlarını çok aşmıştır. 
Hayvanların zehirlenmesi konusunu da iş¬ 
leyen müellif zehirlenme sebeplerini, te¬ 
davi ve koruma yollarını gösterir. Müelli¬ 
fin 722’de (1322) kendi hattıyla Sultan 
Muhammed b. Kalavun'un kütüphanesi 
için yazdığı ISI varaklık nüsha Topkapı 
Sarayı Müzesi Kütüphanesi’ndedir (ili, 
Ahmed, nr. 1956; Türkiye ve dünya kütüp¬ 
hanelerindeki diğer nüshalar için bk. Kâ¬ 
şifü hemmi’l-veyl, neşredenin girişi, s. 17- 
19; Kâmilü'ş-şınâ c ateyn, neşredenin giri¬ 
şi, 1, 65-67). 

Kitabın at hastalıklarının tedavisiyle il¬ 
gili altı, yedi, sekiz ve dokuzuncu bölüm¬ 
leri, 1090 (1679) yılında Muhammed b. 
Çerkez tarafından Baytarnâme adıyla 
Türkçe’ye çevrilmiştir (Süleymaniye Ktp„ 
Ayasofya, nr. 3575). A. Perron, eseri diğer 
bazı kitaplardan yaptığı alıntılarla birlik¬ 
te Fransızca’ya çevirip geniş bir mukad¬ 
dime ile birlikte üç cilt halinde yayımla¬ 
mıştır (Le Nâceri: La perfection des deux 
arts ou traite complet d’hippologie et 
d’hippiatrie arabes, Paris 1852-1860). Jo- 
seph Freiherr von Hammer-Purgstall, 
“Das Pferd bei den Arabern” başlıklı ça¬ 
lışmasında (Denkschriften derKaiserliche 
Akademie der Wisserıschaften zu Wierı, VI 
[1855-1856]) Perron’un mukaddimesini 
tenkit etmiş, Reinhard Froehner de ter¬ 
cüme açısından Arapça’sının yetersizli¬ 
ğini ve meslek bilgisinin eksikliğini (“Das 
Nacerische Buch”, Archiu für Tierheilkun- 
de, sy. 60 [ 1 929], s. 362-375; Die Tier- 
heilkunde des Abu Bekr İbn Bedr, Leip- 
zig 1931; ISIS, sy. 20, s. 523) ağır bir dille 
eleştirmiştir. Abdurrahman ed-Dekkâk, 
kitabın ilk dört makalesini Fransızca ter¬ 
cümeleriyle birlikte (bk. bibi.), Abdurrah¬ 
man İbrik de eserin tamamını iki cilt ha¬ 
linde (bk. bibi.) yayımlamıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 
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1*1 Hilal Görgün 

F İBNÜ’l-MÜNZİR en-NÎSÂBÛRÎ n 

(ı jıflu! İ....İİ jAİaJI jjj 1) 

Ebû Bekr Muhammed b. İbrahim 
b. el-Münzir en-Nîsâbûrî 
(ö. 318/930 [?]) 

Görüşleri etrafında 

Miinziriyye adıyla bir mezhep oluşan 
müctehid âlim. 

L J 

Ahmed b. Hanbel’in öldüğü (241/855) 
sıralarda Nîşâbur’da doğdu. İlim tahsili 
için önce Kahire’ye, ardından Mekke’ye 
gitti ve burada yerleşti. Bekkâr b. Kutey- 
be. Zühlî. Ebû Abdullah İbn Abdülhakem, 
İshak b. İbrâhim ed-Deyrî, Ebû Ca’fer Mu¬ 
hammed b. İsmâil es-Sâiğ ve Rebî’ b. Sü¬ 
leyman el-Murâdî gibi âlimlerden hadis 
dinledi. Kaynaklarda fıkıh sahasındaki ho¬ 
calarının isimleri kaydedilmemekle bir¬ 
likte Şâfiî fakihlerinden ders aldığı belir¬ 
tilmektedir. İbnü’l-Münzir'in mezhepler 
arası ihtilâfları ve bunların delillerini çok 
iyi bildiği, ilm-i hilafa dair önemli eserle¬ 
rinin bulunduğu ve sadece kendi men¬ 
suplarının değil muhaliflerinin de bu 
eserlerden müstağni kalamayacağı ifade 
edilmektedir. Ayrıca hadis, tefsir, fıkıh gi¬ 
bi ilimlerdeki birikim ve kabiliyeti sebe¬ 
biyle “Harem-i şerif şeyhi ve müftüsü" di¬ 
ye anılan İbnü’l-Münzir’in talebeleri ara¬ 
sında İbn Hibbân, İbnü'l-Mukrî el-İsfahâ- 
nî, Ebû Tâhir Muhammed b. İbrâhim el- 
İsfahânî ve Muhammed b. Yahyâ ed-Dim- 
yâtî gibi âlimler vardır. 

Ebû İshak eş-Şîrâzî ile onu takip eden 
İbn Hallikân, İbnü’l-Münzir’in 309 (921) 
veya 310 (922) yılında öldüğünü kayde¬ 
derse de Muhammed b. Yahyâ ed-Dim- 
yâtî’nin ondan 316’da (928) ders aldığı¬ 
na dair rivayete dayanan Zehebî bu tes- 
bitin yanlış olduğunu belirterek İbnü'l- 
Kattân el-Mağribî’nin verdiği 318 (930) 
tarihini benimsemektedir ( TezkiretüT- 
huffâz, ili, 783). Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Ahmed el-Belhî’nin İbnü’l-Mün- 
zir’den 315’te (927) Mekke'de el-İknâ c 
adlı eserini dinlediğine dair kayıtla da (Fâ- 
sî, III, 251) desteklenen bu görüş Safedî, 
Sübkî ve İbn Hacer el-Askalânî tarafından 


esas alınmıştır. Ureyb b. Sa’d el-Kurtubî, 
onun 318 yılı Şâban ayının son Pazar gü¬ 
nü (26 Eylül 930) vefat ettiğini bildirmek¬ 
tedir. Ziriklî’nin 242’de (856) doğup 319’- 
da (931) öldüğüne dair verdiği bilgiyi 
hangi kaynaktan aldığı anlaşılamamıştır. 
Brockelmann’ın vefat tarihi olarak kay¬ 
dettiği {GAL, I, 191 \ Suppi., I, 306) 324 
(936) yılı ise İbnü’l-Münzir gibi Ebû Bekir 
en-Nîsâbûrî künye ve nisbesiyle bilinen 
İbn Ziyâd en-Nîsâbûrî’ye aittir. 

Zehebî, İbn Hacer el-Askalânî ve Süyû- 
tî, İbnü’l-Münzir’in Mesleme b. Kasım el- 
Endelüsî ile Ukaylî dışındaki âlimler tara¬ 
fından sika kabul edildiğini söylemekte¬ 
dir. Rivayete göre Mesleme onun mute¬ 
ber bir râvi olmadığını, eserlerinde sahih 
ve müsned hadis yerine zayıf ve mürsel 
hadisleri kullandığını, ayrıca Ebû Hanîfe, 
Mâlik ve Şâfiî’ye atfettiği bazı görüşlere 
bunların kendi eserlerinde rastlanma¬ 
dığını ileri sürmüştür. Ukaylî’nin İbnü’l- 
Münzir’i, bizzat görüşmediği Rebî’ b. Sü¬ 
leyman kanalıyla Şâfiî'den hadis rivayet 
etmekle suçladığı, buna karşılık İbn Ha¬ 
cer el-Askalânî’nin de icâzet yoluyla na¬ 
kilde bulunmuş olabileceğini söylediği ha¬ 
ber verilmekteyse de İbnü'l-Münzir. Şâfiî’- 
nin bazı kitaplarını Rebî’ b. Süleyman’dan 
okuduğunu bizzat ifade etmektedir (el- 
Eusat, 1, 130). Ayrıca İbnü’l-Münzir’in bi¬ 
yografisi Ukaylî’nin zayıf râviiere tahsis 
ettiği Kitâbü'd-Dtfaftfi'l-kebîı adlı ese¬ 
rinde yer almadığı gibi yaptığı değerlen¬ 
dirme de aynı devirde yaşayan âlimlerin, 
aralarındaki rekabet yüzünden zaman za¬ 
man birbirlerine karşı takındıkları olum¬ 
suz tutumların bir yansıması olarak yo¬ 
rumlanmaktadır. 

Süyûtî, Sübkî ve Zehebî gibi âlimler ta¬ 
rafından mutlak müctehid olduğu belir¬ 
tilen İbnü'l-Münzir, Şâfiî’nin usulünü kul¬ 
landığı için bu mezhep mensupları içinde 
sayılmış ve biyografik kaynaklarında yer 
almıştır. Muhammed b. Ahmed el-Mak- 
disî (ö. 380/990 ]?]), kendi zamanında 
mevcut yirmi sekiz mezhep arasında 
Hanbeliyye, Râhuviyye, Evzâiyye ve Mün- 
ziriyye olmak üzere dört hadis mezhebi¬ 
nin adını saymakta ( Ahsenü’t-tekâsîm, s. 
37,96), Yemen'de yaygın olan mezhepleri 
zikrederken de Meâfir bölgesinde İbnü’l- 
Münzir'in mezhebinin taklit edildiğini 
söylemektedir (a.g.e., s. 96), Bu bilgiler¬ 
den İbn Münzir’in, bir yandan görüşleri 
etrafında müstakil bir mezhep oluşup 
çok dar bir çevrede bile olsa taklit edilir¬ 
ken öte yandan Şâfiî’nin usulünü kullan¬ 
ması sebebiyle Şâfiî mezhebi mensupları 
arasında sayıldığı anlaşılmaktadır. 
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İBNÜ'l-MÜNZİR en-NÎSÂBÛRÎ 


Eserleri. 1. el-İşrâf ‘alâ mezâhibi eh- 
li'l-Hlm (el-İşrâf fi maarifeti’l-hilâf, el-İşrâf 
fi. ’(itilâfı ’l-‘u lemâ 1 , el-İşrâf fi mezâhibi’l-eş- 
râf). Muhammed Necîb Sirâceddin (I-Il, 
Beyrut 1986), AbdülganîAbdülhâlik( Bey¬ 
rut 1406/1986), Ebû Hammâd Sagir Ah- 
med b. Muhammed Hanîf (Riyad 140 ?/ 
198 ?) ve Abdullah Ömer el-Bârûdî (1-111, 
Mekke, ts.) tarafından yayımlanmıştır. 
Müellif eserde ele aldığı münâkehât, mu- 
âmelât ve cinâyâtla ilgili konularda ken¬ 
disinden önceki hukukçuların fikirlerini 
delilleriyle birlikte inceledikten sonra ken¬ 
di görüşlerini zikretmektedir. 2. el-İcmûh 
Fıkıh bablarına göre düzenlenmiş olup 
üzerinde icmâ edilen meseleleri ele al¬ 
maktadır. Fuâd Abdülmün'im Ahmed 
(Devha 1401, 1402; İskenderiye 1402, 1411/ 
1991; Katar 1987), Ebû Hammâd Sagir Ah¬ 
med b. Muhammed Hanîf (Riyad 1402/ 

1982) , Abdullah Ömer el-Bârûdî (Beyrut 
1406/1986) ve Muhammed Ali Kutub 
(Beyrut 1987) tarafından neşredilen ese¬ 
ri ayrıca Abdülkadir Şener Türkçe ter¬ 
cümesiyle birlikte yayımlamıştır (Ankara 

1983) . 3. el-Evsat fi's-sünen ve'l-icmâ ‘ 
ve'l-ihtilâf. Müellifin, adını vermediği 
başka bir kitabından ihtisar ettiğini be¬ 
lirttiği eserde çeşitli âlimlerin görüşle¬ 
ri delilleriyle birlikte zikredildikten sonra 
tercih ve ictihadlarda bulunulmaktadır 


(nşr. Ebû Hammâd Sagir Ahmed b. Mu¬ 
hammed Hanîf, I-V, Riyad 1414/1993). 4. 
el-îknâ c . İbnü'l-Münzir’in yine adını zik¬ 
retmediği bir kitabının muhtasarı oldu¬ 
ğunu söylediği bu eser fürû-i fıkıhla ilgili¬ 
dir. Muhtelif konulara ilişkin hükümlerin 
delilsiz olarak zikredildiği kitap Eymen b. 
Sâlih Şa'bân (Kahire 1415/1994) ve Abdul¬ 
lah b. Abdülazîz el-Cibrîn (l-II, Riyad 1408, 
1414) tarafından yayımlanmıştır. S. et- 
Tefsîr. On ciltten daha geniş bir hacimde 
olduğu söylenen eserin Gotha Kütüpha- 
nesi’nde kayıtlı (n r. 521) bir nüshasında. 
Bakara sûresinin 27. âyetinden Nisâ sû¬ 
resinin 94. âyetine kadarki kısmın tefsi¬ 
ri yer almaktadır. Süyûtî, Tercümânü'l- 
Kur’ârı ve ed-Dürrü'l-menşûr adlı tef¬ 
sirlerinde bu eserden faydalanmış, İbnü’l- 
Kayyim de Zâdü'l-me < âd ’de bazı alıntılar 
yapmıştır. Ayrıca İbn Ebû Hâtim’in et- 
Tefsîr 'inin kenarında bundan yapılmış ba¬ 
zı iktibaslar mevcuttur(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 175). 

İbnüî-Münzir’in kaynaklarda anılmayan 
Rihletü'l-İmûm eş-Şâfi‘îile’l-Medlne- 
ti'l-münevvere adlı bir eseri daha mev¬ 
cut olup (Kahire 1350) Brockelmann ve 
Sezgin, yine klasik kaynaklarda yer alma¬ 
yan Ziyûdât c alâ Muhtaşari’l-Müzenî 
adlı bir eseri de ona nisbet etmektedir 
(GAL Suppi, I, 305; GAS, 1, 493, 496). An¬ 


cak bu eser İbn Ziyâd en-Nîsâbûrî’nin Zi¬ 
yada fı olmalıdır. Zira bu iki âlim künye 
ve nisbelerinin, doğum yerlerinin, yaşa¬ 
dıkları zaman ve mekânların aynı olması 
sebebiyle birbirine karıştırılmıştır. 

İbnü’l-Münzir’in kaynaklarda adı geçen 
diğer bazı eserleri de şunlardır: es-Sü- 
nen ve'l-icmâ c ve'l-ihtilâf, es-Sünenü'l- 
mebsûf (en geniş hacimli eseri olup bazı 
kaynaklarda es-Surıen ve el-Mebsût şeklin¬ 
de iki farklı kitap gibi yer almaktadır), el- 
İktişâd fi'l-icmâ c ve'l-kıyâs, İşbâtü’l- 
kıyâs, Mesâ’il fi'l-hkh, Teşrîfü'l-ğanî 
c ale'l-fakîr (bu eseri zikreden İbn Hacer 
el-Askalânî,Ebû Saîd İbnü'l-Arabî'nin bu¬ 
na Teşrifti’1-fak'ır‘ale’l-ğanî adıyla bir red¬ 
diye yazdığını kaydetmektedir), CâmTu'l- 
ezkâr, Edebü'l-Hbâd, Kitâbü's-Siyâse, 
Kitâbii Ahkâmı târiki’ş-şalât. 
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İbnü'l-Münzir en-Nîsâbûrî'nin el-Eusat adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Ayasolya, nr. 1034) 
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İ8NÜTMÜSENNÂ 


İBNÜ’l-MÜSENNÂ 

Ebû Mûsâ Muhammed 
b. el-Müsennâ 
b. Ubeyd el-Anezî 
(ö. 252/866) 

Hadis hâfızı. 

L J 

167’de (783-84) Basra’da doğdu. Bir 
ara felç geçirdiği için “Zemin" lakabıyla 
anıldı. Basra ve Bağdat’ta Mu’temir b. 
Süleyman, Muhammed b. Ca’fer Gunder, 
Veiîd b. Müslim. Hâiid b. Haris, Muâz b. 
Muâz, Süfyân b. Uyeyne, Yahyâ b. Saîd 
el-Kattân, Abdurrahman b. Mehdî gibi 
muhaddislerden hadis rivayet etti. Ken¬ 
disinden Kütüb-i Sitte imamları, Ebû 
Zür'a er-Râzî, Baki b. Mahled, Ebû Hâ- 
tim er-Râzî, İbn Ebü’d-Dünyâ, Ca’fer b. 
Muhammed el-Firyâbî, Ebû Ya’lâ el-Mev- 
sılî, İbn Huzeyme ve diğerleri rivayette 
bulundular. 

İbnü’l-Müsennâ için Yahyâ b. Maîn sika, 
Zühlî hüccet, Ebû Hâtim er-Râzî ve Sâlih 
Cezere sadûk, Ebû Arûbe sebt terimleri¬ 
ni kullanmış; Hatîb el-Bağdâdî’nin de onu 
sika, hâfız ve sebt diye övdüğü, diğer bir 
rivayete göre ise sadûk dediği belirtilmiş¬ 
tir. İbnü'l-Müsennâ’nm bazı âlimlerce bu 
kadar güvenilir bulunmayıp ta’dîlin bir alt 
mertebesine indirilmesinde, namazda 
sütre kullanılmasıyla ilgili bir hadiste ge¬ 
çen, “Hz. Peygamber, önünde mızrak (ane- 
ze) olduğu halde bize öğle ve ikindi nama¬ 
zını kıldırdı’’ (Buhârî, “Şalât”, 17; Müslim, 
“Şalât”, 250) cümlesindeki “aneze”den 
hareketle, “Biz şerefli bir kabileyiz. Pey¬ 
gamber bize doğru yönelerek namaz kıl¬ 
dı” şeklinde nükte yapmasının tesiri ol¬ 
duğu söylenmektedir. Nesâî, onu “lâ be’- 
se bih” diye nitelendirmekle beraber ha¬ 
disleri topladığı kitabında değişiklikler 
yaptığını söylemiş, İbn Hibbân kitabın¬ 
dan okuyarak hadis rivayet ettiğini, bazı 
güvenilmez râvilerden rivayette bulun¬ 
duğunu ve adının uydurma hadislerin is¬ 
nadında yer aldığını belirtmiştir. Ancak 
bu eleştiriler onun güvenilirliğini zedele¬ 
yecek kadar önemli sayılmadığından râ- 
vilerin tenkidinde görüşlerine başvurul¬ 
masına engel teşkil etmemiştir. İbnü’l- 
Müsennâ’nın çok sayıda kitap yazdığı kay¬ 
dedilmekle beraber kaynaklarda bunların 
adları belirtilmemiş, 114’ü Şahîh-i Bu¬ 
hârî' de, 837’si Şahîh-i Müslim’de ol¬ 
mak üzere Kütüb-i Sitte 'de rivayetleri 
yer almıştır. 
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r İBNÜ’l-MÜSLİME, Adudüddin n 

Ebü’l-Ferec Adudüddîn Muhammed 
b. Abdillâh b. Hibetillâh 
b. el-Muzaffer b. el-Müslime 
(ö. 573/1178) 

Abbâsî veziri. 

514’te (1120) doğdu. Ataları Abbâsî 
Devleti’nin divan hizmetinde bulunmuş, 
dedesinin dedesi Reîsürrüesâ Ebüi-Kâ- 
sım Ali İbnü’l-Müslime 1045 -1059 yılların¬ 
da, oğlu Ebü'l-Feth el-Muzaffer ise 1083'- 
te bir süre vezirlik yapmıştır. Ailenin VI. 
(XII.) yüzyıldaki mensupları soylarını İb- 
nü'l-Müslime’ye değil Ebü'l-Feth el-Mu- 
zaffer’e nisbet etmişlerdir. İbnü’i-Müsli- 
me’nin babası Ebü’l-Fütûh İzzeddin Ab¬ 
dullah, Halife Muktefî-Liemrillâh’ın üstâ- 
düddârı olarak görev almıştı. Öğrenimini 
Bağdat’ta tamamlayan İbnü’l-Müslime, 
Ebüî-Kâsım Hibetullah b. Hüseyin, Ubey- 
dullah b. Muhammed el-Beyhaki ve Za¬ 
hir b. Tâhir eş-Şihâmî’den hadis dinledi. 
Bir rivayete göre babasının ölümünden 
(549/1154) sonra onun yerine üstâdüd- 
dâr tayin edildi. Bu dönemde Bağdat’ta 
mezhepler arası rekabetin siyasî hayat 
üzerinde büyük etkisi vardı. On altı yıl ve¬ 
zirlik yapan Ebü’l-Muzaffer İbn Hübeyre 
Hanbelî mezhebine mensuptu. Vezirlik¬ 
te gözü olan İbnü’l-Müslime’nin tarafını 
tutan zengin aileler genellikle Şâfiî ve Ha¬ 
nefî idiler. Vezir İbn Hübeyre, Halife Muk- 
tefî'nin Selçuklular'a karşı vazgeçilmez bir 
müttefikiydi. Muktefî 555 (1160) yılında 
ölünce İbn Hübeyre görevinden istifa et¬ 
ti. Ancak yeni halife Müstencid- Billâh ta¬ 
rafından tekrar vezirlik makamına geti¬ 
rildi. İbn Hübeyre bu dönemde vergile¬ 


ri arttırmak için çeşitli yollara başvurdu. 
Muhtemel tepkileri önlemek için Hanefî 
olan Kâdılkudât Ebü’l-Hasan Ali b. Dâ- 
megânî’yi makamından uzaklaştırdı. 556 
(1161) yılında âni bir kararla mukâtaa uy¬ 
gulamasında değişiklik yaparak bu kap¬ 
samdaki bütün toprakları haraç vergisi¬ 
ne tâbi tuttu. 

İbn Hübeyre’nin uygulamaları ve Han- 
belîliği zorla kabul ettireceği endişesi hal¬ 
kı ve Hanbelî olmayan devlet adamlarını 
huzursuz etmekteydi. Bu sebeple oluşan 
muhalefet cephesinin başını Bağdat’ın 
nüfuzlu ailelerini temsil eden İbnü’l-Müs¬ 
lime çekmekteydi. Halife Müstencid, İbn 
Hübeyre’nin gücünü zayıflatarak denge¬ 
yi sağlamak amacıyla İbnü’l-Müslime'yi 
desteklemeye başladı. İbn Hübeyre’nin 
560 (1165) yılında beklenmedik bir anda 
ölümü üzerine ailesinin bütün mensup¬ 
larını tutuklattı. İbnü’l-Müslime de vezir¬ 
liği ele geçirmek için kendisine rakip ola¬ 
rak gördüğü İbn Hübeyre’nin oğlu İzzed¬ 
din Muhammed’i öldürttü. Diğer oğlu 
Şerefeddin Zafer ile mukâtaa vergilerini 
toplamakla görevlendirdiği İbn Hamdûn 
da İbnü’l-Müslime’nin entrikaları sonucu 
562’de (1167) hapiste ölü bulundular. Ve¬ 
zir olmayı bekleyen İbnü’l-Müslime’nin bu 
faaliyetleri Halife Müstencid’i rahatsız et¬ 
ti. Bağdat’ta hiçbir sosyal tabanı olmayan 
Vâsıfta görevli Şerefeddin Ebû Ca’fer Ah¬ 
med İbnü'l-Beledî’yi vezirlik makamına 
getirdi (563/1168). 

İbnü’l-Beledî, Halife Müstencid'in tam 
desteğini alarak Bağdat’ın nüfuzlu aileleri 
üzerinde ağır bir baskı uygulamaya baş¬ 
ladı. İbnü’l-Müslime ile Emîr Kutbüddin 
Kaymaz, Müstencid’in vezire kendilerinin 
katli için izin verdiğini duyunca Veliaht 
Haşan b. Müstencid ile temas kurdular ve 
halifenin öldürülmesi konusunda onunla 
anlaştılar. Müstencid bir hileyle katledil¬ 
di. İbnü’l-Müslime vezirliği kendisine, üs- 
tâdüddârlığı oğlu Ebü’l-Fazl Ubeydullah'a, 
emîrü’l-askerliği yine Kutbüddin Kay- 
maz’a vermesi şartıyla Hâşan b. Müs- 
tencid’i halife ilân etti. Haşan 566 (1171) 
yılında Müstazî-Biemrillâh lakabıyla Ab¬ 
bâsî tahtına geçti. 

Yeni halife, İbnü’l-Müslime’ye Adudüd¬ 
din lakabını vererek vezâret makamına 
getirdi (9 Rebîülâhir 566/20 Aralık 1170); 
ayrıca bütün iktâ gelirini ona tahsis etti. 
İbnü’l-Müslime ilk iş olarak, İbnü’l-Bele- 
dî’nin Bağdat’ın yüksek düzeydeki insan¬ 
larıyla doldurduğu hapishaneleri boşalt¬ 
tı. Halifeyi memnun etmek için vergileri 
arttırdı. Hanbelî mezhebine mensup ol¬ 
mayan kişilere de bürokraside görev ver- 
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meye başladı. Hz. Ali evlâdına tanınan im¬ 
tiyazlara ihtimam gösterdi. Eserinde İb- 
nü’l-Müslime’den övgüyle söz eden İbn 
Tıktakâ'nın ailesi de bunlardan biriydi. 

İbnü’l-Müslime’nin giderek artan nüfu¬ 
zu Kutbüddin Kaymaz’ı rahatsız etti ve 
Kutbüddin halifeye baskı yaparak İbnü'l- 
Müslime’nin azledilmesini sağladı, kona¬ 
ğını da yağmalattı) 12 Şevval 567/7 Hazi¬ 
ran 1172). Vezirliğe Zaîmüddin Ebü’l-Fazl 
Yahyâ b. Ubeydullah, İbnü’l-Müslime'nin 
üstâdüddâr olan oğlunun yerine Sandal 
el-Muktefevî getirildi. Yeni vezirin Kut¬ 
büddin Kaymaz’m verdiği tâlimatlar doğ¬ 
rultusunda hareket etmesinden mem¬ 
nun olmayan halife İbnü'l-Müslime’yi tek¬ 
rar göreve getirmeyi düşündü. Vezir Za¬ 
îmüddin Yahyâ’nın âni ölümü de İbnü’l- 
Müslime'nin vezirlik şansını arttırdı. An¬ 
cak Kutbüddin Kaymaz onun tekrar vezir 
olmasına şiddetle karşı çıktı, İbnüi-Müs- 
iime ve ailesinin Bağdat dışına çıkarılma¬ 
sını istedi. Bunun üzerine İbnü’l-Müslime 
bir süre Şeyh Sadreddin Abdürrahîm b. 
İsmâil’in zaviyesinde, daha sonra nakib 
Ebû Abdullah b. Muammerin evine sak¬ 
landı. Kutbüddin Kaymaz’ın iktidarı da 
fazla sürmedi. Halifenin hazinedarı ve 
sadık adamı Zahîrüddin b. Attâr ile arası 
açılınca Bağdat’tan uzaklaştırıldı. Kay- 
maz'ın Musul yolunda ölümünden sonra 
halife İbnü’l-Müslime’yi yeniden vezirliğe 
getirdi (570/1175). Zahîrüddin’in muha¬ 
lefetine rağmen makamını korumayı ba¬ 
şaran İbnü’l-Müslime hacca giderken bir 
bâtınî fedaisi tarafından öldürüldü (4 Zil¬ 
kade 573/24 Nisan 1178), vasiyetine uyu¬ 
larak Zevzenî Ribâtı’nda babasının yanına 
defnedildi. Bu suikastın kışkırtıcılarının 
Halife Müstencid- Billâh ile hazinedar Za¬ 
hîrüddin b. Attâr olduğu anlaşılmaktadır. 

Âlim ve sûfîlere yakınlık gösteren ve cö¬ 
mertliğiyle tanınan İbnü’l-Müslime’nin 
Dârü’l-Adudiyye ismiyle meşhur konağı¬ 
nın edip ve şairlerle dolup taştığı kayde¬ 
dilmektedir. Bağdat’ta zamanın en bü¬ 
yük kütüphanelerinden biri onun tara¬ 
fından kurulmuştur. İbnü’i-Müslime, ve¬ 
zir olmadan önce İbn Hübeyre’nin oğulla¬ 
rının katlinde olduğu gibi rakiplerini saf- 
dışı etmek için her türlü yola başvurmak¬ 
tan çekinmemiş, vezirliği sırasında Şâfiî- 
ler'i kollamış, Hanefîler’e düşmanlık gös¬ 
tererek taraf tutmuştur. Oğullarından 
üstâdüddâr Kemâleddin Ubeydullah ba¬ 
basının ölümünden sonra gözden düş¬ 
müştür. Edip ve şair olan oğlu Ebû Man- 
sûr el-Ferec ailenin edebiyatta önde ge¬ 
len simasıdır. Onun sayesinde İbnü’l-Müs¬ 
lime ailesi VI. (XII.) yüzyıla ait şiir antolo¬ 
jilerinde adını duyurmuştur. Aile mensup¬ 


ları Dârüihilâfe’nin içinde ve dışında iki 
ribât yaptırmışlardır. Bunlardan Dârülhi- 
lâfe’nin içerisinde bulunan ribâtı İbnü’l- 
Müslime’nin oğlu Ebû Nasr Ali inşa ettir¬ 
miştir. 
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( VJ—cJ’ ÇjJİ ) 

Ebü’l-Kâsım Reîsü’r-rüesâ 
Alî b. ei-Hasen b. Ahmed b. Muhammed 
(ö. 450/1059) 

Abbasî veziri. ^ 

Şâban 397’de (Mayıs 1007) doğdu. Ab- 
bâsî Devleti hizmetinde bulunan İbnü’l- 
Müslime ailesine mensuptur. İsmâil b. 
Haşan b. Hişâm es-Sarsarî ve Ebû Ah¬ 
med el-Farazî gibi âlimlerden hadis tah¬ 
sil etti. Fıkıh, ferâiz, nahiv ve aruz okudu. 
Hatîb el-Bağdâdî ondan kitabet yoluyla 
hadis almıştır. 437’de (1045-46) Abbasî 
Halifesi Kâim-Biemrillâh tarafından ve¬ 
zir tayin edilen İbnü’l-Müslime’ye “reîsür¬ 
rüesâ, şerefü’l-vüzerâ, cemâlü’l-verâ” la¬ 
kapları verildi. Haiife, ayrıca 20 Cemâzi- 
yelevvel 446’da (27 Ağustos 1054) düzen¬ 
lenen bir törende ona bir hil’at giydirdi 
ve hakkında övgü dolu ifadelerin yer al¬ 
dığı bir yazıyı ayakta okudu. 

Büyük Selçuklu Devleti kurulmadan ön¬ 
ce Şiî Büveyhî hükümdarları, Abbâsî hilâ¬ 
fetinin başşehri Bağdat’a askerî valiler ta¬ 


yin ediyorlardı. Büveyhîier’in son dönem¬ 
lerinde Bağdat valiliğine getirilen Türk 
asıllı Ebü’l-Hâris Arslan el-Besâsîrî, Mısır 
Fâtımî halifeliğiyle iş birliği yaparak as¬ 
kerî ve malî bakımdan gücünü daha da 
arttırmıştı. Halife Kâim-Biemrillâh ile 
veziri İbnü’l-Müslime’nin bütün kararları 
onun kontrolünden geçtikten sonra yü¬ 
rürlüğe giriyordu. İbnü’l-Müslime, halife¬ 
liği Arslan el-Besâsîrî’nin tahakkümün¬ 
den kurtarmak amacıyla harekete geçti. 
Önce Musul Arap Emîri Kureyş b. Bed- 
rân ile Arslan el-Besâsîrî aleyhine iş birli¬ 
ği yaptı, ardından Bağdat ve civarındaki 
Oğuzlar’ı ona karşı kışkırtmaya başladı. 
İbnü’l-Müslime’nin bu faaliyetleri üzeri¬ 
ne Arslan el-Besâsîrî, halife ve devlet er¬ 
kanına darphâneden her ay verilmekte 
olan tahsisatı kestirdi. Böylece Arslan ile 
Abbâsî halifesi arasında şiddetli bir mü¬ 
cadele başlamış oldu. Mahallî Arap emir¬ 
leri ve Şiî-Türklerle ittifak yapan Arslan 
el-Besâsîrî, Irak Büveyhî Devleti’nin hü¬ 
kümdarı durumuna gelmişti. Bu sırada 
Bağdat’ta bulunan son İrak Büveyhî hü¬ 
kümdarı el-Melikürrahîm Hüsrev Fîrûz 
halife ile Arslan arasındaki bu mücadele¬ 
ye seyirci kalmaktaydı. Arslan el-Besâsî- 
rî’ye karşı âciz kalan Halife Kâim-Biem¬ 
rillâh ve İbnü’l-Müslime, Büyük Selçuklu 
hükümdarı Tuğrul Bey’den yardım tale¬ 
binde bulundular. TUğrul Bey’in, ordusuy¬ 
la Bağdat’a hareket ettiğini haber alan 
Arslan el-Besâsîrî Bağdat’tan kaçmak zo¬ 
runda kaldı. 25 Ramazan 447’de (18 Ara¬ 
lık 1055) Bağdat’a giren Tuğrul Bey, Bü¬ 
veyhî askerlerinin Selçuklular’a karşı sal¬ 
dırıya geçmesi üzerine Büveyhî Hüküm¬ 
darı el-Melikürrahîm’i yakalatıp hapse at¬ 
tırdı: böylece Büveyhîler’in Irak kolu tari¬ 
he karıştı (447/1055). Halife Kâim-Biem¬ 
rillâh ile veziri İbnü’l-Müslime, Arsian el- 
Besâsîrî’nin tahakkümünden kurtulmuş 
oldular. Bu olaydan sonra TUğrul Bey, sal¬ 
tanat iddiasıyla isyan eden İbrâhim Yînal’ı 
bertaraf etmek için Bağdat'tan ayrıldı. 
Şehrin savunmasız kalmasını fırsat bilen 
Arslan el-Besâsîrî müttefiki Kureyş b. 
Bedrân ile birlikte Bağdat’a girdi (6 Zil¬ 
kade 450/25 Aralık 1058). Başta Mansûr 
Camii olmak üzere bütün Bağdat camile¬ 
rinde hutbeyi Mısır Fâtımîleri adına okut¬ 
tu. Bunun üzerine İbnü'i-Müslime savaş¬ 
tan hiç anlamadığı halde Türk, Deylemli 
ve bazı Bağdatlılar'dan oluşturduğu kuv¬ 
vetlerle Arslan'a karşı saldırıya geçti, fa¬ 
kat büyük bir yenilgiye uğradı. Bu durum¬ 
da Arap geleneğine göre Halife Kâim - Bi¬ 
emrillâh ile Vezir İbnü’l-Müslime’nin Ars¬ 
lan el-Besâsîrî'nin müttefiki Kureyş b. 
Bedrân'ın himayesine girmeleri gereki- 
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yordu. Ancak Kureyş, Arslan’ın itirazı üze¬ 
rine geleneği bozarak İbnü’l-Müslime’yi 
kendisine teslim etti. Arslan ei-Besâsîrî 
de İbnü’l-Müslime ve Kâdılkudât Ebû Ab¬ 
dullah ed-Dâmegânî’yi Harîmüttâhirî’de 
hapsetti. Halife ise Kureyş’in amcasının 
oğlu Muhâriş b. Mücellâ tarafından Fırat 
kıyısındaki Hadîsetü Âne Kaiesi’ne gö¬ 
türüldü. Arslan ei-Besâsîrî, İbnü’l-Müsli¬ 
me’yi ağır işkencelerden sonra Hallâc-ı 
Mansûr’un öldürüldüğü yerde idam et¬ 
tirdi (28 Zilhicce 450 / 15 Şubat 1059). Kâ- 
dılkudât Ebû Abdullah ed-Dâmegânî ise 
para karşılığında serbest bırakıldı. Bu 
olaylar üzerine Tüğrul Bey ordusuyla Bağ¬ 
dat’a hareket etti. Arslan el-Besâsîrî Bağ¬ 
dat’tan Vâsıt’a kaçmak zorunda kaldı. 
Tüğrul Bey, Halife Kâim-BiemrillâhT Bağ¬ 
dat’a getirtip makamına iade etti. Ars¬ 
lan el-Besâsîrî’yi, bir baskın düzenleye¬ 
rek beraberindekilerle birlikte yakalatıp 
öldürttü. 

İbnü’l-Müslime başta nahiv ve hadis 
olmak üzere çeşitli alanlarda bilgi sahi¬ 
biydi. Sünnî Abbâsî halifeliğinin Şiî Fatı¬ 
mî hâkimiyeti altına düşmemesi için bü¬ 
yük gayret sarfetmiş, bu amaçla Büyük 
Selçuklu Devleti ile Fâtımîler aleyhine bir 
ittifak ve dayanışma sağlamaya çalışmış¬ 
tır. Oğlu EbüT-Feth Muzaffer ile torunla¬ 
rından Adudüddin İbnüT-Müslime de Ab- 
bâsîler’e vezir olarak hizmet etmişlerdir. 
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Ali Sevim 


' İBNÜ’l-MÜSTEVFÎ 

Ebü’l-Berekât Şerefüddîn el-Mübârek 
b. Ahmed b. el-Mübârek 
el-Lahmî el-Erbîlî 
(ö. 637/1239) 

^ Muhaddis, tarihçi, edip ve şair. 

Şevval 564’te (Temmuz 1169) Erbil’de 
doğdu. Hîre Kralı Nu’mân b. Münzir’in so¬ 
yundan olup dedesi ve babasıyla amcası 
Ebül-Hasan Safiyyüddin Ali b. Mübârek 


Erbil’de devletin malî işlerini yürüten Dî- 
vân-ı İstîfâ’da başkan (müstevfî) olarak gö¬ 
rev yapmıştır. İbnü’l-Müstevfî Kur’ân-ı 
Kerîm’i ezberledikten sonra Ebû Abdul¬ 
lah Muhammed b. Yûsuf el-Bahrânî ve 
Mekkî b. Reyyân el-Mâkisînî’den kıraat 
ve edebiyat tahsil etti. Ebû Yâsir Abdül- 
vehhâb b. Hibetuüah, Mübârek b. Tâhir 
el-.Huzâî, Ebü’l-Ferec İbnü’I-Cevzî, Yâküt 
el-Hamevî, Şehâbeddin es-Sühreverdî, İb- 
nü’d-Dübeysî gibi âlimlerden hadis öğre¬ 
nip icâzet aldı. Uzun yıllar süren öğrenim 
hayatı sonunda hadis ve hadis ilimleri, lü¬ 
gat, edebiyat, tarih alanlarında ve hesap¬ 
ta uzmanlaştı. Ebû Nasr Şemseddin İb- 
nü'ş-Şîrâzî, Münzirî, İbnü’ş-Şa“âr ve İbn 
Hallikân ondan istifade edenlerden bazı¬ 
larıdır. 

İbnü’l-Müstevfî, İslâm öncesi Arap ta¬ 
rihi alanında önemli bir mevkiye sahipti. 
Devrinin önde gelen şairlerinden biri oldu¬ 
ğu için evi ilim ve edebiyat çevrelerinin 
tartışmalar yaptığı bir merkez durumun¬ 
daydı. Geniş kültürü sayesinde DîvânüT- 
evkâf, Dîvân-ı İnşâ ve Dîvân-ı İstîfâ reisli¬ 
ği gibi görevlere getirildi. 629’da (1232) 
Erbil Atabeği Muzafferüddin Kökbörî’ye 
vezir oldu ve onun 630 (1233) yılında ölü¬ 
müne kadar bu görevini sürdürdü. Bu ta¬ 
rihten itibaren uzlete çekilip öğretim ve 
telifle uğraştı. Daha sonra Abbâsî Halife¬ 
si Müstansır-Biilâh’ın yakın dostluğunu 
ve ilgisini kazanan İbnüT-Müstevfî, onun 
özel kütüphanesindeki pek çok eseri in¬ 
celeme imkânı buldu. Moğollar 634’te 
(1236-37) Erbil’e hücum edip halkı kılıç¬ 
tan geçirmeye başlayınca Erbil Kalesi’ne 
sığındı; Moğollar’ın geri çekilmek zorun¬ 
da kalması üzerine Musul’a yerleşmeye 
karar verdi. Musul Atabeği Bedreddin 
Lü'lü’ onu büyük bir merasimle karşılayıp 
hazırlattığı eve yerleştirdi ve kendisine 
devlet hâzinesinden maaş bağladı. Son 
derece zeki, mütevazi, cömert, ibadete 
düşkün, faziletli bir kişi olan ve “el-vezîr 
es-sâhib" diye anılan İbnü’i-Müstevfî S 
Muharrem 637’de (7 Ağustos 1239) Mu¬ 
sul’da vefat etti. Zamanın şairleri onun 
için pek çok mersiye kaleme almışlardır. 

Eserleri. 1. Nebâhatü'l-beledi'l-hûmil 
bı-merı veredehû mine'l-emâşil (Tân- 
hu Erbil). Erbil tarihine dair yegâne kitap 
olup yazılı belgelerin yanı sıra bizzat mü¬ 
ellifin görüp işittiklerine dayalı olarak te¬ 
lif edilmiştir. Eserdeki pek çok biyografi 
hakkında diğer kaynaklarda bilgi bulun¬ 
maması. çeşitli edebî metinleri ve şiirle¬ 
ri, Hz. Peygamber’in hücre-i saâdetinin 
inşasıyla ilgili başka eserlerde rastlanma¬ 
yan bilgileri ihtiva etmesi kitabın önemini 
arttırmaktadır. Tamamı dört cilt olduğu 


belirtilen eserin günümüze ulaşan II. cil¬ 
di Sâmî es-Sakkâr tarafından yayımlan¬ 
mıştır ( I-I I, Bağdad 1 980). 2. en-Nizâm 
fî şerhi şfri'l-Mütenebbî ve Ebî Tem- 
mâm (nşr. Halef Reşîd Nu'mân, I-V, Bağ¬ 
dad 1989-1992). 3. Muhtaşaru Taba- 
kdti'ş-şu c arâ\ İbnü’l-Mu’tezz’in eserinin 
muhtasarıdır ( Tabakâtü ’ş-şu^arâ\ neşre- 
denin girişi, s. 6-7; Brockelmann, I, 130). 
Kaynaklarda, İbnü’l-Müstevfî’nin ayrıca 
bir divanı ve Zemahşerî’nin el-Mufaş- 
şai’ındaki beyitleri şerhedip eleştirdiği 
İşbûtü'l-Muhaşşal fî nisbeti ebyâti'l- 
Müf assai (el-Mu.haşşaEalâ ebyâti’l-Mu- 
faşşal) adlı iki ciltlik bir çalışmasıyla Sır- 
rü'ş-şarı c a ve Ebû Kumaş adlı edebiyat¬ 
la ilgili eserleri bulunduğu zikredilmek¬ 
tedir. 
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İSli Sâmî es-Sakkâr 


İBNÜ ’ 1-MÜTEFENNİNE 

( ) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. Alî er-Rahbî 
(ö. 577/1181) 

Ferâize dair eseriyle tanınan 
Şafiî fakihi 
(bk. er-RAHBİYYE). 
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İBNÜT-MÜZEVVİK 

(bk. İBNÜ’s-SEDÎD, Fahreddin). 


İBNÜ’l-MÜZEYYEN 
(bk. KURTUBÎ, Ahmed b. Ömer). 
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İBNÜ'n-NAHVÎ 


İBNÜ’n-NABLUSÎ 

(^UJf JJİ) 

Ebû Bekr Muhammed b. Ahmed 
b. Sehl eş-Şehîd er-Remlî 
(ö. 363/974) 

Fâtımî Halifesi 

Muiz-Lidînillâh'ın emriyle öldürülen 
fakih ve muhaddis. 

L J 

Nablus’ta doğdu. Saîd b. Hâşim et-Ta- 
berânî, Muhammed b. Haşan b. Kuteybe 
ve Muhammed b. Ahmed er-Remlî gibi 
âlimlerden hadis tahsil etti. Kendisinden 
Temmâm er-Râzî, Abdülvehhâb b. Ca’fer 
ei-Meydânî, Ali b. Ca'fer en-Nablusî ve Dâ- 
rekutnî rivayette bulundular. Nablus ha¬ 
tibi olarak da tanınan ve Nablus’tan göç 
edip Remle’ye yerleşen İbnü’n-Nablusî’¬ 
nin burada verdiği hadis derslerini kala¬ 
balık bir topluluk takip etmiş, Kâdî Ab- 
dülcebbâr onun için “Şam fukahasının 
reisi" ifadesini kullanmıştır. 

Suriye’de teravih namazını yasaklayan 
ve Sünnî halifeleri övenleri şiddetle ceza¬ 
landıran Fâtımî Halifesi Muiz-Lidînillâh’ı 
zemmettikten sonra İbnü’n-Nablusî’nin 
şöhreti yayıldı. Mısır'dan sonra Remle ve 
Dımaşk’ı da ele geçiren ve siyasetlerinin 
temel amacı Şiîliği yaymak olan Fâtımîler 
hakknda, elinde on ok bulunsa, onlardan 
birini Rumlar'a, dokuzunu Fâtımîler’e 
karşı kullanacağını, bunlarla savaşmanın 
her müslümana farz olduğunu ilân eden 
İbnü’n-Nablusî bu konudaki tavrını açık¬ 
ça ortaya koydu. Fâtımî kumandanı Cev¬ 
her es-Sıkıllî'nin tehdidi üzerine Remle’yi 
terketmek zorunda kalan İbnü’n-Nablu¬ 
sî, önce Remle-Dımaşk yolu üzerinde Ek- 
vâhu Bâniyâs’ta bir süre inzivayâ çekildik¬ 
ten sonra Dımaşk’a kaçtı. Orada Fâtımî- 
ler’e karşı sonuçsuz kalan birkaç direniş 
hareketinde önemli rol oynadı. Fâtımî- 
ler’e yardım eden Zâlim b. Mevhûb’un 
ihbarı üzerine yakalanıp Fâtımî ordu ku¬ 
mandanı Ebû Mahmûd b. Ca’fer b. Felâh 
el-Kütâmî tarafından bir ağaç kafes 
içerisine konularak Mısır’a gönderildi 
(Şevval 363/Temmuz 974). Sarayda Cev¬ 
her veya bizzat Halife Muiz tarafından 
sorgulandı. Meşhur ok meselesiyle ilgili 
sözlerin kendisine ait olduğunu kabul 
eden İbnü'n-Nablusî’nin, onları eleştirme¬ 
sine gerekçe olarak ümmetin dinini de¬ 
ğiştirdiklerini, sâlih kişileri öldürdükleri¬ 
ni ve İlâhî nuru söndürdüklerini söyleme¬ 
si üzerine Halife Muizz’in emriyle zincire 
vurularak deve üzerinde Kahire sokakla¬ 
rında dolaştırıldı, daha sonra görevlendi¬ 
rilen biryahudi tarafından diri diri derisi 


yüzülerek öldürüldü. Bazı kayıtlara göre 
derisine saman doldurularak cesediyle 
birlikte darağacına çivilendi. Dârekutnî, 
İbnü’n-Nablusî’nin öldürülmesi olayını an¬ 
latırken derisi yüzüldüğü sırada bile me¬ 
tanetini kaybetmediğini ve, “Bu kitapta 
yazılıdır” (el-İsrâ I 7/58) dediğini belirt¬ 
miştir (bk.Zehebî, A c lâmü’n-nübelâ : ‘ , XVI, 
148). Doğruyu söylemedeki cesareti ve 
müstağni tavrıyla tarihe geçen İbnü’n- 
Nablusî, İhşîdî Emîri Kâfûr'un gönderdiği 
parayı, "Biz yalnız Allah’a kulluk eder ve 
yalnız O’ndan yardım dileriz” (el-Fâtiha 
1/5) diyerek reddetmiştir (İbnü'i-Cevzî, 
VII, 82). Ahfadının VIII. (XIV.) yüzyılda Nab¬ 
lus’ta “Şehidoğulları” diye anıldığı bilin¬ 
mektedir (İbn Kesîr, XI, 284). 
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IBNU’n-NAHVI 
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Ebü’l-Fazl Yûsuf b. Muhammed 
b. Yûsuf et-Tevzerî 
(ö. 513/1119) 

el-Kaşidetü'l-münferice 
adlı manzumesiyle tanınan 
şair ve nahiv âlimi. 

L J 

433 (1041) yılında Tunus’un Tevzer ka¬ 
sabasında doğdu. Derslerinde nahiv ilmi¬ 
ne ağırlık verdiği için İbnü’n-Nahvî künye¬ 
siyle tanındı. Öğrenimine Tevzer’de baş¬ 
ladı. Ardından Kayveran’a giderek Abdül- 
celîl er-Rabaî ed-Dîbâcî, Abdülhâlik es- 
Süyûrî, Ebû Abdullah el-Mâzerî ve Ebü’l- 
Hasan Ali b. Muhammed el-Lahmî gibi 
âlimlerin derslerine devam etti. Öğreni¬ 
mini tamamladıktan sonra Tunus’ta ders 
vermeye başladıysa da yöneticilerle anla¬ 
şamayıp buradan ayrıldı. Bir süre Bicâye 
(Bougie) yakınlarındaki Benî Hammâd Ka¬ 
lesinde kaldı, ardından Sicilmâse’ye ve 
Fas’a gitti. Sert bir tabiata sahip olması 
sebebiyle bu şehirlerde fazla barınama- 
yıp Benî Hammâd Kalesine geri döndü. 
Buradan hacca gitmek üzere yola çıktı ve 
uzun süren hac seyahatinden sonra yine 


Benî Hammâd Kalesi’ne döndü ve bu¬ 
rada vefat etti. Şiirlerinden hac dönüşü 
bir müddet Mısır’da kaldığı anlaşılmak¬ 
tadır. 

Gazzâlî’ye son derece bağlı olan İbnü’n- 
Nahvî’nin, ramazan aylarında otuza böl¬ 
düğü İhyû’ü hılûmi'd-dîn’ i her gün bir 
kısmını okumak suretiyle hatmettiği kay¬ 
dedilir. Tevzer’deki çiftliğinin geliriyle ge¬ 
çinen İbnü’n-Nahvî, Ebû Muhammed et- 
Tâhertî, Ebû Abdullah İbnü’r-Remmâme 
ve Ebû İmrân es-Sanhâcî gibi birçok öğ¬ 
renci yetiştirmiştir. Kendisine nisbet edi¬ 
len bazı kerâmetler İbn Hirzihim tarafın¬ 
dan nakledilmiştir. 

İbnü’n-Nahvî’nin el-Kaşîdetü'l-münfe- 
rice (el-Ferecba c de’ş-şidde, Ümmü’l-fe- 
rec, el-Fütûh, el-Münferice) adlı kasidesini, 
kendisi Tevzer dışında iken malının gas- 
pedildiğini duyması üzerine nazmettiği 
rivayet edilir. Allah’a teslimiyeti dile ge¬ 
tiren bu kaside büyük bir üne kavuşmuş, 
sıkıntılı ve kederli insanların virdi haline 
gelmiştir. Sübkî el-Kaşîdetü'l-münferi- 
ce’nin ism-i a’zamı içerdiğine, bu sebep¬ 
le kasideyi dua olarak okuyan kişinin du¬ 
asının mutlaka kabul olacağına inanıldı¬ 
ğını söyler ( Tabakât, VIII, 60). Nüshaları¬ 
na göre kırk ile elli beyit arasında deği¬ 
şen kaside, çok az kullanılan ve “feilün” 
tef ilesinin sekiz defa tekrarından oluşan 
“habeb” bahrinde yazılmıştır. el-Kaşîde- 
tü'l-münferice şerhleriyle birlikte birçok 
defa basılmış (İstanbul 1290, 1302; Bom¬ 
bay 1299; Bulak 1303; İskenderiye 1304), 
üzerinde şerh, tercüme, tahmîs, tesbî’, 
taştîr, taklid, muâraza ve tazmîn türü ça¬ 
lışmalar yapılmıştır. Ebû Yahyâ Zekeriy- 
yâ b. Muhammed el-Ensârî’nin el-Ed- 
vâ’ü'l-behice fî ibrâzi dekö’ikı'l-Mün- 
ierice (İstanbul 1302; Kahire 1323; Ceza¬ 
yir 1854-1855) ve İsmâil Rusûhî Ankara- 
vî’nin el-Hikemü'l-münderice fîşerhi'l- 
Münferice (Bulak 1300) adlı şerhleri ba¬ 
sılmıştır. Ebü’I-Abbas Ahmed b. Abdur- 
rahman el-Bicâî en-Nekâvüsî’nin el-Envû- 
rü'l-münierice fî bastı esrâri'l-Münfe- 
rice adlı şerhinin girişinde İbnü’n-Nah¬ 
vî’nin biyografisine de yer verilmiştir (ka¬ 
sidenin diğer şerhleriyle bunların yazma 
nüshaları için bk. Brockelmann, GAL (Ar.], 
V, 110-111; Muhammed Ezher Bây, sy. 29 
(1988|, s. 178-180). Abdullah b. Hayreddin 
el-Bergamavî tarafından Türkçe’ye çev¬ 
rilip şerhedilen kasideyi Hüseyin b. Es- 
‘ad el-Müeyyedî Farsça’ya tercüme et¬ 
miştir. 

el-Kaşîd.etü'1-münferice Ahmed b. 
Âmir et-Teazzî, Ebû Bekir İbn Hamsın. İb- 
nü’ş-Şübbât et-Tevzerî, Alâeddin el-Fükâî, 
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İBNÜ'n-NAHVÎ 


İbnü'n-Nahvî'nin 
el-Kcişîdetü.’l- 
münferice' sinin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Reşid Efendi, 
nr. 519/7) 



İbn Nuaym el-Kurtubî, Abdülhamîd Har- 
pûtî ve İbn Melik el-Hamevî tarafından 
tahmîs edilmiş, son tahmîs kasidenin 
metniyle birlikte yayımlanmıştır (İsken¬ 
deriye 1304). Abdülhamîd Harpûtî’nin 
tahmisiyle oğlu Kemâleddin Harpûtî’nin 
buna yazdığı şerh ile (Ma'mûretülazîz 
1317) adı bilinmeyen bir kişi tarafından 
yapılan Türkçe tahmîs de basılmıştır (İs¬ 
tanbul 1290). Kaside için yazılan sekiz tah¬ 
misi Sellâm b. Ömer el-Mizâhî el-Le’â- 
ltiü'l-mübehrece ti tahmîsi'l-Münfe- 
rice adıyla bir araya getirmiştir. Kaside 
üzerine, Mustafa b. Kemâleddin es-Sıd- 
dîkî ile Abdülganî b. İsmâil en-Nablusî 
ve diğer bazı kimseler takiid, Ebü’l-Fazl 
Muhammed b. Ahmed ed-Dımaşki taz¬ 
min (taştır) , Cemâleddin Muhammed İb- 
nü’l-Vefâ tesbî’ Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Ahmed el-Buhârî ile Muhammed 
b. Abdürrahîm b. Yahbiş et-Tâzî muâraza 
tarzında çalışmalar kaleme almışlardır. 
Bunun dışında el-Vaşıyye adlı bir risâle- 
siyle, hocası Şukrâtısî’nin kasidesinin ta‘- 
şîri olan ed-Dîbâcü'1-müneşşeı ve'l- 
minhâcü'l-mu c aşşer adlı uzun bir man¬ 
zumesi olduğu bilinen İbnü’n-Nahvî’nin 
kaynaklarda bazı şiirlerine de rastlan- L 
maktadır (Kâdî İyâz, i, 252; imâdüddin el- 
İsfahânî, 1, 326; İbnü’z-Zeyyât et-Tâdilî, s. 

74; İbn Ebû Zer', s. 34; Süyûtî, II, 362). 
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İBNÜ’n-NAKİB el-HALEBÎ 

(^Jbdl ^1) 

Garsüddîn Halîl b. İbrahim 
b. Şihâbiddîn el-Hımsî 
el-Halebî el-Kostantînî 
(ö. 971/1563) 

Hekim ve çok yönlü âlim. 

10 Muharrem 900 (11 Ekim 1494) tari¬ 
hinde Halep’te doğdu. Aslen Humuslu bir 
aileye mensuptur. Tahsiline Halep’te baş¬ 
layarak temel din eğitiminin yanı sıra dil, 
edebiyat, matematik, astronomi, mantık 
ve felsefe okudu. Dımaşk’ta İbnü’l-Mek- 
kî’den tıp ve daha sonra gittiği Kahire’de 
Ahmed b. Abdülgaffâr’dan ferâiz, arit¬ 
metik, mîkât, geometri, mûsiki ve tıp, 
Kadı Zekeriyyâ el-Ensârî’den hadis ve di¬ 
ğer dinî ilimler, Şemseddin Muhammed 
ei-Mısrî el-Felekî’den astronomi dersleri 
aldı. Öğrenimini tamamlayınca Kahire’de- 
ki çalışmaları dikkatini çeken Sultan Kan- 
su Gavri tarafından saraya çağrılarak oğ¬ 
lunun eğitimiyle görevlendirildi. Bu sıra¬ 
da meydana gelen Mercidâbık Savaşı’n- 
da Osmanlılar’a esir düştü ve Kansu Gav- 
ri’nin oğluyla birlikte İstanbul’a götürül¬ 
dü. İstanbul’da kendisine önerilen resmî 
görevleri kabul etmeyerek ilim meclisleri 
oluşturdu ve aralarında bazı devlet adam¬ 
larının da bulunduğu hastalarının ödediği 
tedavi ücretiyle ve talebelerinin hediyele¬ 
riyle geçimini sağladı. 1521’de Dımaşk’a 
giderek EmeviyyeCamii’nde ders verdi. 
Bir ara İstanbul’a geri geldiyse de kısa sü¬ 
re sonra tekrar Dımaşk’a döndü ( 1547); 
ardından da Mısır’a gitti. 1557’de İstan¬ 
bul’a yerleşti ve burada vefat etti. Ken¬ 
disi gibi tabip olan oğlu Garsüddinzâde 


Mehmed Muhyiddin hekimbaşılığa kadar 
yükselmiştir. 

İbnü’n-Nakîb’in, asıl ününü sağlayan 
tıp ve astronominin yanında matematik, 
felsefe, mûsiki ve edebiyat gibi alanlar¬ 
da geniş bilgisi vardı. Ancak günümüze 
ulaşan ve kaynaklarda adı geçen eserle¬ 
rinin sadece astronomi ve aritmetik üze¬ 
rine olduğu görülmektedir. Onun bu ilim¬ 
lere ait ölçüm aletleri yaptığı ve ayrıca şiir 
yazdığı da bilinmektedir. 

Eserleri. 1. eMİkdü'l-yemâni ti halli 
Zîc-i İlhânî. Nasîrüddîn-i Tûsî’nin eserine 
yazdığı şerh olup İstanbul (Süleymaniye 
Ktp., Hafîd Efendi, nr. 181/1 ) ve Kahire’de 
(Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye, Tal’at, Mîkât, nr. 
226/1) birer nüshası bulunmaktadır. 2. 
Buğyetü't-tullâb fi'l- c amel bi-rutfi'l-us- 
turlâb. Usturlap yapımından ve kullanı¬ 
mından bahseden bir eserdir (Princeton 
Üniversitesi Ktp., nr. 4918). 3. Risale fi'l- 
c amel bi'r-rub c i'l-müceyyeb ti llmi'l- 
mîkât. Vakit tayiniyle ilgili olup pek çok 
nüshası mevcuttur (Akpınar v.dğr., 1, 147- 
1 48). 4 . Risale ti ma^rifeti semti'l-kıble 
ve'l-evküt (Manisa İl Halk Ktp., nr. 470/ 
4 ). S. Tezkiretü'l-küttâb ti c ilmi'l-hisâb 
(Kütahya Tavşanlı Zeytinoğlu İlçe Halk 
Ktp., nr. 305/9). Eser, İbnü’n-Nakib’in öğ¬ 
rencisi Derviş Mehmed b. Lutfî tarafın¬ 
dan 982’de ( 1574 ) Türkçe’ye çevrilmiştir 
(Kütahya Tavşanlı Zeytinoğlu İlçe Halk 
Ktp., nr. 584). 6. Makale ti'd-darb ve'l- 
kısme ve't-teczîr fi'l- c amel bi'l-cedârî 
(İstanbul Arkeolo(i Müzesi Ktp., nr. 896/ 
2). 7. c Uddetü’l-hâsib ve ‘umdetü’l-mu- 
hâsib. İbnü’l-Hâim’in Nüzhetü’I-hüssâb 
(Nüzhetü ’n-nüzzâr) adlı eserinin şerhidir 
(Dârü'l-kütübiT-Mısriyye, Felek - Riyâza, 
nr. 4301/1 ). 8. Risâle ti C ilmi'l-ceyb. Ah- 
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med b. Muhammed el-Kastallânî’nin si¬ 
nüs problemleri konusundaki eserinin 
şerhidir (Süleymaniye Ktp., Haşan Hüsnü 
Paşa, nr. 11 35), 9. Tenbîhü'n-nükkâd 
c alâ mâ fi'l-hey’eti'l-meşhûre mine'l- 
fesâd. Astronomiyle ilgilidir (Süleymani¬ 
ye Ktp., Yenicami, nr. 1181/18 (müellif hat¬ 
tı S)- 10. Risâletü'l-fethiyye ü'l-ameli'l- 
ceybiyye (Râşid Efendi Ktp., nr. 1213). 
11 . Sirâc fî nüketi'1-M.inhâc (Millet Ktp., 
Feyzullah Efendi, nr. 709). 12.Manzume 
fîmerâtibi'l-vücûd (Süleymaniye Ktp., 
Hâlet Efendi, nr. 310). 13. Şerhu Risûle- 
ti'l-vad’iyyetiT-Adudiyye (Nuruosma- 
niye Ktp., nr. 4511). 

İbnü’n-Nakib’in kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Haşiye c alâ 
kısmi'l-felekiyyât mine'l-Mevâkıf fî Hl- 
mi'l-kelûm (Adudüddin el-îcî'ye ait ese¬ 
rin astronomiyle ilgili kısmına yazdığı şerh¬ 
tir), Şerhu Kaşîdeti'l-mîmiyye (Ebüssu- 
ûd Efendi'nin kasidesinin şerhidir), Şerh-i 
Tefsîr-i Beyzâvî, Risale fi'l-hamdele, 
el-Ferâ’iz, Tahrîrü'l-vüşûl ilâ nihâye- 
ti's-sûl, Kitâb li-Hlmi'z-zâyirce, Haşiye 
l alâ Şerhi'n-Nefîsî li'l-Mûcez fi't-tıb, 
Haşiye c alâ Şerhi'l-Câmî li'l-Kâiiye. 
Ayrıca Zemahşerî’nin el-Keşşâf’ ına da 
bir şerh yazdığı bilinmektedir. 
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S Salİm Aydüz 

r İBNÜ’n-NAKİB el-MAKDİSÎ n 

( , gMj-Vİ&JI i,, — n ■ 11 ^Jİ ) 

Ebû Abdillâh Cemâlüddîn Muhammed 
b. Süleyman b. el-Hasen 
el-Belhî el-Makdisî 
(ö. 698/1298) 

Müfessir, mutasavvıf 
ve Arap dili âlimi. ^ 

Aslen Belhli olup 1SŞâban 61 l’de(20 
Aralık 1214) Kudüs’te doğdu. Tahsil için 
Kahire’ye giderek çeşitli hocalardan ders 
okuduğu belirtilmekteyse de bunlardan 


sadece Ebü’l-Fazl Yûsuf b. Abdülmu’tî el- 
Mehîlî’nin adı verilmiş, burada ayrıca ta¬ 
savvufla da ilgilendiği, Şehâbeddin es- 
Sühreverdî’den faydalanıp hırka giydiği, 
kendisinin de Radıyyüddin Ebû Muham¬ 
med Hüseyin b. Abdülmu min et-Taberî’- 
ye hırka giydirdiği zikredilmiştir. İbnü’n- 
Nakib Âşûriyye Medresesi’nde, ardından 
bir hücresine yerleştiği Ezher Camii’nde 
ders okuttu. Zehebî, Ebû Hayyân el-En- 
delüsî, Birzâlî ve Ca’berî onun talebeleri¬ 
dir. Daha sonra Kudüs’e dönerek ömrü¬ 
nün sonuna kadar burada yaşadı. Kay¬ 
nakların Hanefî olduğuna işaret etmesi¬ 
ne rağmen İbnü’l-İmâd’m HanbelToldu¬ 
ğunu söylediği İbnü’n-Nakib Muharrem 
698’de (Ekim 1298) vefat etti. İbnü’n-Na- 
kib’in zâhid ve mütevazi şahsiyetine işa¬ 
ret edilerek içlerinde devlet erkânının da 
bulunduğu pek çok kişinin onu ziyaret 
ettiği belirtilmiş, emir bi’l-ma’rûf nehiy 
ani’l-münkere büyük önem verdiği ve her 
şartta bunu yerine getirmeye çalıştığı 
kaynaklarda zikredilmiştir. 

Eserleri. 1. Mukaddimetü Tefsiri İb- 
nı'n-Nakib fî c ilmi'l-beyân ve'Tme c ânî 
ve'l-bedf ve fcâzi'l-KuHân. İlk defa İbn 


Kayyim el-Cevziyye’ye nisbet edilerek ef- 
Fevâ’idü'l-müşavvık ilâ C ulûmi'l-Kur- 
’ân ve ‘ilmı'l-beyân adıyla neşredilen 
eserin (nşr. M. Bedreddin en-Na'sânî, Ka¬ 
hire 1327) daha sonra aynı şekilde çeşitli 
baskıları yapılmışsa da (Beyrut 1982, Bey¬ 
rut, ts.; nşr. Muhammed Osman el-Huşt, 
Kahire 1994, Kahire, ts.) Ahmed Muham¬ 
med Şâkir, kitabın İbn Kayyim el-Cevziy¬ 
ye’ye nisbetinin çok şüpheli olduğunu ve 
yazma nüshasında yer alan ismin sonra¬ 
dan eklediğini ortaya koymuştur ( el-Me- 
nâr, XIX/2 [1334], s. 121-122). Bu makale¬ 
nin ardından birçok ilim adamı onun gö¬ 
rüşüne katılmış, ancak eserin gerçek sa¬ 
hibini gösteren olmamıştır (meselâ bk. 
Bekir b. Abdullah Ebû Zeyd, s. 184-185). 
Kitabın İbnü’n-Nakib el-Makdisî’ye aidi¬ 
yetini ve el-Fevâ’idü'l-müşavvık ismi¬ 
nin uydurma olduğunu ilk defa Zekeriy- 
yâ Saîd Ali ileri sürmüştür. Saîd Ali, 1911 
yılında tamamladığı doktora tezinde 
(Belâğatüi-KuFân ‘ inde’l-müfessirîn , 
s 3-19) ve daha sonra yayımladığı maka¬ 
lesinde el-Fevâhdü'l-müşavvık’taki ifa¬ 
delerle İbn Kayyim el-Cevziyye’nin savun¬ 
duğu görüşler arasında çelişki bulundu- 


İbnü'n-Nakib el-Makdisî'nin et-Tahrîr ue't-tahbtr adlı eserinin unvan sayfası ile ilk sayfası 
(Süleym^hiye Ktp., Fâtih, nr. 177} 
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ğunu örneklerle göstermiş; Ebû Hayyân 
el-Endelüsî, Süyûtî ve diğer müelliflerin 
eserlerinde İbnü'n-Nakib'e nisbetle yer 
alan alıntıların bu kitapta da geçtiğini be¬ 
lirtmiştir. İbnü’n-Nakib'in tefsirinin Sü- 
leymaniye Kütüphanesi'nde mevcut yaz¬ 
ma nüshalarındaki (aş. bk. ) ifadeler ve 
kullandığı kaynaklarla el-Fevâ’idü'l-mü- 
şavvjfc’takiler arasında da büyük benzer¬ 
likler vardır. Zekeriyyâ Saîd Ali, daha son¬ 
ra eseri İbnü'n-Nakib el-Makdisî’ye nisbet 
ederek geniş bir girişle birlikte Mukad- 
dimetü Tefsiri İbni'n-Nakib adıyla ya¬ 
yımlamıştır (Kahire 1415/1995). İbnü’n- 
Nakib eserinde.meânî, beyân, bedî’ ve 
i’câzü’l-Kur’ân’a dair tartışmaları topla¬ 
mış, bunların Kur’an âyetlerinin tefsirin¬ 
deki önemini ortaya koymuştur. Ebû Hay¬ 
yân el-Endelüsî’nin de belirttiği gibi ( Bah- 
rü’l-muhît, 1, 6) eser geniş bir derleme 
olmakla birlikte müellifin şahsî görüş ve 
tercihlerini de ihtiva etmektedir. Ebû 
Hayyân tefsirinde, Bahâeddin es-Sübkî 
‘Arûsü'l-efrâh fi şerhi Telhîşi'l-Miftâh'- 
ta ve Süyûtî el-İtkdn da İbnü’n-Nakîb’in 
eserini kaynak olarak kullanmışlardır. 2. 
et-Tahrîr ve't-tahbîr li-akvâli e’imme- 
ti't-tefsîr fime c âni kelâmi's-semfi'l-ba- 
şîr. Müteahhir kaynaklarda eserden “tef¬ 
sir” diye söz edilirken ilk defa Kâtib Çele¬ 
bi bu ismi kullanmıştır (Keşfü’z-zunûn, \, 
358). İbnü’n-Nakib bu kitabında sebeb-i 
nüzûl, nâsih-mensuh, kıraat, i'rab. ha- 
kaik, ahkâm, tefsir ve te’vil başlıkları al¬ 
tında önceki müfessirlerin görüşlerini 
naklettikten ve âyetler arası münasebe¬ 
ti gösterdikten sonra yer yer kendi dü¬ 
şüncelerini de ifade etmiştir. Tefsirde Ta- 
berî, Mâtürîdî, Zemahşerî, İbn Atıyye el- 
Endelüsî, Fahreddin er-Râzî, Muhammed 
b. Ahmed el-Kurtubî, Sîbeveyhi, Ebü’l- 
Bekâ el-Ukberî, Hatîb et-Tebrîzî, İzzeddin 
İbn Abdüsselâm, Sülemî ve Kuşeyrî gibi 
âlim ve mutasavvıfların görüşlerine faz¬ 
laca yer verilmiş, bu sebeple Ebû Hayyân 
el-Endelüsî kitap hakkında “kesîrü’t-tek- 
rîr, kalîlü’t-tahrîr, müfritü’l-ishâb" (tek¬ 
rarları çok, müellife ait yazılar az, ayrıntı 
ifrat derecesinde) ifadesini kullanmıştır. 
Eserin bilinen on cildinden altısı Süleyma- 
niye Kütüphanesi’nde (Fâtih, nr. 177; Lâ¬ 
leli, nr. 238; Cârullah Efendi, nr. 71-74), 
ikisi Fas’ta, biri Tunus'ta, biri de Bağdat’¬ 
ta bulunmaktadır (Mukaddimetü Tefsiri 
İbni’n-İİakib, neşredenin girişi, s. 37-38). 
Tefsirin Süleymaniye Kütüphanesi’nde 
(Lâleli, nr. 1511, vr. 29-44) Muhtaşarü'l- 
cüz’i'l-evvel miri Kitabi't-Tahrîr ve't- 


tahbîr li-akvâli e'immeti't-tefsîr fî me- 
c ârıi kelâmi's-semfi'l-başîr adıyla kayıtlı 
bir muhtasarı mevcuttur. 3. Risâletü'l- 
âyâti'l-beyyinât fî tefsiri ba^zı âyâti 
müteşâbihâti'l-KuMâni'l-Kerîm. İbti- 
sâm es-Saffâr tarafından Mektebetü’l- 
Ezher’de gösterilen eseri (Mufcemü’d-di- 
râsâti’l-KuKâniyye, s. 608) belirtilen yer¬ 
de bulamadığını söyleyen Zekeriyyâ Saîd 
Ali aynı kütüphanede (nr. 14479 [395 Me- 
câmi’l, vr. 62-93), Fevâ’id mine't-Tahrîr 
ve't-tahbîr li-akvâli e’immeti't-tefsîr 
adıyla kayıtlı İbnü’n-Nakib el-Makdisî’ye 
nisbet edilen bir yazmanın bulunduğunu 
bildirmiştir ( Mukaddimetü Tefsiri İbni’n- 
Nakib, neşredenin girişi, s. 39). 4. Minhâ- 
cü‘l- c ârifi'1-muttaki ve mTrâcü's-sâti- 
ki'l-mürtaki. Dâvûdî’ye göre kırk varak- 
lık tasavvuf! bir kasidedir. 
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İBNÜ’n-NAKÎB el-MISRÎ 

(, 4^ wx c J l -vUlül ) 

Ebü’l-Abbâs Şihâbüddîn Ahmed 

b. Lü’lü’ b. Abdillâh er-Rûmî el-Mısrî 
(ö. 769/1368) 

Şafiî fakihi. 

L J 

702 (1302) yılında Kahire’de dünyaya 
geldi. İbn Hacer doğum tarihi olarak 706 
(1306) yılını vermekteyse de (ed-Dürerü’l- 
kâmine, 1, 239); yakın arkadaşı İsnevî’nin 
kaydettiği 702 tarihi (Tabakâtü’ş-ŞafTiy- 
ye, 11, 514) daha doğru olmalıdır. Aslen 
Antakyalıdır. Babası Lü’lü’ buranın fethi 
sırasında genç yaşta esir alınıp köle edil¬ 
miş, Kahire’de sahibi olan bir emîrin hi¬ 
mayesinde yetişerek müslüman olmuş, 
bürokrasi eğitimi görmüş ve âzat edil¬ 
miştir. Bu emîrin İdarî işlerini (nakiblik) 
yürüttüğü için Nakib lakabıyla anılan Lü’¬ 
lü', hayatının ileri döneminde kendisini 
Kahire’deki Baybarsiyye Hankahı’nda 
ibadete verdi. 

İbnü’n-Nakib, devrin İlmî geleneğine 
uygun şekilde hıfzını ve temel dinî tah¬ 
silini tamamladı. Döneminde Kahire’de 
zengin bir İlmî birikim mevcut olduğu 
gibi Şâfiî fıkhı da önemli bir gelişme kay¬ 
detmişti. Böyle bir ortamda yetişen İb¬ 
nü’n-Nakib kırâat-i seb’ayı öğrendi; ha¬ 
dis, Arap dili ve edebiyatı, özellikle de fı¬ 
kıh alanında derinleşti. Zühde ve tasav¬ 
vuf! hayata ilgi duydu. Hocaları arasında 
İbnü’l-Kammâh, İbn Abdülhâdî, Kutbüd- 
din es-Sunbâtî, Ebü’l-Hasan İbnü’l-Mü- 
lakkın, Ebû Hayyân el-Endelüsî ve Takıy- 
yüddin es-Sübkî gibi döneminin önde ge¬ 
len âlimleri vardır. Birçok defa hacca git¬ 
ti ve belli sürelerle Medine ve Mekke’de 
kaldı. Yetişkinlik döneminde Kahire’de 
Büzgâriyye Zâviyesi imamlığına tayin edil¬ 
di ve hayatının sonuna kadar bu göreviyle 
birlikte tedrîs ve telif faaliyetini sürdür¬ 
dü. Güzel Kur’an okuduğu kaydedilir. İs- 
nevî, sık sık görüştüğü İbnü'n-Nakîb'in 
kendisini en son 6 Ramazan 769’da (25 
Nisan 1368) ziyaret ettiğini, iki gün sonra 
da bir grup arkadaşıyla birlikte ona iâde-i 
ziyârette bulunduğunu belirterek onun 
14 Ramazan 769 (3 Mayıs 1368) tarihinde 
vefat ettiğini kaydeder ( a.g.e a.y.). İb¬ 
nü’n-Nakib, vasiyetine uyularak Kahire’¬ 
de Bâbünnasr dışında Kemâleddin el-İs- 
nevî'nin türbesine defnedildi. 

Eserleri. 1. c Umdetü's-sâlik ve c udde- 
tü'n-rıâsik (el-Muhtaşar). İbnü'n-Nakib, 
dönemine kadar oluşan Şâfiî fıkhının derli 
toplu bir özeti niteliğindeki bu eserinde 
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İBNÜ'n-NAKKÂS 


Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin el-Mühezzeb adlı 
eserinin sistematiğini takip etmiş, mez¬ 
hepte mevcut görüşler arasında tercih¬ 
te bulunurken Nevevî'nin el-Minhâc ile 
el-Mecmû c daki ve hocası Takıyyüddin 
es-Sübkî'nin et-Tekmile'Ğeki görüşlerini 
esas almıştır. Kendisi de eserin girişinde, 
Şâfıî fıkhını ihtisar ederken mezhebin Râ- 
fiî ve Nevevî tarafından sahih kabul edi¬ 
len görüşlerini aldığını, ihtilâf halinde ise 
Nevevî’nin görüşünü tercih ettiğini belir¬ 
tir. Bu yönüyle el-Mecmû c un bir nevi in¬ 
deksi sayılan eser birkaç defa neşredilmiş 
(Mekke 1315/1897; Kahire 1345/1926, 1357/ 
1939; nşr. Sâlih Müezzin - Muhammed Gı- 
yâs es-Sabbâğ, Dımaşk 1980; nşr. Abdul¬ 
lah b. İbrahim el-Ensârî, Devha 1402/1982) 
ve Nuh Ha Mim Keller tarafından İngiliz¬ 
ce’ye çevrilmiştir (Reliance of the Traoel- 
ler, Evanston 1994 |Arapça metinle birlik¬ 
te]). c Umdetü's-sâlik'e Seyyid Ömer Be- 
rekât b. Muhammed el-Bikâî tarafından 
Feyzu'llâhi'l-Mâlik fîhalli elfâzi < Um- 
deti's-sâlik ve hiddeti'n-nâsik adıyla iki 
ciltlik bir şerh yazılmıştır (Kahire 1321, 
1372/1953). Bu şerhin girişinde, ‘Um- 
detü's-sâlik'e daha önce Cevherî’nin 
güzel bir şerh yazdığı ve Melîbar’da ya¬ 
yımlanan bu eserin fâhiş baskı hatala¬ 
rıyla dolu olduğu kaydedilerek yeni bir 
şerhe duyulan ihtiyaç dile getirilir. c Um- 
detü's-sâlik'e Muhammed ez-Zührî el- 
Gamrâvî de Envârü’l-mesâlik adıyla bir 
şerh yazmıştır (Kahire 1367; nşr. Yûsuf Ali 
Büdeyvî, Dımaşk 1413/1993). 2. es-Sirâc 
fî nüketi'l-Minhâc. Nevevî’nin Minhâ- 
cü’t-tâlibîn adlı eserinin şerhi olup bir 
nüshası Dublin'de Chester Beatty Library’- 
de (nr. 3241) diğer bir nüshası da Süley- 
maniye Kütüphanesi’nde (Feyzullah Efen¬ 
di, nr. 709) kayıtlıdır. 3. Teshîlü'l-hidâye 
ve tahşîlü'l-Kifâye. İbnü'r-Rif’a’nın Ebû 
İshak eş-Şîrâzî’ye ait et-Tenbîh’eKifâye¬ 
tli 'n-nebîh adıyla yazdığı şerhin muhta¬ 
sarıdır. Eserin Chester Beatty Library’- 
de (nr. 3193) ve Âsafiye Kütüphanesi'nde 
(Brockelmann, GAL Suppi, 11, 104) yaz¬ 
ma nüshaları bulunmaktadır. 4. et-Tev- 
şîhu'l-müzehheb fî taşhîhi'l-Mühez- 
zeb. Şîrâzî’nin el-Mühezzeb’\ üzerine 
yapılmış bir çalışmadır. Yazma nüshası 
Kahire'de Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye ile (Zi- 
riklî, I, 200) Topkapı Sarayı Müzesi Kütüp¬ 
hanesi’nde (III. Ahmed, nr. 11 32) mevcut¬ 
tur. Kaynaklarda ayrıca Ebû İshak eş-Şî- 
râzî’nin et-Tenbîh ’ini ihtisar ettiği Nü- 
ketü (Tehzîbü)'t-Tenbîh adlı bir eserin¬ 
den ve telifini tamamlayamadığı başka 
eserlerinin bulunduğundan söz edilir. 
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İBNÜ’n-NAKKÂŞ 

(JilİJl^l) 

Ebû Ümâme Şemsüddîn 
Muhammed b. Alî b. Abdilvâhid 
el-Mağribî el-Mısrî 
(ö. 763/1362) 

Şâfiî fakihi. 

L J 

Safedî'nin Dımaşk’ta bizzat kendisin¬ 
den duyduğuna göre 720yılı Receb ayın¬ 
da (Ağustos 1320) dünyaya geldi (A'yânü’A 
‘aşr, III, 98; İbn KâdîŞühbe, III, 131). İbn 
Hacer bu tarihi verirken 723 (1323) veya 
725 yılında doğduğuna dair iki rivayeti de 
kaydeder ( ed-Dürerü ’l-kâmine, IV, 71,72). 
Bu rivayetlerden ilkini İbnü’l-lrâki ( ez-Zeyl 
l ale’lAİber, I, 90), diğerini ise İbnü’n-Nak- 
kâş’ia Dımaşk’ta görüşen İbn Râfi’ nakle¬ 
der ( Vefeyât, II. 249). Fas asıllı olup bura¬ 
da yaşayan Dükkâle (Dekkâle) kabilesi ve 
aynı adı taşıyan yerleşim merkezinden 
dolayı Dükkâlî nisbesiyle de anılan İb- 
nü’n-Nakkâş Kahire’de öğrenim gördü. 
Abdülgaffâr b. Abdülkerîm ei-Kazvînî’nin 
el-Hâvi’ş-şağir adlı eserini Mısır bölge¬ 
sinde ilk defa kendisinin ezberlediğini 
söylerdi. Şehâbeddin Ahmed b. Muham¬ 
med el-Ensârî ve Takıyyüddin es-Sübkî’- 
den fıkıh, Burhâneddin er-Reşîdî’den kı¬ 
raat, Muhibbüddin İbnü’s-Sâiğ ve Ebû 


Hayyân el-Endelüsî’den Arapça okudu. 
Özellikle fıkıh, tefsir, Arap dili ve edebi¬ 
yatı alanlarında adını duyurdu, vaazlarıy¬ 
la tanındı. Başta Ezher ve Aslem camile¬ 
riyle Ümmü Ânûk (Ânûkiyye) Hankahı ol¬ 
mak üzere birçok medresede ders verdi. 
755’te (1354) Dımaşk, Hama ve Kudüs’e 
gitti; buralarda ulemâ ve yöneticilerden 
büyük saygı gördü. Özellikle Memlûk Hü¬ 
kümdarı Muhammed b. Kalavun’un oğlu 
ei-Melikü’n-Nâsır Hasan’ın iltifatına maz- 
har oldu. Sultanın 762 (1361) yılında öl¬ 
dürülmesinden sonra, ehl-i zimme hak¬ 
kında Şâfiî mezhebine aykırı olarak verdi¬ 
ği fetva sebebiyle, daha önce Hâkim Ca- 
mii’nin bitişiğindeki evini yıktırdığı için 
araları iyi olmayan Şâfiî âlimi Kutbüddin 
el-Hirmâs’ın şiddetli tenkitlerine mâruz 
kaldı. Bunun üzerine Şâfiî kâdılkudâtı İz- 
zeddin İbn Cemâa tarafından akdedilen 
mecliste sorgulanarak fetva vermekten 
menedildi. Daha sonra münzevi bir ha¬ 
yat yaşadı ve. 13 Rebîülevvel 763 (10 Ocak 
1362) tarihinde Kahire’de vefat etti. 

İbnü’n-Nakkâş’ın devrindeki âlimleri, 
Hz. Peygamber’i ve mezhep imamı Şâfıî’- 
yi bir tarafa bırakıp mezhep fıkhının te¬ 
mel metinlerinden bazılarını yazan Râfiî 
ve Nevevî gibi âlimlere tâbi olmaları se¬ 
bebiyle kınaması (İbn Kâdî Şühbe, III, 132, 
İbn Hacer, IV, 73) onun mukallit bir âlim 
olmadığını göstermekte, kaynaklarda da¬ 
ha önce kaleme alınan hiçbir eserden fay¬ 
dalanmadan bir tefsir yazdığının kayde¬ 
dilmesi de bunu teyit etmektedir. İbnü’n- 
Nakkâş, kendi dönemindeki çeşitli siyasî 
ve İçtimaî sebepler yanında özellikle yö¬ 
netimde nüfuzlarının artmasına bir tepki 
olarak gayri müslimlere uygulanan sert 
hükümleri destekleyen risâlesi münase¬ 
betiyle de kaynaklarda sıkça anılmakta¬ 
dır. 

Eserleri. 1. İhkâmü'l-ahkâmi'ş-şâdire 
beyne şeteteyyi seyyidi'l-enâm. Cem- 
mâîlî’nin, Buhârî ve Müslim’in eş-Şahîh'- 
lerindeki ahkâm hadislerini derlediği c Um- 
detü’l-ahkûm adlı eserinin tekmilesi ma¬ 
hiyetinde olup Ahmed b, Hanbel, Şâfiî, 
Dârekutnî, İbn Ebû Şeybe, Esrem, İbn 
Hibbân ve Humeydî’nin hadise dair eser¬ 
lerinden faydalanılarak kaleme alınmış¬ 
tır, Mekke Câmiatü Ümmi’l-kurâ’da Be- 
devî Abdüssamed Tâhir tarafından yük¬ 
sek lisans tezi olarakneşre hazırlanan 
eseri (1406/1986) ayrıca Rif’at Fevzî Ab- 
dülmuttaiib yayımlamıştır (Kahire 1409/ 
1989). İbnü’n-Nakkâş c Umdetü'l-ah- 
kâm a sekiz ciltlik bir şerh yazdığını da 
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belirtmektedir (Safedî, III, 98). 2. el-Me- r 
zemme ti'stfmâli ehli'z-zimme. Müel¬ 
lif, 759 (1358) yılında kaleme aldığı risa¬ 
lesinde devlet yönetiminde zimmîlere gö¬ 
rev verilmemesini istemiş, bu görüşüne 
bir kısım âyet ve hadisler yanında çeşitli 
dönemlerde bazı halifelerin uygulamala¬ 
rını delil göstermiştir (konuyla ilgili gö- |_ 
rüşler için bk. DİA, XIII, 421 -422). Bu ara¬ 
da zimmîlerle ilgili diğer bazı hüküm ve 
uygulamalara da temas eden İbnü’n-Nak- 
kâş, Şâfiî müctehidi ve Kâdılkudât Tbkıy- 
yüddin İbn Daklkul'îd’in gayri müslimle- 
re ait eski kiliselerin yıktınlamayacağına 
dair fetvasını tenkit etmiştir (JA, XVIII 
118511, s. 489-490). Dârü’l-kütübi’I-Mısriy- 
ye’de bir nüshası bulunan el-Mezemme 
(Tarih, nr. 3952) M. Belin tarafından Fran¬ 
sızca’ya çevrilmiştir (bk. bibi.). 

İbn Mâlik et-Tâî’nin el-Elfiyye, Teshî- 
lü’l-feva‘id, el- c Umde ve el-Kâti ye gibi 
eserlerini şerheden İbnü’n-Nakkâş’ın ay¬ 
rıca Râfiî’ye ait eş-ŞerhuT-kebîr in (Fet- 
hu’l-’-azîz) hadislerini Ümniyyetü’l-el- 
ma c î fî ehâdîşi'r-Râfhî adıyla tahrîc et¬ 
tiği, fıkha dair Kitâbh'n-Nezâ’ir ve'l-fu- 
rûk adlı bir eser yazdığı kaydedilir. Kay¬ 
naklarda adı geçen es-Sâbıku'l-lâhik adlı 
tefsiri de yukarıda işaret edilen eseri ol¬ 
malıdır. 
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İBNÜ’n-NÂZIM 

Ebû Abdillâh Bedrüddîn Muhammed 
b. Muhammed b. Abdillâh 
b. Mâlik ed-Dımaşki eş-Şâfiî 
(ö. 686/1287) 

Nahiv ve belagat âlimi. 

640 (1242) yılı civarında Dımaşk’ta doğ¬ 
du. Dil âlimi Cemâleddin İbn Mâlik et-Tâî’- 
nin oğludur. Babasının el-Hulûşa (el-El- 
fiyye) adıyla tanınan eserini şerhedenler 
arasında yer aldığından onun bu şerhini 
diğerlerinden ayırmak için kaynaklarda 
“Şerhu’bni’n-nâzım", “Şerhu’bnii-muşan- 
nif” ifadeleri kullanılmış, bu sebeple de 
İbnü'n-Nâzım adıyla şöhret bulmuştur. 
Aslen Endülüs'ün Ceyyân (Jean) şehrin¬ 
den olan babası, Endülüs'te baş gösteren 
karışıklıklar sırasında Doğu’ya hicret eden 
diğer bazı âlimler gibi Dımaşk’a gidip yer¬ 
leşmişti. İbnü’n-Nâzım burada babasın¬ 
dan dil, edebiyat ve özellikle nahiv, lügat, 
mantık dersleri okudu. Fıkıh ve fıkıh usu¬ 
lü İle diğer ilimleri çeşitli hocalardan tah¬ 
sil etti. Bilhassa nahiv, belagat ilimleri, 
aruz ve mantık alanlarında temayüz eden 
İbnü’n-Nâzım, babasıyla aralarında çıkan 
bir anlaşmazlık yüzünden Ba’lebek'e gi¬ 
derek bir süre orada ders verdi. Babası¬ 
nın 672’de (1273-74) vefatından sonra 
Dımaşk’a davet edildi. Hayatının sonuna 
kadar ders okutup eser yazmakla uğraş¬ 
tı. Başkadı Bedreddin İbn Cemâa ile fa- 
kih ve kadı Kemâleddin İbnü'z-Zemelkâ- 
nî onun burada yetiştirdiği öğrencilerin- 
dendir. Dımaşk’ta vefat eden İbnü’n-Nâ- 
zım Bâbüssagir Mezarlığı’na defnedildi. 
İbnü’n-Nâzım, derin Arapça bilgisini ba¬ 
basının eserlerine şerh yazmaya has¬ 
rettiği için eleştirilmiştir. Manzum me¬ 
tinlere şerh yazdığı halde şairlik yönü 
yoktur. 

Eserleri. 1. ed-Dürretü'l-mudıyye fî 
şerhi'l-Elfiyye. Babasının Arap grameri¬ 
ne dair manzum eserinin şerhidir. Daha 
sonra yazılan şerhlerin vazgeçilmez kay¬ 
nağı olan eserde şârihin geniş kültürü, İl¬ 
mî güvenilirliği, alıntılardaki dikkati, kes¬ 
kin zekâsı, cedel yeteneği ve zaman za¬ 
man babasına yönelttiği sert eleştirileri 
dikkat çeker. Muhammed b. Ebû Bekir 
b. Cemâa, Abdülkâdir b. Ebu 1-Kâsım el- 
Abbâdî ei-Mekkî, Zekeriyyâ el-Ensârî ( ed- 
Dürretü’ş-şâniye) ve Şehâbeddin Ahmed 
b. Kasım el-Abbâdî esere birer hâşiye yaz¬ 
mışlardır. Âgâ Seyyid Muhammed b. Ali el- 
Mûsevî de şerhte geçen örnekleri (şevâhid) 
açıklayan bir eser kaleme almıştır (eserle- 
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rin yazmaları için bk. Brockelmann, GAL, I, 
360; Suppl., I, 522). ed-Dürretü'I-mudıy- 
ye’yi Hayret Mehmed Efendi Eltiye Ter¬ 
cümesi adıyla Türkçe’ye çevirmiştir (İÜ 
Ktp.,TY, nr. 6532). İlk defa Bulakta basılan 
(1303) şerhin daha sonra Beyrut (1312/ 
1894) ve Kahire (1342/1924) baskıları ya¬ 
pılmış ve Abdülhamîd es-Seyyid Muham¬ 
med Abdülhamîd tarafından İlmî neşri 
gerçekleştirilmiştir (Beyrut, ts.). 2. ei-Miş- 
bâh fi'htişâri'l-Miftâh. Sekkâkî’nin Mif- 
tâhu'lAulûm’unun belâgata dair olan 
üçüncü bölümünün ihtisarıdır. Müellif, 
eseri hazırlarken Sekkâkî’nin dayandığı 
Abdülkâhir el-Cürcânî ve Zemahşerî gibi 
eski kaynaklara başvurmamıştır. Bununla 
birlikte belâgatı Sekkâkî’nin bu ilme soktu¬ 
ğu mantık, felsefe ve kelâma dayalı muğ¬ 
lak taksim ve karışıklıklardan arındırmış, 
fesahat ve belâgat bölümünü onun aksine 
başa almıştır. Sekkâkî’ye uyarak bedî' il¬ 
mini bir yandan meânî ve beyâna tâbi bir 
disiplin sayarken ona ilk defa “ilmü’l-be- 
dî - ” adını vermek suretiyle belâgat ilimle¬ 
rinin meânî, beyân ve bedî’ olmak üzere 
üç disiplini kapsadığına dair geleneğin 
öncüsü olmuştur. Ayrıca meânî ilminde 
ıtnaba tetmîm ve tezyîl türlerini de ekle¬ 
yerek kendisinden sonraki belâgat âlim¬ 
lerine ıtnâbın türlerini çoğaltması yolun¬ 
da öncülük etmiştir. İhtisarın aslından ay¬ 
rılan en önemli özelliklerden biri de bedî’ 
türlerini arttırmış olmasıdır. Miftâhu'l- 
c ulûm ’daki yirmi altı bedî* çeşidine karşı¬ 
lık el-Mişbâh ’ta elli dört tür yer alır. Bun¬ 
da, Şerefeddin Ahmed et-Tîfâşî ve İbn 
Ebü’l-İsba' el-Mısrî gibi çağdaşı âlimlerin 
eserlerinde 100’ü aşan bedî’ türünden söz 
etmelerinin etkisi olduğu anlaşılmakta¬ 
dır. Bu arada İbnü’n-Nâzım’ın zaman za¬ 
man Sekkâkî’nin ifadesindeki maksadı 
tam anlayamayarak yanılgıya düştüğü 
görülmektedir. Eser Hüsnî Abdülceiîl ta¬ 
rafından el-Mişbâh fi'l-me c ânî ve'l-be- 
yân ve’l-bedf adıyla yayımlanmıştır (Ka¬ 
hire 1988, 1989; ayrıca bk. Şevki Dayf, s. 
315-316; Abdülazîz Atîk, s. 298-299). 3. 
Şerhu Lâmiyyeü'1-ef’’âl (el-Miftah fî eb- 
niyeti’l-erâl). Cemâleddin İbn Mâlik’in 
manzumesinin şerhi olan eseri Muham¬ 
med Haşan Muhammed Yûsuf (Kahire 
1983) ve Muhammed Edîb Abdülvâhid 
neşretmiştir (Beyrut 1991). 4. Şerhu 
Mülhati'l-frâb. Harîrî’nin Arap grame¬ 
rine dair eserinin şerhi olup Muhammed 
b. Ahmed b. Saîd el-Hafsî el-Murâdî el- 
Makdisî ve Celâleddin es-Süyûtî tarafın¬ 
dan üzerine hâşiye yazılmıştır (şerh ve 
hâşiyelerinin yazma nüshaları için bk. 
Brockelmann, GAL, I, 328; Suppl., 1, 488). 
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5. Tekmiletü Şerhi Teshîli'I-Fevâ’id ve 
tekmîli’l-Maköşıd. Müellifin babasının 
Arap gramerine dair Teshil adlı eserine 
bizzat yazdığı şerhin ikmalidir. Eserin 
836'da (1232) yazılmış bir nüshası Süley- 
maniye Kütüphanesi’nde bulunmaktadır 
(Cârullah Efendi, nr. 1889). 6. Şerhu'l- 
Kâfiye. İbnü'l-Hâcib'in eserinin şerhidir 
(yazmaları içinbk. Brockelmann, GAL, I, 
367; Suppl., 1, 532). 7. Ravzü'l-ezhân fi'I- 
me c ânî ve'l-beyân (Brockelmann, GAL, 
1, 363). 8. Ğâyetü't-tullâb fi ma'rifeti'I- 
i c râb (Brockelmann, GAL Suppl., I, 527). 
Kaynaklarda müellifin ayrıca Mukaddi¬ 
me fi'l-mantık, Mukaddime fi’l- c arûz 
ve Şerhu garibi Tasrifi İbni'l-Hâcib 
adlı eserleri bulunduğu kaydedilmekte¬ 
dir. Muhammed Ali Hamza Saîd, İbnü'n- 
Nâzım en-Nahvî adlı bir eser kaleme al¬ 
mıştır (Bağdad 1977). 
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IBNU’n-NECCAR el-BAGDADI 
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Ebû Abdillâh Muhibbüddîn 
Muhammed b. Mahmûd 
b. el-Hasen b. Hibetillâh el-Bağdâdî 
(ö. 643/1245) 

Hadis hafızı ve tarihçi. ^ 

23 Zilkade 578’de (20 Mart 1183) Bağ¬ 
dat’ta doğdu. İbn Kesîr’in bu tarihi 573 
(1177) olarak göstermesi doğru değildir. 
Babası marangoz olduğu için İbnü’n-Nec- 
câr diye tanındı. Mübârekel-Vâsıtî, Ali b. 
Mübârek b. Bâbeveyh, Musaddak b. Şe- 
bîb el-Vâsıtî gibi hocalardan Arap dili, am¬ 
cası Ebü’l-Kâsım Ali b. Hasan’dan hadis 
öğrehdi. İlimle meşgul olduğu belirtilen 


annesi Safiyye bint Kesîr'den istifade 
etti. 587'de (1191) ailesiyle birlikte hac¬ 
ca giderek Hicaz’ın bazı hocalarından 
hadis dinledi. Hac dönüşü hadis ala¬ 
nında yoğunlaşarak Bağdat'ın tanın¬ 
mış hocalarından faydalanmaya çalıştı. 
607’de (1210) tahsil amacıyla Hicaz’a git¬ 
ti; bir yıl kaldıktan sonra Dımaşk, Halep 
ve Musul’a uğrayıp Bağdat’a döndü. Bu 
seyahatlerine devam eden İbnü'n-Neccâr 
yaklaşık yirmi sekiz yıl Şam, Mısır, Hicaz, 
Yemen, İsfahan, Horasan, Merv, Herat, 
Nîşâbur, Azerbaycan gibi yerleri dolaşa¬ 
rak aralarında Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzî 
başta olmak üzere İbn Sasrâ, İbnü’l-Mu- 
faddal, İbn Sükeyne, Ebü’l-Yümn el-Kindî 
gibi âlimlerin ve bazı hanımların da bu¬ 
lunduğu pek çok hocadan istifade etti. 
Mısır’da el-Melikü’l-Kâmil Muhammed'in 
ihsanına nail oldu, ancak oraya yerleşmesi 
teklifini kabul etmeyerek (İbnü'ş-Şa''âr, V 
436) Bağdat’a döndü (624/1227). 631’de 
(1234) Müstansıriyye Medresesi kurulun¬ 
ca burada görev aldı-, üç yıl sonra hadis 
bölümünün, ardından da medresenin 
şeyhliğine tayin edildi ve ölünceye kadar 
bu görevini sürdürdü. Yetiştirdiği pek çok 
talebe arasında Yâküt el-Hamevî, bütün 
kitaplarını ve rivayetlerini nakletmesi hu¬ 
susunda icâzet verdiği İbnü’ş-Şa“âr ve 
İbnü’s-Sâbûnî gibi şahsiyetler sayılabilir. 
Kitaplarını Nizâmiyye Medresesi’ne vasi¬ 
yet eden İbnü'n-Neccâr 5 Şâban 643’te 
(26 Aralık 1245) Bağdat’ta vefat etti ve 
Şühedâ Kabristanı’na defnedildi. Hadis 
ilimlerinde, özellikle de isnad konusunda 
otorite olduğu söylenen ve kırk yıl sürey¬ 
le hadis rivayetiyle meşgul olduğu belir¬ 
tilen İbnü’n-Neccâr’ı Yâküt el-Hamevî si¬ 
ka ve hüccet olarak niteleyip tarih ve ede¬ 
biyatla ilgili konuları iyi bildiğini söylemiş, 
Zehebî de onun sağlam bir hadis hâfızı 
olduğunu belirtmiştir. 

Eserleri. 1. Zeylü Târihi Bağdad. Ha- 
tîb el-Bağdâdî’nin eseri üzerine yazılmış 
bir zeyil olup elde bulunan X. cildinin ka¬ 
pağında Zeylü't-Târîh li-Medîneti's- 
selâm ve ahbâru fuzalâ’ihi'l-a c lâm ve 
men veredehâ min c ulema’i'l-enâm is¬ 
mi yazılıdır. İbnü’ş-Şa“âr da eserin adını 
buradaki Zeylü't-Târîh yerine et-Târî- 
hu'l-mücedded ifadesini kullanarak kay¬ 
detmektedir (Kals’idü’l-cümân, V, 437). 
Daha önce Sem’ânî'nin kaleme aldığı Tâ¬ 
rîhu Bağdad' ın zeyliyle İbnü’d-Dübeysî’- 
nin bu zeyil üzerine yazdığı zeyilden isti¬ 
fade edilerek meydana getirilen çalış¬ 
manın hacmiyle ilgili olarak Sübkî, Safedî 
ve Kütübî gibi müellifler otuz cilt derken 
Zehebî 300 cüz olduğunu söylemektedir 


( Tezkiretü’l-huffâz, IV, 1428). İbnü’n-Nec- 
câr eserinin baş tarafında, daha çocuk¬ 
ken Sem’ânî’nin el-Ensâb'm a bir zeyil 
yazmayı düşündüğünü ve bunu gerçek¬ 
leştirmek için çok sayıda hocadan ve eser¬ 
den faydalandığını belirtmiş, Zehebî bu 
bilgiyi aktarırken onu bu sahanın otori¬ 
telerinden biri olarak değerlendirmiştir 
(A c /âmü’n-nü£>e/â J , XXIII, 132). Ebü’l-Fidâ 
İbn Kesîr de müellifin bu eserinin telifine 
on beş yaşında iken başladığını ifade et¬ 
miştir. 640 (1242) yılı dolayında vefat 
eden kişilere yer verdiğine bakılırsa İb- 
nü’n-Neccâr’ın ölümüne kadar eserine ye¬ 
ni bilgi ve biyografiler ilâve ettiği anlaşılır. 
Faydalandığı kaynaklar arasında İbn Mâ- 
kûlâ, İsmâil b. Abbâd, Ebü’l-Kâsım el-Cür- 
cânî, Ebû Abdurrahman es-Sülemî ve 
Ebû Tâhir es-Silefî gibi âlimlerin eserleri 
yer almaktadır. Kitabın XVI. cildini gördü¬ 
ğünü söyleyen Kâtib Çelebi, biyografilerin 
tabakat esasına göre sıralandığını belir¬ 
tiyorsa da (Keşfü’z-zunûn, I, 288) bu doğ¬ 
ru olmayıp Hatîb el-Bağdâdî’nin metodu 
ve tertibi burada da korunmuştur. Yâküt 
el-Hamevî, İbn Nukta, İbn Hallikân, Ze¬ 
hebî. Safedî, Kütübî. Yâfiî. Sübkî ve İbn 
Receb el-Hanbelî gibi müelliflerin önemli 
kaynaklarından olan İbnü’n-Neccâr'ın ese¬ 
rinden sadece, asıl nüshanın XX. cildine 
tekabül ettiği anlaşılan nüshasının (Mâ- 
cid ez-Zehebî, XXVI/2 11982), s. 753) X. 
(Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye,Tarih, nr. 42) ve 
XI. ciltleri (Bibliothöque Nationale, nr. 
2131) günümüze ulaşmıştır. Abdülmugis 
b. Züheyr ile başlayıp Ali b. Hüseyin b. 
Haşan el-Mukriî ile sona eren ve toplam 
803 biyografiyi içeren eser Paris nüsha¬ 
sına dayanılarak Seyyid Şerefeddin Ahmed 
(I-V, Haydarâbâd 1398-1406/1978-1986), 
Zâhiriyye ve Paris nüshalarına dayanıla¬ 
rak Kayser Ebû Ferah (Haydarâbâd 1978) 
tarafından neşredilmiş (diğer nüshalar 
için bk Zeylü Târihi Bağdad, neşredenin 
girişi, I, s. kb), daha sonra bu baskı Târîhu 
Bağdâd' inin zeyilleri arasında da (XV- 
XVII. ciltler) tekrarlanmıştır (Beyrut 1985). 
Üzerinde pek çok çalışmanın yapıldığı an¬ 
laşılan eserden Ahmed b. Aybek ed-Dim- 
yâtî’nin seçerek meydana getirdiği el- 
Müstefâd min Zeyli Târihi Bağdâd 'ı 
önce Kayser Ebû Ferah yayımlamış (Hay¬ 
darâbâd 1978; bu baskı Târîhu Bağdâd' ın 
zeyilleri arasında da (XVI. cilt] tekrarlan¬ 
mıştır), ardından M. Mevlûd Halef eseri 
tahkik ederek neşretmiştir (Beyrut 1986). 
İbnü’n-Neccâr’ın zeyli üzerine de zeyil ça¬ 
lışmaları yapılmıştır. İbnü’s-Sâî Ali b. En- 
ceb ile Muhammed b. Râfi‘ es-Sellâmî’nin 
zeyilleri zamanımıza intikal etmemiş, Ta- 
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İbnü'n-Neccâr el-Bağdâdî'nin Tahkiku’n-nuşra bi-telhîşi me c âlimi dâri’l-hicre adlı eserinin ilk iki sayfası (TSMK, III. 
Ahmed, nr. 3034) 


kıyyüddin el-Fâsî’nin İbn Râfi’in eserin¬ 
den seçerek meydana getirdiği el-Mün- 
tehabü'i-muhtâr el-müzeyyel bihî ‘alâ 
Târihi İbni'n-Neccâr ise Abbas el-Az- 
zâvî tarafından yayımlanmıştır (Bağdat 
1938). Z. ed-Dürretü'ş-şemîrıe. İbnü’n- 
Neccâr’ın Medine’de 592’de (1196) ta¬ 
mamladığı belirtilen (Ahmed b. Aybeked- 
Dimyâtî (nşr. M. Mevlûd Halef], neşrede- 
nin girişi, s. 22) ve bir mukaddimenin ar¬ 
dından Medine’de Islâm öncesi ve sonra¬ 
sı yaşanan önemli olaylar, şehrin coğrafî 
yapısı, bu şehirde bulunmanın faziletle¬ 
ri, Mescid-i Nebevî’nin değeri ve şehrin 
diğer mescidleri gibi konuların daha çok 
hadisler ışığında incelendiği on sekiz bö¬ 
lümden meydana gelen bir eserdir. Sâlih 
Muhammed Cemâl’in Ahbâru Medîne- 
ti'r-Resûl: ed-Dürretü'ş-şemîrıe adıyla 
neşrettiği kitap(Kahire 1366; Beyrut 1391/ 
1971; Mekke 1401/1981) daha sonra Fâsî’- 
nin Şifâ’ü'l-ğarâmı ile birlikte basılmış 
(Kahire 1376/1956,11,217-406), ayrıca Mu¬ 
hammed Zeynühüm Muhammed Azb 
tarafından yayımlanmıştır (Kahire 1416/ 
1995). 3. Tahkiku'n-nuşra bi-telhîşi 
mezâlimi dâri'l-hicre (TSMK., III. Ahmed, 
nr. 3034). 4. el-Kemâl fi ahbâri (ma^rife- 
ti)'r-ricûl. Baş tarafı eksik bir nüshası 
Mektebetü câmiati’l-hikme’de (nr. 162) 
bulunan eser yanlışlıkla Beyhaki’ye de nis- 
bet edilmiştir (a.g.e. ( nşr. Kayser Ebû Fe¬ 
rahı, neşredenin girişi, s. h). 
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İbnü’n-Neccâr’m kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır: el-Kame- 
rü'l-münîr fi'l-müsnedi'l-kebîr, İhbâ- 
rü'l-müştâk ilâ ahbâri'l- c uşşâk, el-Ez- 
hâr fî envû' i i'l-eş c âr, İzhâru nTmeti’l- 
İslâm ve işhâru nikmeti'l-ecrâm, el- 
’Avâlî, Kenzü'l-eyyâm (imâm) fî ma c ri- 
feti's-sünen ve'l-ahkâm, Mecmû c u ğu- 
reri'l-fevâ’id ve menşuru düreri’l-ka- 
lâ’id, Neşrü'd-dürer, Nesebü (Ensâ- 
bü)'l-muhaddişîn iJe'i-âbâ’ ve'l-bül- 
dân, el-Elkâb, es-Sâbık ve’l-lâhik, el- 
Müttefik ve'l-müfterik, el-Muhtelif 
ve'i-mü 1 telif ( İbn Mâkûlâ’nın el-İkmâl’ i- 
ne zeyil olarak yazılmıştır), M ı/cemü'ş- 
şüyûh (400’ü kadın olmak üzere 3400 ho¬ 
casının isimlerini kaydettiği bir eserdir), 
Ravzatu'l-evliyâ’ fî mescidi îlyâ, Sel- 
vetü'l-vahîd, eş-Şâfî fi't-tıb, el- c İkdü'l- 
fa’ik fî hıyûni ahbâri'd-dünyâ ve me- 
hâsini tevârihi'l-halâ'ik, el-Kâfî fi'ş-şa- 
lâh, ç Uyûnü'l-fevâ‘id (Gurerü'l-feuâ’id, 
altı cilt (Zehebî, A c lâmü’n-nübelâ‘, XXIII, 
133; Kütübî, IV, 37 )), Nehcü'l-işâbe fî 
mrTrifeti'ş-şahâbe, Cennetü'n-nâzırîn 
fî ma c rifeti't-tâbi c în, ez-Zehr fî mehâ- 
sini şu^arâ’i'l-^aşr, Menâkıbü'l-İmâm 
eş-Şâfi c î, Nüzhetü'l-verâ (kıra) fî ahbâ¬ 
ri (ümmi)'l-kurâ, Şerhu'l-Mufassai (Ze- 
mahşerî’nin el-Mufaşşal fi’n-nahu' inin şer¬ 
hidir), Şerhu Hırzi'l-emânî(ŞanbVye ait 
eserin şerhidir). 
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Abdülhakîm Şerefeddin), Beyrut 1404/1983, 
s. 180-181; Brockelmann, OAL, I, 442-443; 
Suppi, s. 563-565; J. Sauvaget, La mosçuee 
omeyyade de Medine, Paris 1947,s. 26-27;Nâ- 
cî Ma'rûf, Târîhu hılemâ’i'l-Müstanşıriyye , Ka¬ 
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B Sâmî es-Sakkâr 

F İBNÜ’n-NECCÂR el-FÜTÛHÎ ~ ‘ 
jtşsJI jri) 

Ebû Bekr (Ebü’l-Bekâ) 
Takıyyüddîn Muhammed b. Ahmed 
b. Abdilazîz el-Fütûhî 
(ö. 972/1564) 

Hanbelî fakihi, kâdılkudât. ^ 

898 (1492-93) yılında Kahire’de doğdu. 
Temel eğitimini, Mısır’ın son Hanbeiî kâ- 
dılkudâtlarından olan babasından ve böl¬ 
genin diğer âlimlerinden aldı. Bilgisini ve 
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tecrübesini arttırmak için Şam’a giderek 
bir süre orada kaldı. Dinî ilimlerde, özel¬ 
likle de fıkıh, usul ve Arap dili gramerin¬ 
de kendini yetiştirerek yaşadığı dönem¬ 
de Hanbelî mezhebinin en önde gelen 
şahsiyetlerinden biri oldu. İlminin yanı sı¬ 
ra ahlâk ve yaşayışıyla da toplumun say¬ 
gısını kazanan İbnü’n-Neccâr Hanbelî kâ- 
dılkudâtı olarak tayin edildi. Böylece yar¬ 
gı, öğretim ve fetva işlerinde babasının 
yerini aldı.955’te (1548) hacca gitti. İb- 
nü’l-İmâd, İbnü’l-Gazzî ve İbn Şattî gibi 
müellifler, İbnü’n-Neccâr’ın 980 (1572) 
yılı civarında vefat ettiğini söylemektey¬ 
se de onun arkadaşı Abdülkâdir b. Mu- 
hamrned el-Cezîrî’nin Dürerü'l-ferâ’idi'l- 
munazzama adlı eserine atıfta bulunan 
İbn Humeyd ( es-Sühubü’l-uâbüe, 11, 856) 
ölüm tarihini 18 Safer 972 (25 Eylül 1564) 
olarak vermektedir. Cenaze namazını oğ¬ 
lu Muvaffakuddin Ezher Camii’nde kıldır¬ 
dıktan sonra vasiyeti üzerine Kahire’deki 
Türbetülmücâvirîn’de Şemseddin el-Al- 
kamî’nin kabri civarında, Zeynüddin el- 
Irâkfnin mezarına yakın bir yere defne¬ 
dildi. 

Ders arkadaşı Abdülkâdir el-Cezîrî, Şe- 
hâbeddin eş-Şüveykî’nin Medine'de ve 
onun öğrencisi Mûsâ el-Haccâvî’nin Şam’¬ 
da vefatından sonra İslâm dünyasında İb- 


İbnü'n-Neccâr el-Fütûhî‘nin Muhtaşarü ’t-Tahrir adlı ese¬ 
rinin son sayfası (Chester Beatty Library, nr. 3292/6) 
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nü’n-Neccâr’dan daha büyük bir Hanbelî 
âlimi kalmadığını belirtmekte ( a.g.e., ll, 
855), Abdülvehhâb eş-Şa’rânî ise vefatıy¬ 
la birlikte Mısır’da Hanbelî mezhebinin de 
söndüğü söylenen İbnü’n-Neccâr’la kırk 
yıla yakın dostluğu bulunduğunu ve onun 
kadar edepli bir kişi görmediğini kaydet¬ 
mektedir (Kemâleddin el-Gazzî, s. 141- 
142). 

Eserleri. 1. MünteheTiıâdût fî cemf'l- 
MuknF ma c a't-Tenkih ve ziyâdât (1-111, 
Beyrut, ts. |Âlemü’l-kütüb|, Buhûtî’nin şer¬ 
hiyle birlikte). Müellifin Şam'da iken yaz¬ 
dığı bu kitap, Muvaffakuddin İbn Kudâ- 
me’nin çok rağbet gören el-Mukni c \ ile 
Ali b. Süleyman el-Merdâvî'nin et-Tenkı- 
hu'l-müşbi c fî tahrîri ahkâmi'l-Muknf 
adlı eserlerine bazı eklemelerde bulunu¬ 
lup çıkarmalar yapılmak suretiyle hazır¬ 
lanmıştır. Bizzat müellifi tarafından Me- 
'ılnefii üli'rı-nühâ C ale’l-Müntehâ adıy¬ 
la şerhedilen eser üzerine başka birçok 
şerh ve hâşiye yazılmıştır ( Abdul lah b. Al i 
es-Sübey’î, s. 298). Bunlar arasında Buhû- 
tî’nin Dekâ’iku üli'n-nühâ li-Şerhi'l- 
Müntehâ (Şerhu Müntehe’l-irâdât) adlı 
şerhiyle (1-111, Beyrut, ts. JÂlemU’l-kütüb); 
I-1V, Kahire 1319-1320[Keşşâ/u7-fcınâ c ın 
kenarında]) İrşâdü üli'n-nühâ li-Deka’i- 
kı'l-Müntehâ adlı hâşiyesi en meşhurla¬ 
rındandır. Ayrıca Mer’î b. Yûsuf, Münte- 
he'l-irâdât ile Haccâvî’nin el-İknâhm 
Gâyetü'l-müntehâ fi'l-cem c beyne'l- 
İknâ c ve'l-Müntehâ adıyla bir araya ge¬ 
tirmiştir (nşr. M. Cemîl eş-Şattî - M. Zü- 
heyreş-Şâvîş, i-lil, Dımaşk 1378). Hanbe¬ 
lî mezhebinin müteahhir âlimlerinin çok 
itibar ettikleri, fıkıh dersleri ve fetvaları 
için el kitabı olarak kullandıkları Münte- 
he'l-irâdât daha sonraki Hanbelî litera¬ 
türünü de etkilemiştir. Meselâ Mer’î b. 
Yûsuf un Delîlü't-tâlib li-neyli'l-metâ- 
lib adlı eseri (nşr. Abdullah Ömerel-Bârû- 
dî, Beyrut 1985) âdeta Müntehe'l-irâ- 
dât’m bir muhtasarı gibidir. Z. el-Muh- 
teberü'l-mübteker şerhu'1-M.uhtaşar 
(Şerhu’l-Keukebi’l-münîr). İbnü'n-Neccâr, 
Merdâvî’nin Hanbelî mezhebinin temel 
usul kaynaklarından biri olan Tahrîrü'l- 
menkül fî tehzîbi ç ilmi'l-uşûl adlı eseri¬ 
ni M uhtaşarü ’t-Tahrîr (el-Keu kebü ’l-mü- 
nîr) adıyla ihtisar etmiş (Chester Beatty 
Library, nr. 3292/6 (müellif hattı]), ardın¬ 
dan bu muhtasara el-Muhteberü'l-müb- 
teker şerhu’l-Muhtaşar ismiyle bir şerh 
yazmıştır. Şerhi Muhammed Hâmid el- 
Fıki yayımlamışsa da (Kahire 1372/1953) 
bu neşir eksik bir nüshadan yapıldığı için 
orijinal metnin ancak üçte biri kadardır. 
Daha sonra Muhammed ez-Zühaylî ve Ne¬ 
zih Hammâd, çeşitli nüshalarıyla karşılaş¬ 


tırmak suretiyle şerhin tamamının İlmî 
neşrini yapmışlardır (I-IV, Dımaşk 1400- 
1402/1980-1982). İbnü’n-Neccâr'ın kütüp¬ 
hane kayıtlarında Arapça gramerine ve 
Kur’an tecvidine dair bazı küçük risâle- 
lerine de rastlanmaktadır (Süleymaniye 
Ktp., Esad Efendi, nr. 363, vr. 16-29). 
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İBNÜ’n-NECCÂR er-RÂZÎ 

(bk. NECCÂR, Hüseyin b. Muhammed). 

İBNÜ’n-NEDÎM 

O/') 

Ebü’l-Ferec Muhammed 
b. Ebî Ya’küb İshâk 
b. Muhammed b. İshâk en-Nedîm 
(ö. 385/995 [?]) 

Arap bibliyografya âlimi, 

^ el-Fihrist adlı eserin müellifi. ^ 

Hayatına dair yeterli bilgi yoktur. Bağ¬ 
dat'ta yaşadığı ve orada öldüğü biliniyor¬ 
sa da doğum tarihi kesin olarak belli de¬ 
ğildir. el-Fihrist' te (s. 330), Hârici fukaha- 
smdan olan dostu Berdaî'den söz eder¬ 
ken onu 340’ta (951) gördüğünü ve ki¬ 
taplarının listesini aldığını belirtir. Anılan 
tarihte bu âlimle tanışıp dostluk kuracak 
kadar olgun bir yaşta olduğuna göre 320 
(932) yılı civarında doğduğu söylenebilir. 
Ailesi hakkında bilgi bulunmadığı gibi İb- 
nü’n-Nedîm künyesini alış sebebi de tar¬ 
tışmalıdır. Kendisinin, babasının veya de- 
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delerinden birinin nedim olmasından do¬ 
layı bu künyeyi aldığı konusunda farklı gö¬ 
rüşler ileri sürülmüştür. Babası gibi İb- 
nü’n-Nedîm de "varrâk" idi. “Vırâka" (ki¬ 
tap istinsah edip ciltlemek, kitap ticareti 
yapmak) mesleğini babasından öğrenmiş, 
bu sayede devrin ilim, kültür ve sanat 
çevreleriyle ilişki kurma, değişik konular¬ 
da pek çok kitap tanıma imkânına kavuş¬ 
muştur. el-Fihrist 'te çeşitli dinler, mez¬ 
hepler, ilimler ve sanatlar hakkında bilgi 
verirken, bu alanlarda yazılmış eserleri ve 
bunların muhtevalarını tanıtırken âdeta 
her alanın uzmanı gibi sağlam bilgiler ak¬ 
tarmasından çok yönlü ve esaslı bir tah¬ 
sil gördüğü belli olmaktadır. Yazı, dil, ede¬ 
biyat, hadis, fıkıh, felsefe, mantık ve He¬ 
lenistik dönem ilim ve kültürleriyle ilgili 
geniş bilgisini hocaları arasında yer alan 
Ebû Saîd es-Sayrafi, Ebü’l-Ferec el-!sfa- 
hânî, îsâ b. Ali, Ebû Abdullah el-Merzü- 
bânî, İbnü’l-Hammâr, İbn Kirnîb ve Ebû 
Süleyman es-Sicistânî gibi âlimlere borç¬ 
ludur. 

el-Fihrist 'te yer alan bilgilerden (s, 
227) İbnü’n-Nedîm'in bir süre Musul’da 
bulunduğu anlaşılmaktadır. Gustav Flü- 
gel, eserin bir başka yerindeki ifadeden 
(s. 490) onun İstanbul'u ziyaret ettiği ve 
Ayasofya’yı gördüğü sonucunu çıkarıyor¬ 
sa da (neşredenin girişi, I, XIV) bu husus, 
Bağdat'ta hıristiyanların oturduğu ve 


İbnü'n-Nedîm'in el-Fihrist adlı eserinin beşinci makalesi¬ 
nin İlk sayfası (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 1934) 
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''Dârürrûm” denilen mahalleyi İstanbul, 
“el-biya‘” kelimesini de Ayasofya Kilisesi 
şeklinde yorumlamaktan kaynaklanan bir 
yanılgıdır (Muhammed Yûnus el-Hüseynî, 
XI/11-12 |193l],s.681-683). İbnü’n-Ne- 
dîm’in vefat tarihi de kesin olarak bilin¬ 
memektedir. İbnü'n-Neccâr Târîhu Bağ- 
dâd zeylinde 20 Şâban 385'te (19 Eylül 
995), Makrîzîise 20 Şâban 380'de (12 Ka¬ 
sım 990) öldüğünü bildirirken İbn Hacer, 
Ebû Tâhir el-Kerhî'den naklen 438 (1046- 
47) tarihini verir; fakat bu bilginin doğru 
olmadığını da belirtir. İbn Hacer'e göre bu 
tarihe kadar yaşamış olsaydı aynı dönem¬ 
de yetişen İbn Sînâ, İhvân-ı Safâ, Bîrûnî 
gibi filozof ve bilginlere eserinde yer ver¬ 
mesi gerekirdi. Sonuç olarak İbn Hacer 
onun 388'de (998) vefat ettiği kanaatine 
varır (Lisânü'l-Mîzân, V, 72). Ancak İb- 
nü'n-Nedîm’in ölüm tarihiyle ilgili yukarı¬ 
daki rivayetlerden ilkini tercih etmek da¬ 
ha isabetli görünmektedir. 385 (995) yı¬ 
lından sonra ölen bazı âlimlerin biyogra¬ 
filerine eserde yer verilmiş olması mese¬ 
lesine gelince bunların el-Fihrist'e son¬ 
radan eklendiği kabul edilmektedir. Ni¬ 
tekim müellifin kendisi, eserinde görüle¬ 
bilecek bazı eksikliklerin sonradan okuyu¬ 
cular tarafından tamamlanmasını iste¬ 
miştir (el-Fihrist, s. 274). 

İbnü’n-Nedîm’in bazı Sünnî âlimlerin¬ 
den söz ederken ''Haşviyye’dendir” ifade¬ 
sini kullanması, Ebü’l-Hasan el-Eş'arî’yi 
Cebriyye’den sayması (a.g.e., s. 257), ho¬ 
ca ve dostları arasında İsmâilî ve Mu’te- 
zilîler’in bulunması gibi hususlar sebep 
gösterilerek onun Şiî - Mu’tezilî olduğu ka¬ 
bul edilmektedir. Ancak "Haşviyye'den- 
dir” şeklindeki iddiası (a.g.e., s. 255) İbn 
Küllâb gibi nâdir kişilerle ilgili olup bütün 
Sünnî ulemâyı aynı kategoride saydığı 
anlamına gelmez. Eş’arî’ye “Cebriyye’’ (el- 
Mücbire) başlığı altında yer vermesi de 
(a.g.e., s. 257) İbnü’n-Nedîm’in Şiî olduğu¬ 
nu göstermeye yetmez. Esasen müellif, 
bu başlık altında daha çok Eş’arî’nin Mu‘- 
tezile’den ayrılışını halkın huzurunda na¬ 
sıl açıkladığı konusu üzerinde durur. Bu¬ 
nunla birlikte onun ılımlı bir Şiî sayıldığı¬ 
nı ortaya koyan daha güçlü deliller bulun¬ 
maktadır. İlim ve kültür çevresini oluş¬ 
turan kimseler de genellikle Mu’tezile 
kelâmcıları ile Fârâbî okulundan yetişen 
mantıkçılardı. 

İbnü’n-Nedîm’in 377 (987) yılında ka¬ 
leme aldığı, Fihristü'l-kütüb, Fihristü'l- 
c ulûm ve Fihristü'l-‘ulema > adlarıyla da 
bilinen, fakat kısaca el-Fihrist diye tanı¬ 
nan kitabı İslâm dünyasında bibliyogra¬ 
fik eserler türünün ilkidir. Zamanla kay¬ 


bolmuş pek çok eserin adı, konusu ve mü¬ 
ellifi hakkındaki bilgiler sadece bu eser 
sayesinde günümüze ulaşabilmiştir. Bu¬ 
na rağmen İbn Hacer el-Askalânî’nin İb- 
nü’n-Nedîm hakkındaki oldukça menfi 
görüşlerinden de anlaşılacağı üzere (Li- 
sârıü’l-Mîzân, V, 72-73), muhtemelen Şiî 
ve Mu’tezilî olduğu şeklindeki yaygın ka¬ 
naat sebebiyle tarih ve tabakat yazarla¬ 
rının büyük çoğunluğu müellif ve eserini 
tamamen ihmal etmiş, bazısı da birkaç 
satırla anmıştır. 

İslâm’ın altın çağı olarak kabul edilen ilk 
dört asırda dinî, fikrî ve İlmî alanlarda ya¬ 
zılmış Arapça telif eserlerle tercümeler 
ve bunların müellifleri hakkında verdiği 
bilgilerle ilim dünyasına ışık tutan el-Fih¬ 
rist “makale" adını taşıyan on bölümden 
oluşmakta ve her bölüm “fen" başlığıyla 
alt bölümlere ayrılmaktadır. Birinci bö¬ 
lüm çeşitli milletlerin konuştuğu diller, 
kullandığı yazılar ve bunların özellikleri¬ 
nin yanı sıra mukaddes kitaplar, Kur’ân-ı 
Kerîm, kıraat ilmi ve kurrâlara ayrılmış¬ 
tır. İkinci bölüm dil ve gramer hakkında 
olup Arap nahvinin teşekkülü, Küfe ve 
Basra dil okullarında nahiv ilminin geliş¬ 
mesi gibi konularla ilgili bilgiler içermek¬ 
tedir. Üçüncü bölümde tarih, siyer, ensâb 
âlimleri ve bunların eserleriyle kâtipler, 
divanlar, nedimler, mûsikişinaslar tanıtıl¬ 
makta ve eğlenceye dair konulara yer ve¬ 
rilmektedir. Dördüncü bölüm şiir ve şair¬ 
ler, beşinci bölüm kelâm ve İslâm’da ke¬ 
lâm akımları hakkındadır. Altıncı bölüm 
fıkha ve fıkhî mezheplere ayrılmış olup 
eserin en geniş kısmıdır. Yedinci bölüm 
felsefeye ve Eskiçağ'dan intikal eden ilim¬ 
lere, sekizinci bölüm sihir, büyü, tılsım, 
illüzyon ve hurafelere ayrılmıştır. Doku¬ 
zuncu bölüm Kaideliler, Sâbiîler, Manihe- 
istler, Mezdekîler gibi eski Mezopotamya 
ve Pers din ve kültürlerinin uzantısı ola¬ 
rak varlıklarını devam ettiren din, mez¬ 
hep ve kültürleri, onuncu bölüm de İlk- 
çağ'dan itibaren eski kimya alanındaki ça¬ 
lışmaları içermektedir. Eserde birinci bö¬ 
lümün ikinci kısmında yahudi ve hıristi- 
yan kutsal kitaplarına da temas edilmek¬ 
te, yahudi âlimlerinden sadece Saîd el- 
Feyyûmî'ye (Saadia Gaon) yer verilmekte, 
ayrıca bazı hıristiyan din âlimleri tanıtıl¬ 
maktadır. 

İlim, kültür ve medeniyet tarihi bakı¬ 
mından büyük değere sahip olan el-Fih- 
rist ’in ilk İlmî neşrini yapmak üzere Gus¬ 
tav Flügel 1850'de çalışmaya başlamış, 
onun 1870'te ölümü üzerine Johannes 
Floediger ve August Mueller eksikleri ta¬ 
mamlayarak neşri gerçekleştirmişlerdir 
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(Leipzig 1871-1872). Bu çalışma ilk olma¬ 
sına rağmen bazı Grekçe ve Latince isim¬ 
lerin doğru olarak tesbiti ve çeşitli in¬ 
deksleriyle sonraki neşirlerden daha kul¬ 
lanışlıdır. Ancak sadece Paris, Viyana ve 
Leiden nüshalarına dayandığı ve el-Fih- 
rist 'ten iktibasta bulunan diğer klasik 
kaynaklarla karşılaştırılmadığı için bunda 
çok sayıda eksik ve okuma hatası mev¬ 
cuttur. Hellmut Ritter, yayımladığı bir 
araştırmada [İsi, XVII [19281, s. 15-23) Vi¬ 
yana (nr. 33) nüshasının Köprülü Kütüp- 
hanesi’nden (nr. 1134), Viyana National- 
bibliothekfnr. 34) nüshasının da yine Köp¬ 
rülü Kütüphanesindeki başka bir nüsha¬ 
dan (nr. 1135) istinsah edildiğini, Paris 
Bibliotheque Nationale yazmasının (nr. 
1400) Köprülü Kütüphanesindeki nüsha¬ 
nın (nr. 1134) bir kısmının. Leiden Univer- 
sitâtsbibliothek’teki yazmanın ise (nr. 20) 
Viyana'dakinin (nr. 34) aynısı olduğunu 
tesbit etmiş. Köprülü Kütüphanesindeki 
nüshanın da (nr. 1134) Süleymaniye Kü¬ 
tüphanesindeki nüshadan (Şehid Ali Pa¬ 
şa, nr. 1934) istinsah edildiğini ve asıl nüs¬ 
hanın bu olduğunu göstermiş, ayrıca bu¬ 
radan hareketle Flügel neşrinin birçok 
yanlış ve eksiklik içerdiğini ortaya koy¬ 
muştur. Flügel neşrine esas teşkil eden 
Paris nüshasında daha çok İslâmî ilim¬ 
lere, Leiden nüshasında ise eski mede¬ 
niyetler döneminde ortaya çıkan ilimlere 
ağırlık verilmesi, İbnü'n-Nedîm'in bu ki¬ 
tabının birbirinden bağımsız iki ayrı eser 
olduğu düşüncesine yol açmıştır. Ancak 
bu nüshaların ikisinin de 377 (987) tari¬ 
hini taşıması ve kitabın başlangıcında or¬ 
taya konan yöntemin son kısımda da kul¬ 
lanılmış olması bu düşüncenin doğru ol¬ 
madığını göstermektedir (Muhammed 
Yûnus el-Hüseynî, Xl/11-12 [ 1931 ], s. 679). 
Belki de çok eski bir tarihte bu muhteva 
farklılığından dolayı el-Fihrist ikiye ay¬ 
rılmış ve bu durum her parçanın ayrı bir 
eser gibi telakki edilmesine sebep olmuş¬ 
tur. Flügel neşrinin sekiz sayfalık bir ilâ¬ 
ve ile birkaç defa tıpkıbasımı yapılmıştır 
(Kahire 1348; Beyrut 1964, 1398/1978). Rı¬ 
zâ Teceddüd, Flügel’in ulaşamadığı nüs¬ 
halardan da faydalanmak suretiyle el- 
Fihrist’! Farsça’ya çevirerek yayımlamış 
(Tahran 1384/1965), daha sonra da eserin 
Arapça yeni bir neşrini gerçekleştirmiş¬ 
tir (Tahran 1391/1971). Mustafa eş-Şüvey- 
mî Chester Beatty (Dublin), Süleymaniye 
ve Köprülü kütüphanelerindeki yazmaları 
esas alarak mevcut basmalarıyla da kar¬ 
şılaştırmak suretiyle eserin ilk dört ma¬ 
kalesini yeniden yayımlamış (Tunus 1405/ 
1985), Bayard Dodge ise bir giriş, dipnot 


ve zengin indekslerle birlikte el-Fihrist'i 
İngilizce’ye çevirmiştir (London 1970). 
Flügel ayrıca el-Fihrist' in Mani hakkında- 
ki kısmını Arapça metin, tercüme ve açık¬ 
lamalarıyla birlikte neşretmiştir ( Mani 
seine Lehre und seine Schriften, Leipzig 
1862). İbnü’n-Nedîm, yazı ve yazı malze¬ 
mesini konu alan Kitûbü'l-Evşûf ve't- 
teşbîhât adlı bir eser daha yazdığını söy¬ 
lüyorsa da ( el-Fihrist, s. 17) bunun günü¬ 
müze ulaşmadığı anlaşılmaktadır. 
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* 4V ' 4 °' B Nasuhİ Ünal Karaarslan 

İBNÜ’n-NEFÎS 

(jj-uiJI ^1) 

Ebü’l-Hasen Alâüddîn Alî 

b. EbiT-Hazm İbnü’n-Nefîs 
el-Kareşî ed-Dımaşkî 
(ö. 687/1288) 

Küçük kan dolaşımını keşfiyle ünlü 
^ hekim ve düşünür. ^ 

Dımaşk yakınındaki Kareşiye’de doğdu¬ 
ğu için Kareşî, Dımaşk’ta okuyup şöhreti¬ 
ni orada kazandığı için de Dımaşki nisbe- 
siyle anılır. Ayrıca Kareşî kelimesine baka¬ 
rak ailesinin Mâverâünnehir’deki Karaş 
köyünden geldiği ileri sürülüyorsa da bu 
zayıf bir ihtimaldir. Kendisinden bahseden 
başlıca tabakat kitaplarında İbn Ebü’l- 
Hazm künyesinin İbn Ebü’i-Harâm olarak 
zikredilmesi ve müellif hattı bazı eserle¬ 
rinde her iki imlâya birlikte rastlanması, 
nisbesi gibi tam adı hakkında da bazı tar¬ 
tışmalara yol açmış, ancak bu karışıklık 
müellifin noktalamadaki basit ihmali¬ 
ne hamledilerek bunlardan daha çok İbn 
Ebü’l-Hazm şekli doğru kabul edilmiştir 
(meselâ bk, İbn Fazlullah el-Ömerî, IX, 349; 
Yâfiî, İV, 207; Ziriklî, V, 78). Nûreddin Zen- 
gî’nin Dımaşk’ta inşa ettirdiği Bîmâristâ- 
nü’n-Nûrî’de tıp tahsil etmiş ve yine aynı 
şehirdeki Dahvâriyye Tıp Medresesi’nin 
kurucusu Mühezzebüddin ed-Dahvâr’m 
öğrencisi olmuştur. Dımaşk’ta tahsilini 
tamamlayıp hekimlikte tecrübe ve ün ka¬ 
zandıktan sonra Mısır’a giden İbnü’n-Ne- 
fîs. Memlûk Sultanı 1. Baybars’m özel he¬ 
kimliğine ve devletin Suriye-Mısır hekim¬ 
leri başkanlığına getirilmiş, ayrıca muh¬ 
temelen, Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin 1181’- 
de inşa ettirdiği Bîmâristânü’n-Nâsırî’de 
hocalık yaparak aralarında ünlü cerrah 
İbnü’l-İbrî’nin de bulunduğu çok sayıda 
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öğrenci yetiştirmiştir. Genellikle kaynak¬ 
lar İbnü’n-Nefîs’in evlenmediği hususun¬ 
da görüş birliği içinde ise de Şerhu'l-Kâ- 
nûri da (vr. 10 a ) kendisi, oğlu Muham- 
med'in, soğan yediği için annesinin me¬ 
mesini emmediğini ve bunun soğan ko¬ 
kusundan kaynaklandığını tesbit ettiğini 
belirtir. Kahire’deki evinde müreffeh bir 
hayat sürdüğü ve eviyle kütüphanesini 
Sultan Kalavun tarafından 1284 yılında 
kurulmuş olan Bîmâristânü'l-Mansûrî’ye 
bağışladığı bilinmektedir. 21 Zilkade 687 
(17 Aralık 1288) tarihinde vefat etti. 

İbnü’n-Nefîs tıbbın yanı sıra geniş bir 
İlmî faaliyet yürütmüştür. Onun İlmî şah¬ 
siyeti hakkındaki ayrıntılar, Gırnatalı 
öğrencisi Esîrüddin Ebû Hayyân el-En- 
delüsî’den naklen Safedî’nin el-Vâfî’- 
si ile onu âdeta tekrar ederek bazı ilâ¬ 
velerde bulunan İbn Fazlullah el-Öme- 
rî’nin el-Mesâlik"\ gibi tabakat kitap¬ 
larından öğrenilmektedir. Bu ayrıntı¬ 
lar onun felsefe (mantık), nahiv, fıkıh, fı¬ 
kıh usulü ve hadis usulü gibi sahalardaki 
çalışmaları hakkında bilgi verirken zihnî 
kapasitesini de ortaya koymaktadır. Tıp 
alanında Hipokrat’ın eserlerini Câlînûs’a 
(Galen) tercih etmiş, ancak asıl ilgisini hay¬ 
ranı olduğu ve aynı zamanda tıptaki oto¬ 
ritesini aşmaya çalıştığı İbn Sînâ üzerin¬ 
de yoğunlaştırmıştır; nitekim dönemin¬ 
de "ikinci İbn Sînâ” olarak anılması bu ça¬ 
basının bir sonucudur. İbn Sînâ’nın el- 
Kânûn fi't-tıbb' ı üzerine yaptığı araştır¬ 
malar yanında onun el-İşârât ve't-ten- 
bihât ’ı ile bir mantık kitabı olan el-Hi- 
döye’sine de şerhler yazmış, ancak ken¬ 
disine filozofun eş-Şi/â 3 adlı eseri için de 
bir şerh yazması teklif edildiğinde bu zor 
işe yanaşmamıştır. Nahivci Bahâeddin en- 
Nehhâs’tan Zemahşerî’nin Enmûzec adlı 
kitabını okuduktan sonra bu sahada ori¬ 
jinal yaklaşımlar içeren bir eser telif etmiş 
ve onun bu başarısı dönemin nahivcilerin- 
den büyük takdir toplamıştır. Öte yan¬ 
dan Şâfiî fıkhında Ebû İshak İbrâhim b. 
Ali eş-Şîrâzî’ninKitâbü'f-TenMh’ine şerh 
yazacak derecede bilgi sahibi olmuş ve 
Kahire’deki Mesrûriyye Medresesinde bu 
konuda ders vermiştir. Sübkî’nin Şâfiî fa- 
kihlerinin biyografilerini yazdığı eserinde 
onu da tanıtması ( Tabakat, VIII, 305-306) 
bu alandaki yerini göstermeye yeterlidir. 

Eserlerini genellikle başka kitaplara 
müracaat etmeden yazdığı söylenen İb¬ 
nü’n-Nefîs’in hamamda yıkanırken dahi 
yazma isteğini dizginieyemediği ve Arc- 
himedes'i hatırlatır tarzda risâle kaleme 
aldığı rivayet edilmektedir. İbnü’n-Nefîs 
ilmî dirayetinin farkında olan bir hekim- 
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dir ve onun kendine karşı duyduğu güven 
hissini şu mübalağalı sözlerinde görmek 
mümkündür: “Eğer eserlerimin benden 
sonra on bin yıl değerini sürdürecekleri¬ 
ni bilmeseydim onları kaleme almazdım” 
(İbn Fazlullah el-Ömerî, IX. 349-353). İb- 
nü’n-Nefîs’in İlmî şahsiyetini Suriye-Mı¬ 
sır tıp akımı şekillendirmiştir. Eyyûbîler 
ve Memlükler zamanında yakın ilişki içine 
giren Suriye ve Mısır’daki tıp faaliyeti, Bî- 
mâristânü’n-Nûrî ile Bîmâristânü’n-Nâ- 
sırî’nin İlmî birikimini ortak bir gelenek¬ 
te birleştirmiş ve böylece anılan tıp akı¬ 
mının ortaya çıkmasına katkıda bulun¬ 
muştur. Bu akımın ilk önemli simaların¬ 
dan biri İbnü’n-Nefîs’in hocası Dahvâr ge¬ 
rek Dımaşk gerekse Kahire’de isim yapan 
öğrenciler yetiştirmiştir. Bunların arasın¬ 
da bulunan İbn Ebû Usaybia’nın İbnü’n- 
Nefîs’ten c Uyûnü'l-enbâ’da hiç söz et¬ 
memesi (eserin bazı nüshalarında yer alan 
biyografi sonradan eklemedir) aralarındaki 
şahsî bir mesele yüzünden olabilir (Meyer- 
hof-Schacht, The Theologus, s. 9-10). 

İbnü’n-Nefîs’in tıp tarihindeki en önemli 
başarısı küçük kan dolaşımını keşfetme¬ 
sidir. Câlînûs ve onu bu konuda izleyen 
İbn Sînâ’nın ileri sürdüğü, yürekteki ka¬ 
nın sağ karıncıktan sol karıncığa bir men¬ 
fez yardımıyla geçtiği şeklindeki var sa¬ 
yımı, iki karıncığı ayıran septumda kanın 
geçeceği bir menfezin gözlenmediği ge¬ 
rekçesiyle reddeden İbnü’n-Nefîs, kanın 
sağ karıncıktan puimonar arterle akciğe¬ 
re gittiğini ve akciğerden puimonar ven 
ile kalbin sol tarafına geldiğini ortaya koy¬ 
muş ve böylece küçük kan dolaşımını açık 
bir ifadeyle izah etmiştir {Şerhu Teşrîhi’l- 
Kânûn, s. 293-294). İbnü’n-Nefîs’ten 300 
yıl sonra, Christianismi restitutio(V iyana 
1553) adlı eserinde Michael Servetus ve 
De re anatomica libri XV(Venedik 1559) 
adlı eserinde de Realdus Columbus bu 
tezi Batı dünyasında ilk defa ortaya at¬ 
mışlardır; ardından VVilliam Harvey 1628’- 
de neşrettiği Exercitatio anatomica de 
motu cordis et sanguinis in animalibus 
adlı kitabında büyük kan dolaşımıyla bir¬ 
likte küçük kan dolaşımını da ayrıntılı 
biçimde açıklamıştır. İbnü’n-Nefîs’in bu 
keşfi, Muhyiddin et-Tatâvî adlı Mısırlı bir 
araştırmacının Der Lungenkreislaui 
nach el-Koraschi başlıklı doktora teziyle 
ilim âlemine duyurulmuş (Freiburg 1924), 
fakat bu keşif, İbnü’n-Nefîs ile Servetus 
arasındaki İlmî etkileşimin gerçekleşmesi 
için yeterli tarihî bağlantılara sahip olun¬ 
madığı ileri sürülerek Batılı araştırmacı¬ 
lar tarafından bir süre şüpheyle karşılan¬ 
mıştır (Ghalioungui, 11/4 11982], s. 299- 


301). Halbuki İbnü’n-Nefîs’in bu görüşü¬ 
nü dile getirdiği eserlerinin XIV. yüzyılda 
Sedîdüddin Muhammed b. Mes’ûd el-Kâ- 
zerûnî ve Ali b. Abdullah Zeynülarab el- 
Mısrî tarafından yeniden ele alınmış ol¬ 
duğu ve Bellunolu Andreas, Alpago’nun 
(ö. 1520) otuz yıl Suriye bölgesinde dola¬ 
şarak müslüman hekimlerin çalışmaları¬ 
nı inceleyip Batı dünyasına tanıttığı bilin¬ 
mektedir. İbnü’n-Nefîs’in Şerhu'l-Kânûn 
adlı kitabındaki birleşik ilâçlarla ilgili bö¬ 
lümü Latince’ye çevirip neşreden bu ya¬ 
zarın İbnü’n-Nefîs’in keşfinden haberdar 
olduğu da tesbit edilmiştir ( DSB, IX, 603- 
606). İbnü’n-Nefîs’in Câlînûs ve İbn Sînâ 
gibi iki tıp otoritesini aşan bu keşfi onun 
anatomide gözleme verdiği önemle açık- 
lanmaktadır. Her ne kadar şeriatı ihlâlden 
sakındığı ve hayvanlara acıdığı için canlı 
hayvan ve ölü insan üzerinde teşrih uy¬ 
gulamadığını, bu konularda daha ziyade 
kitaplara müracaat ettiğini yazmışsa da 
(Şerhu Teşrihi'l-Kânûn, s. 17) eserinde yer 
alan çok sayıdaki gözlem tanımlaması bu¬ 
nun aksini göstermektedir. Zira insan kal¬ 
binin karıncıklarını ayıran septumda bir 
menfezin ve yine geleneksel teorinin ak¬ 
sine insan kalbinin altında onu destekle¬ 
yen bir kemiğin bulunmadığını ileri sür¬ 
mesi başka türlü açıklanamaz. 

Kitâbü'ş-Şâmil fi'ş-şmâ c ati't-tıbbiy- 
ye adlı eserinde ameliyat tekniği üzerine 
verdiği ayrıntılı bilgiler ise İbnü’n-Nefîs’in 
aynı zamanda başarılı bir cerrah olduğu¬ 
nu kanıtlamaktadır. Ona göre her ameli¬ 
yat üç aşamadan meydana gelir: Muaye¬ 
ne ve teşhis, operasyon, ameliyat sonrası 
bakım. Bunların her üçünde de hasta, cer¬ 
rah ve hasta bakıcının dikkat etmesi ge¬ 
reken hususlar ayrıntılarla tasvir edilmiş¬ 
tir (Iskandar, lslamicMedicine, 11/4 11982], 
s. 318-322). 

İbnü’n-Nefîs’in felsefe yönü, mantık ça¬ 
lışmalarının dışında özellikle Fâzıl b. Nâ- 
tık da denilen er-Risâletü'l-Kâmiliyye 
fi's-sîreti'n-nebeviyye adlı felsefî roma¬ 
nında görülmektedir. İbn Sînâ’nın Hay 
b. Yakzân adlı eserine karşı yazıldığı ve 
filozofların nübüvvet, şeriat ve mead (âhi- 
ret) konularındaki fikirlerine yönelik bir 
reddiye amacı taşıdığı belirtilen bu eser 
(İbn Fazlullah el-Ömerî, IX, 350), aslında 
İbn Sînâ’mn Hay b. Yakzân’mdan çok 
İbn Tufeyl’in aynı adı taşıyan romanıyla 
paralellik arzetmektedir. Eserde Hay b. 
Yakzân’ın yerini Kâmil adlı kahraman al¬ 
makta ve Fâzıl b. Nâtık adlı şahsın ağzın¬ 
dan, onun ıssız bir adada anasız babasız 
doğumuyla başlayan ve Hayy’in hayatına 
büyük benzerlikler gösteren entelektüel 
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serüveni anlatılmaktadır. Ancak Kâmil, 
sahip olduğu fıtrî aklın kâinat ve el değ¬ 
memiş tabiatla münasebeti sonucu var¬ 
lığın metafizik ilkelerini keşfetmekle kal¬ 
maz, İslâm peygamberiyle şeriatının zu¬ 
hurunu ve İbnü'n-Nefîs’in yaşadığı döne¬ 
me kadarki İslâm tarihini de yine tama¬ 
men aklî olarak keşfeder. İslâm dininin 
şer'î yapısını, peygamberinin sîretini ve 
onun irtihalinden sonraki tarihî gelişme¬ 
leri ıssız bir adada yaşayan, sosyokültürel 
etkiden tamamen uzak kalmış bir insanın 
aklın gereği olarak önceden bilmesi teo¬ 
loji ilkeleriyle çelişkili görünmekteyse de 
(Muhsin Mahdi, XXXI 119701, s, 197) İb- 
nü’n-Nefîs’in amacı, İslâm akidelerinin 
akla en uygun tarzda vazedildiğini gös¬ 
termek ve İslâm tarihinin mâkul bir se¬ 
yir takip ettiğini ortaya koymaktır. Bu te¬ 
lakki onu, tarihte vuku bulmuş ve bula¬ 
cak olan hadiselerin akla ve İlâhî hikmete 
uygun olduğu sonucuna götürmüştür. 
Issız adaya bir yabancının gelişi, İbn Tu- 
feyl’in Hayy'i için akılla ulaşılan hakikatle¬ 
rin teyidi ve tamamlanması anlamını ta¬ 
şırken Kâmil için yalnızca bir insan toplu- 
munun varlığından haberdar olması an¬ 


lamını taşımaktadır. Öte yandan Hayy’in 
şeriat ve nübüvvet gibi kavramlara ulaş¬ 
ması bu yabancı sayesinde mümkün olur¬ 
ken Kâmil bunları ve ayrıntılarını kendi 
kendine keşfetmiştir. Onun, bir dinin an¬ 
cak bir toplum içinde gelişebileceğini an¬ 
laması ise başka insanların varlığını öğ¬ 
renmesiyle mümkün olmuştur. Bu risâ- 
lenin vurguladığı ana fikirler şunlardır: 
Sosyokültürel şartlandırmalardan arınmış 
fıtrî akıl metafizik gerçeklere ana İratla¬ 
rıyla ulaşabilir; insan medenî (İçtimaî) bir 
canlı, İslâm dini de özü itibariyle medenî 
bir dindir; akıl şeriat ve nübüvvetin ge¬ 
rekliliğini tesbit edebilir; İlâhî kitapta 
avam için remiz ve kinayeli hikâyelerle 
öğüt verme yoluna başvurulmuştur; ru¬ 
hun gerçekliği vardır, mead ise hem be¬ 
den hem ruhla idrak edilebilir (Abu Sha- 
diAl-Roubi. 11/4 |1982|. s. 325-334). 

Klasik terminolojide sem‘î veya naklî 
denilen bilgilerin aklî gerekliliği hakkında- 
ki bu tasavvuruna karşılık İbnü’n-Nefîs 
ilimleri semi ve aklî olmak üzere iki ana 
gruba ayırmaktadır. Tıp ve hendese gibi 
aklî ilimler sadece aklî öncüller kullanır¬ 
ken semi ilimler hem naklî hem aklî ön¬ 


cülleri birlikte kullanır. Şer'î ve edebî ola¬ 
rak iki grupta toplanan semi ilimler bi¬ 
rinci kategoride tefsir, hadis, fıkıh, kelâm, 
kıraat gibi alt şubelere, ikinci kategoride 
ise muhtelif dil ilimlerine ve sanatlarına 
ayrılır. Şer'î ilimlerin en şereflisi Allah’ın 
zât ve sıfatlarından bahsettiği için kelâm 
ilmidir (el-Muhtaşar, s. 95-98). 

Eserleri. 1. Şerhu Teşrihi'I-Kanûn. İbn 
Sînâ'nın el-Künûri unun ilk üç bölümünü 
oluşturan anatomi kısmına yapılmış bir 
şerhtir. Eser ilk defa, İbnü'n-Nefîs’in kü¬ 
çük kan dolaşımını keşfiyle ilgili olarak 
Muhyiddin et-Tatâvî tarafından ilim âle¬ 
minin gündemine getirilmiş ve birçok 
tartışmaya yol açmıştır. Kitabın İlmî neş¬ 
rini Selmân Katâye ile Bûl Galyûncî (Paul 
Ghalioungui) 1988 yılında Kahire’de yap¬ 
mışlardır. 2. el-Mûcez fi't-tıb (Mûcizü’l- 
Kânûn). el-Kûnûn'un, Şerhu Teşrîh'te 
işlediği anatomi kısmı dışında kalan bö¬ 
lümlerinin özetidir. İslâm dünyasında bü¬ 
yük şöhret kazanan ve çok sayıda şerh, 
ta'likat ve tercüme çalışmasına konu olan 
eserin İlmî neşri Abdülkerîm el-Azbâvî ve 
Ahmed Ammâr tarafından gerçekleştiril¬ 
miştir (Kahire 1406/1986). 3. el-Mühez- 
zeb fi'l-kuhli'l-mücerreb. Göz hastalık¬ 
larıyla ilgili orijinal fikirler ihtiva eden ve 
çağı bakımından konusunda zirve kabul 
edilen eser Zâfir e!-Vefâî ve Muhammed 
Revvâs Kal'acî tarafından neşredilmiştir 
(Rabat 1988). 4. Şerhu Fuşûli Bukrât. 
Hipokrat'ın Aforizmalar (Fuşûl) adlı ese¬ 
rinin bir yorumudur. Önce 1883 ve 1892 
yıllarında İran'da (Tahran [?]) iki defa taş 
baskısı yapılan eserin (DMBİ, V, 55) mo¬ 
dern neşrini Yûsuf Zeydân ve Mâhir Ab- 
dülkâdir Muhammed Ali gerçekleştirmiş¬ 
tir (Beyrut 1988; Kahire 1991). 5. Risâle- 
tü'l-a c zâ 5 . İnsan organizmasının yapısı ve 
işleyişiyle organların yarar ve hikmetleri 
üzerine kaleme alınan eserde fizyolojiden 
hareketle canlının karakterine dair so¬ 
nuçlara da ulaşılmaktadır. Muhtemelen 
müellif hattı olan tek nüshasına dayanı¬ 
larak İlmî neşri Yûsuf Zeydân tarafından 
yapılmıştır (Kahire 1991). 6. er-Risâletü'l- 
Kâmiliyye fi's-sîreti'n-nebeviyye (Fâzıl 
b. Nâtık). Mahiyet ve muhtevası yukarı¬ 
da açıklanan eser önce The Theologus 
Autodidactus of İbn al-Nafis başlığıyla 
Max Meyerhof ve Joseph Schacht tarafın¬ 
dan İngilizce tercüme ve notlarla (Oxford 
1968). daha sonra da Abdülmün'im Mu¬ 
hammed Ömer tarafından İlmî bir ince¬ 
lemeyle birlikte (Kahire 1985, 1987) yayım¬ 
lanmıştır. 7. el-Muhtaşar fî ‘ilmi uşûli'l- 
hadîşi'n-nebevî. Yûsuf Zeydân tarafın¬ 
dan İbnü'n-Nefîs'in eserleri hakkında ay- 
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rıntılı bilgi veren bir incelemeyle birlikte 
neşredilmiştir (Kahire 1991). 8. el-Muh- 
târ mine'l-ağziye. Perhize dairdir. Yûsuf 
Zeydân, Berlin’deki yegâne nüshasına(nr. 
6400) dayanarak eseri yayımlamıştır (Ka- 
hire 1992). 9. eş-Şâmil fi'ş-şmâ‘ati't-tıb- 
biyye. Müellifin en hacimli eseridir. Kitap 
300 cilt halinde (her cilt ortalama doksan 
varak hacminde düşünülmelidir; bk. El 2 
(İng.j, III, 897) tasarlanıp müsvedde olarak 
yazılmış, ancak seksen cildine son şekli 
verilebilmiştir. Eserin bazı ciltleri -bir kıs¬ 
mı müellif hattı olmak üzere- günümüze 
ulaşmış ve bunların cerrahlıkla ilgili bö¬ 
lümleri Albert Zekî İskender tarafından 
İngilizce’ye tercüme edilmiştir (bk. bibi,). 
10. Şerhu'1-Kârıûn. İbn Sînâ’nın el-Kâ- 
nûriu için yazılmış “el-Külliyât” kısmı 
başta olmak üzere basit ve mürekkep 
ilâçlar, baştan ayağa kadar hastalıklar ve 
belli organlara has olmayan hastalıklar 
konusunda yazılmış dört kitaplık şerhtir. 
İslâm dünyasında el-Könûrı’un “el-Külli- 
yât" kısmına şerh yazılması Fahreddin er- 
Râzî’nin de dahil olduğu yaygın bir gele¬ 
nektir; ancak İbnü’n-Nefîs, İbn Fazlullah 
el-Ömerî’nin özellikle vurguladığı gibi (Me- 
sâlik, IX, 352) bununla yetinmeyip belir¬ 
tilen kısımları da şerhetmiştir. Eserin bir 
nüshası VVellcome Historical Medical Li- 
brary’de (WMS, Or„ nr. 154) mevcuttur. İb- 
nü’n-Nefîs, bu eserin “Şerhu’l-Külliyyât” 
kısmında (bu kısmın bir nüshası da Berlin 
Staatsbibliothek, nr. 6273’te kayıtlıdır) 
küçük kan dolaşımıyla ilgili keşfini tekrar 
etmektedir (DSB, IX, 603). 11. Buğyetü't- 
tâlibîn ve nüzhetü'l-mütetabbibin. Tek 
yazma nüshası Beyazıt Devlet Kütüpha- 
nesi’nde (Veliyyüddin Efendi, nr. 2470) bu¬ 
lunan eserde tıbbın teorik ve pratik yön¬ 
leri birlikte ele alınmıştır. Bu muhtasar 
tıp eseri Ramazan Şeşen tarafından ilim 
âlemine tanıtılmıştır (bk. bibi.). 12. Şer¬ 
hli Ebîzîmyâ li-Bukrât. 13. Şerhu Ta- 
bfati'l-insân li-Bukrât. 14. Şerhu Tak- 
dimeti'l-ma c rite. Bu üç kitap Hipokrat’m 
sırasıyla Edipemics, De Natura hominis 
ve Progrıostics adlı eserlerine yazılmış 
şerhleridir (yazma nüshaları için bk. DSB, 
IX, 605). IS. Şerhu Mesâhli Huneyn. 
Süryânî hekim ve mütercim Huneyn b. 
İshak’ın sorulu-cevaplı tarzda kaleme al¬ 
dığı tıbba giriş mahiyetindeki el-Mesâhl 
fi't-tıb adlı eserinin şerhidir (Leiden Üni¬ 
versitesi Ktp., MS., Or., nr. 49). 16. el-Vü- 
reykât. Mantığa dair muhtasar bir eser 
olup müellif sonradan buna el-Vürey- 
kât fi'l-mantık adlı bir şerh yazmıştır. 
Yegâne yazma nüshası Oxford’da kayıtlı¬ 
dır (Bodleian, Huntington, nr. 468). 
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İbnü’n-Nefîs’in günümüze ulaşan baş¬ 
lıca eserlerinin yanı sıra kaynaklarda zik¬ 
redilmektedir. Bunlar arasındaki İbn Sî- 
nâ’nın el-İşârât ve el-Hidâye ti'l-man- 
tık gibi eserlerine yazdığı şerhler, Ebû 
İshak eş-Şîrâzî’nin Şâfiî fıkhına dair et- 
Tenbîh adlı eserine yazdığı şerh, nahiv 
ilmine dair eseri Tarîku'l-feşâha onun 
ilgi alanının genişliğine işaret etmesi ba¬ 
kımından önemlidir (İbnü'n-Nefîs'in eser¬ 
leriyle kendisine nisbet edilen kitaplar hak¬ 
kında bk. el-Muhtaşar, neşredenin girişi, 
s. 9-82; ayrıca bk. DMBİ, V, 54-55). 
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İBNÜ’n-NEHHÂS ed-DIMAŞKİ 

( 1 _ s âAoJJ! ) 

Ebû Zekeriyyâ Muhyiddîn Ahmed 
b. İbrâhîm b. Muhammed 
ed-Dımaşkı ed-Dimyâtî 
(ö. 814/1411) 

Şâfiî fakihi. 

L J 

Dımaşk’ta doğdu. Klasik kaynaklarda 
Muhyiddin lakabıyla anılmakla birlikte 
onun “din” kelimesiyle terkip oluşturan 
sıfatların kullanılmasına karşı çıkması se¬ 
bebiyle (Tenbîhü’l-ğâfılîn, s. 509-510) bu 
lakabın kendisine sonradan verilmiş ola¬ 
bileceği akla gelmektedir. Ebû Zekeriyyâ 
künyesini de yalnız Ziriklî kaydetmekte¬ 
dir. Timur’un Dımaşk’ı işgali sırasında Mı¬ 
sır’a göç etti (803/1401) ve Aşağı Mısır’¬ 
daki Menzile beldesinde bir müddet kal¬ 
dıktan sonra Dimyat’a yerleşti. Özellikle 
fıkıh ve matematik ilimlerinde temayüz 
etti. Öğrencilerinden sadece, MeşâriVi- 
eşvâk adlı eserini rivayet eden Şemsed- 
din Muhammed b. Haşan el-Bedrân’ın is¬ 
mi zikredilmektedir. Önce Hanefî mezhe¬ 
binde iken daha sonra Şâfiî mezhebine 
intisap eden İbnü’n-Nehhâs’ın eserlerin¬ 
de dört mezhebin görüşlerine de atıflar¬ 
da bulunması mezhep taassubuna ka¬ 
pılmadığı izlenimini vermektedir. Mücâ- 
hid bir âlim olarak bilinen İbnü’n-Nehhâs, 
Dimyat geçidinde Franklarla yapılan bir 
çatışma sırasında 13 Cemâziyelevvel 814 
(2 Eylül 1411) tarihinde şehid oldu. 

Eserleri. 1 . Meşânhı'1-eşvâk ilâ meşâ- 
rfi'l-'uşşâk ve müşîrü'l-ğarâm ilâ dâ- 
ri's-selâm (Kahire 1272, 1290, 1325; nşr. 
idrîs Muhammed Ali - Muhammed Hâlid 
el-İstanbûlî, I-II, Beyrut 1410/1990). Bir 
taraftan Moğollar, diğer taraftan Frank- 
lar’m saldırılarına mâruz kalınan bir dö¬ 
nemde müslümanları cihada teşvik için 
kaleme alınmıştır. Ramazan 811 - Cemâ- 
ziyelâhir812 tarihleri arasında (Ocak-Ekim 
1409) otuzu aşkın kaynaktan istifadeyle 
hazırlanan eser (kaynakların bir listesi için 
bk. Meşârku’l-eşvâk, s. 72-74) otuz üç bab- 
dan ve bir hâtimeden oluşmaktadır. Biz¬ 
zat müellifin Muhtaşaru Meşârfi'l-eş- 
vâk ilâ meşâri c i'l- c uşşâk adıyla on bab 
halinde ihtisar ettiği eserin (Bulak 1242, 
1251; İstanbul 1294) Mahmûdü’l-Âlim el- 
Menzilî (ö. 1311/1893) tarafından kaleme 
alınmış Fükâhetü'l-ezvâk miri Meşâ- 
ri c i'l-eşvâk adlı bir muhtasarı daha var¬ 
dır (Bulak 1290). Eseri Sokullu Mehmed 
Paşa’nın emriyle şair Bâk î Fezâhlü’l-ci- 
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İBNÜ’n-NEHHÂS el-HALEBÎ 

Ebû Abdillâh Bahâüddîn 
Muhammed b. İbrâhîm 
b. Muhammed el-Halebî 
(ö. 698/1299) 
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İbnü'n-Nehhas ed-Dımaşkı'nin Beyânü’l-mağnem fi’l-virdi’t-a'zam adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Fâtih, 
nr. 2566) 


hâd adıyla Türkçe’ye, Joseph von Ham- 
mer Purgstall Almanca’ya çevirmiştir 
(Leipzig 1805). Bâkî tercümesinin biri 
müellif hattı olmak üzere (Millet Ktp., 
Ali Emîrî Efendi, Şer'iyye, nr. 1286) bir¬ 
çok yazma nüshası günümüze ulaşmış¬ 
tır. 2. Tenbîhü'l-ğâfilîn c an a c mâli'T 
cûhilîn ve tahzîrü's-sâlikîn min efâ- 
li'l-hâlikîn (Kahire 1309, 1313; nşr. Ab¬ 
dullah b. Muhammed b. Humeyd, Riyad 
1406/1986; nşr. İmâdüddin Abbas Saîd, 
Beyrut 1407/ 1987; nşr. İdrîs Muhammed 
Ali, I-Il, Beyrut 1410/1990). Müellifin ya¬ 
şadığı dönemde yaygınlaşan bid’atlara 
karşı mücadele etmenin fazileti, şartla¬ 
rı, dereceleri ve bunu terkedenlerin so¬ 
rumlulukları gibi konuları incelemekte¬ 
dir. Eserde, bid’atlara karşı olmasıyla ta¬ 
nınan Takıyyüddin İbn Teymiyye’nin fikir¬ 
leri yanında onun yaklaşımını benimse¬ 
yen İbn Kayyim el-Cevziyye ve Zehebî’nin 
el-Kebâhr' leriyle İbnü’l-Hâc el-Abderî’- 
nin el-Medhali, Şâtıbî’nin el-İHişâmm- 
dan faydalanmış olmasından hareket¬ 
le İbnü’n-Nehhâs’ın bu hususta Selefî 
bir yaklaşımı benimsediğini söylemek 
mümkündür. Tenbîhü'l-ğâfilîn, Muham¬ 
med b. Berekât b. Ahmed el-Harfûşî ta¬ 
rafından ihtisar edilmiştir. 3. Beyânü'l- 


mağnem fi']~virdi'l-a c zam. Zikir, kıraat 
ve teşbih hakkında bir mukaddime ile 
yedi bölümden meydana gelen bu eser 
genel olarak tasavvufla ilgilidir (Süley¬ 
maniye Ktp., Fâtih, nr. 2566; diğer nüs¬ 
haları için bk. Brockelmann, GAL, II, 92; 
Suppl., 11, 83). İbnü’n-Nehhâs’m kaynak¬ 
larda ayrıca Haşiye ‘alâ Şerhi Tecrî- 
di'l-kelâm, İhtişârü'r-Ravza li'n-Ne- 
vevî ve Şerhu Makâmâti'l-Harîrî adlı 
eserleri zikredilmektedir. 
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Sİ Ferhat Koca 


Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

29 Cemâziyelâhir 627’de (15 Mayıs 1230) 
Halep’te doğdu. İlköğrenimini, hadis âli¬ 
mi olan babası Ebû İshak İbrahim’den al¬ 
dıktan sonra Ebü’l-Bekâ İbn Yaîş ile öğ¬ 
rencisi Cemâleddin İbn Amrûn’un dil ve 
edebiyat, Ebû Abdullah Muhammed el- 
Fâsî’nin kıraat derslerine devam etti. İbn 
Amrûn’un vefatından (649/1251) sonra 
nahiv dersleri vermeye başladı. Ebüi-Mü- 
neccâ İbnü’l-Lutfî, Ebü’l-Kâsım İbn Revâ- 
ha, Kasım b. Ahmed el-Endelüsî, Alemüd- 
din el-Arazî, Yûsuf b. Halîl ve onun baba¬ 
sı Cemâleddin İbn Mâlik et-Tâî, Halep’te 
kendilerinden hadis dinlediği âlimler ara¬ 
sında zikredilebilir. 

İbnü’n-Nehhâs, Moğol ordusunun Ha- 
lep’i tahrip etmesi üzerine 658 yılı Safer 
ayında (Ocak 1260) Mısır’a gitti. Kahire’- 
de kıraat âlimi Kemâleddin ed-Darîr gibi 
âlimlerden dil, edebiyat ve kıraat dersle¬ 
ri aldı. Ebû Temmâm, Mütenebbî ve Ma- 
arrî’nin divanları ile Sîbeveyhi, Ebû Ali el- 
Fârisî, Zemahşerî ve Cevherî’nin dil, ede¬ 
biyat. lügat ve şiire dair eserlerini dinle¬ 
yip birçoğunu ezberledi. Daha sonra öğre¬ 
time başlayan İbnü’n-Nehhâs’ın verdiği 
nahiv dersleri büyük ilgi gördü ve onun 
şöhretinin yayılmasına vesile oldu (Safe- 
dî, el-Vâfî, II, 10). Kahire’de İbnü’n-Neh- 
hâs’ın derslerine uzun süre devam eden 
Ebû Hayyân el-Endelüsî, onun üstatların¬ 
dan dinleyip rivayet ettiği edebî metinle¬ 
rin, dil ve edebiyata dair temel eserlerin 
çoğunu kendisinden okumuştur. Yetiştir¬ 
diği öğrenciler arasında Ebû Hayyân’dan 
başka Kadı Nûreddin İbrâhim el-İsnâî, 
Şâfiî müftüsü Muhammed İbn Adlân. 
Şemseddin ez-Zehebî, Ebü’l-Feth İbn Sey- 
yidünnâs ve Cemâleddin İbn Nübâte el- 
Mısrî ile vezir ve vali gibi bazı devlet adam¬ 
ları yer alır. 

Fıkıh, hadis, tefsir ve kıraat alanlarında 
da derin bilgi sahibi olan İbnü’n-Nehhâs. 
Halep'te vermeye başladığı kıraat ve fıkıh 
derslerini Kahire’de sürdürdü. el-Meliküî- 
Mansûr Kalavun’un inşa ettirdiği Mansû- 
riyye Medresesi ve Tolunoğlu Camiinde, 
ayrıca Akmer Camii ile Kahire’nin diğer 
bazı medreselerinde tefsir okuttu. Onun 
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mantık ve hendese de bildiği, irticâlen 
şiir söyleyecek yeteneğe sahip olduğu ri¬ 
vayet edilmektedir. İbnü’n-Nehhâs 7 Ce- 
mâziyelâhir 698 (12 Mart 1299) tarihinde 
Kahire’de vefat etti; Karâfe’de, aynı yıl 
ölen Memlûk Sultanı el-Melikü’l-Mansûr 
Lâçin’in kabri yanına defnedildi. 

İbnü’n-Nehhâs şiirle de meşgul olmuş¬ 
tur. İbn Thğrîberdî onun şiirlerinin vasat 
derecede olduğunu söyler (en-Nücûmü'z- 
zâhire, VIII, 184). Cemâleddin İbn Mâlik 
et-Tâî hakkında nazmettiği mersiyesi en 
meşhur kasidelerindendir (Fîrûzâbâdî, s. 
201). Makkarî, İbnü’n-Nehhâs’ın bazı şiir 
ve kasidelerinin XI. (XVII.) yüzyıla kadar 
büyük ilgi gördüğünü kaydeder (/Ye/hu 
tîb, II, 228). Ancak Makkarî’nin, 1052’de 
(1642) vefat eden şair Fethullah İbnü’n- 
Nehhâs el-Medenî’yi onunla çağdaş gös¬ 
terdiği dikkate alınarak bu iki şairin şiir¬ 
lerini birbirine karıştırdığı söylenebilir. 
Nitekim bazı çağdaş müellifler de (krş. 
Brockelmann, GALSuppl., I, 527; Kehhâ- 
le, VIII, 219) İbnü’n-Nehhâs el-Medenî’- 
nin divanını İbnü’n-Nehhâs el-Halebî’- 
ye nisbet etmişlerdir. İbnü’n-Nehhâs, al¬ 
çak gönüllülüğü sebebiyle ulemâ kıyafe¬ 
tini terkedip sıradan insanlar gibi giyin¬ 
miş, derslerinde fasih dil yerine genellik¬ 
le halk dilini kullanmıştır. Son derece din¬ 
dar, dürüst ve güvenilir bir kimse olduğu 
için bazı kadıların onun şahitliğini iki kişi¬ 
nin şahitliği yerine saydığı (Safedî, A c yâ- 
nü’daşr, IV, 196; a.mlf., el-Vâfî, II, 11-12), 
değerli kitaplarla donattığı zengin bir kü¬ 
tüphanesinin bulunduğu (a.g.e., II, 11; 
Kütübî, Feuâtü’l-Vefeyât, III, 294) kayde¬ 
dilmektedir. 

Eserleri. 1. et-Tdlîka. İmruülkays’ın di¬ 
vanının şerhi olup Escurial Library’de (nr. 
302) bir nüshası mevcuttur (Brockelmann, 
GAL, I, 363; Suppl., I, 50). 2. Hed’ü me- 
hâti'l-killeteyn ve cilâ’ü zâti'l-hulle- 
teyn (Hedyü Ümmehâti’l-mtfminin). Şev- 
vâ el-Halebî olarak tanınan Ebü’l-Mehâ- 
sin Yûsuf b. İsmâil el-Kûfî’nin “Kaşîde fî- 
mâyukâl bi’l-vâv ve’l-yâ 3 " adli manzume¬ 
sinin şerhi olan eserin ( Keşfü’z-zunûn, II, 

1 344) bir nüshası Köprülü Kütüphanesi’n- 
de kayıtlıdır (nr. 1499). 3. Şerhu'l-Mu- 
karrib. İbn Usfûr el-İşbîlî’nin nahve dair 
eserinin “Bâbü’l-Vakf” bölümüne kadar 
şerhi olup EmîrSinâneddin Beşşâr er- 
Rûmî için kaleme alınmıştır (Ebû Hay- 
yân el-Endelüsî, s. 333; Safedî, el-Vâfi, II, 
13). 

İbn Cinnî’nin, Ferrâ’nın Kitûbü'l-Hu- 
dûd’u ile Sa’leb’in Me c ânin ve fevâ’id 

178 


adlı eserleri üzerine düştüğü hâşiye ve 
taliklerin derlenmesiyle meydana getir¬ 
diği bir mecmuanın (Brockelmann, GAL 
Suppl., 1,192,527) İbnü’n-Nehhâs’m el ya¬ 
zısıyla olan bir nüshası Escurial Library’¬ 
de (nr. 778) bulunmaktadır. 
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İBNÜ’n-NETTÂH 

({^IkJI^I) 

Ebû Abdillâh (Ebû Ca’fer) Muhammed 
b. Salih b. Mihrân 
en-Nettâh el-Kureşî el-Basrî 
(ö. 252/866) 

Hadis âlimi ve tarihçi. 


Basra’da doğdu. Dedesi Nettâh’a nis- 
betle İbnü’n-Nettâh diye meşhur oldu. 
Nettâhî nisbesi (Sem'ânî, V, 505) ve Ebü’t- 
Teyyâh lakabıyla da anılır (İbn Hacer, Teh- 
zîbü’t-Tehzîb, IX, 227). Kureşînisbesini 
Hâşimoğulları’nın âzatlısı olması dolayı¬ 
sıyla almıştır. İbnü’n-Nettâh, ilk eğitimini 
Basra’da babasından aldıktan sonra Bağ¬ 
dat’a giderek Ebû Seleme Muhammed b. 
Abdullah el-Ensârî, Ebû Âsim en-Nebîl, 
Mu’temir b. Süleyman, Ertât b. Hâtim, 
Haşan b. Meymûn gibi şahsiyetlerden ha¬ 
dis öğrendi. Tarih alanında ise Vâkıdî, Ebû 
Ubeyde Ma’mer b. Müsennâ ve Ebü’l-Ha- 
san el-Medâinî’den istifade etti. Öğrenci¬ 
leri arasında İbn Ebü’d-Dünyâ, Ahmed b. 


Ali el-Cezzâr, Bişr b. Mûsâ el-Esedî, Hey¬ 
sem b. Halef ed-Dûrî ve İbn Nâciye’yi say¬ 
mak mümkündür. Kaynaklarda İbn Şâ- 
hin’e dayanılarak İbnü’n-Nettâh’m 252 
(866) yılında vefat ettiği kaydedilmekte¬ 
dir. Çağdaş yazarlardan Abbas el-Azzâvî 
ise onun vefat tarihini 242 (856) olarak 
vermiştir. 

İbnü’n-Nettâh hadisçiliği yanında tarih¬ 
çi, nesep âlimi siyer ve megâzî râvisi ola¬ 
rak da meşhur olmuş, ayrıca İbrâhim b. 
Zâdân b. Sinân el-Basrî’den “hikâye’Ter 
naklettiği belirtilmiştir (İbnü'n-Nedîm, s. 
120). İbn Hibbân onu sika kabul etmiş ve 
es-Şikût ’ında biyografisine yer vermiştir. 
İbn Hacer de hakkında sadûk terimini 
kullanmıştır. İbnü’n-Nettâh’ın muhaddis- 
lerce güvenilir sayılması kendisinin tarih¬ 
çiliğine olan güveni de arttırmıştır. Zehe¬ 
bî, Bahşel ve Rezzâz lakaplarıyla tanınan 
Eşlem b. Sehl’in kendisinden naklettiği 
uydurma bir rivayet dolayısıyla İbnü’n- 
Nettâh’a Mîzânü'l-Ftidâl’inde yer ver¬ 
miş ve bu rivayetin Eslem’den kaynakla¬ 
nan bir vehim olduğunu ifade etmiştir 
(III, 582). 

Abbâsî Devleti’ne dair nesir türünde 
kitap yazan ilk müellifin İbnü’n-Nettâh 
olduğu ileri sürülmektedir (Abbas el-Az- 
zâvj, s. 239). Ancak günümüze ulaşıp 
ulaşmadığı kesin biçimde tesbit edile¬ 
meyen bu eserin orijinal bir çalışma mı, 
yoksa aynı konuya dair bir eser yazdığı 
kaydedilen Heysem b. Adî, İbnü’n-Nasrî 
(Rosenthal, s. 89) veya Ebü’l-Hasan el- 
Medâinî’nin eserlerinin ilâvelerle gelişti¬ 
rilmiş bir versiyonu mu olduğu belirlene¬ 
memiştir. Abdülazîz ed-Dûrî, Bağdat Mek- 
tebetü medreseti Ebî Hanîfe’de bulunan 
müellifi meçhul bir yazmayı Ahbârü'd- 
Devleti'l- c Abbâsiyye ve fîhi ahbûrü'l- 
Abbâs ve veledih adıyla neşretmiş, ese¬ 
rin İbnü’n-Nettâh’a aidiyetinin kuvvetle 
muhtemel olduğunu ileri sürmüştür (Ah- 
bârü’d-Deuleti’l-Abbâsiyye ue fîhi ahbâ- 
rü’l-Abbâs ue ueledih, neşredenin girişi, 
s. 16). Hz. Abbas’tan itibaren Abbâsî hâ- 
nedanına mensup kişilerin hayatını ve ya¬ 
şadıkları ibretli olayları anlatan eserin ba¬ 
şından birkaç sayfasıyla son kısmının ek¬ 
sik olduğu anlaşılmaktadır. İbnü’n-Net¬ 
tâh’a kaynaklarda er-Red c alû Ebî ‘Ubey¬ 
de fî Kitabi'd-Dîbûc, Kitâbü Efhâzi'l- 
Arah, Kitâbü Ensâbi Ezdi c Umârı, Ki- 
tâbü'l-Büyûtât, Kitâbü MakteliZeyd b. 
Alî adlı eserler de nisbet edilmektedir 
(İbnü’n-Nedîm, s. 120). 
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İBNÜ'r-RÂVENDÎ 
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İBNÜ’n-NUSAYR 

(juaJİ jjl) 


Ebû Şuayb Muhammed 
b. en-Nusayr en-Nemîrî 
(ö. 270/883) 


1 


Nusayrîliğin kurucusu olduğu 
ileri sürülen kişi 
(bk. NUSAYRÎLİK). 


İBNÜ’r-RABVE 

o?') 

Ebû Abdillâh Nâsırüddîn 
Muhammed b. Ahmed b. Abdilazîz 
el-Konevî ed-Dımaşki 
(ö. 764/1363) 


L 


Hanefî fakihi. 


J 


Aslen Konyalı olup 679 (1280) yılı başla¬ 
rında Dımaşk’ta doğdu ve burada yaşa¬ 
dı. Radıyyüddin İbrâhim b. Süleyman el- 
Mantıki'den Burhâneddin el-Mergînânî’- 
nin el-Hidâ ye adlı eserini okuyarak 721 
(1321) yılında fetva icâzeti aldı. Ayrıca 
Sadreddin Ali el-Hanefî ve İbn Balaban'- 
dan fıkıh öğrendi. Fıkıh, usûl-i fıkıh, ferâ- 
iz ve Arapça gramerinde uzmanlaştı. Dı- 
maşk’taki Yelboğa el-Yahyâvî Camii’nde 
müderris ve hatip olarak görev yaptı, el- 
Mukaddemiyyetü’l-Cevvâniyye Medrese¬ 
sinde ders verdi. Ebû İshak Burhâneddin 
İbrâhim b. Mûsâ b. Eyyûb el-Ebnâsî ken¬ 
disinden ders ve fetva icâzeti aldı. 759'da 
(1358) gittiği Kahire'de bir süre ikamet 
etti. Hac görevini yerine getirdikten son¬ 
ra Dımaşk'a döndü ve 20 Cemâziyelevvel 
764 (7 Mart 1363) tarihinde burada vefat 
ederek Sûfiye Kabristanı'na defnedildi. 

İbnü’r-Rabve'nin eserlerinden, yalnız 
Ebü’l-Berekât en-Nesefî’nin usûl-i fıkha 
dair Menârü'l-envâr’mm muhtasarı olan 



5İ?y f I filUK 3 j 

_Jîy ı> ^ 

■İL». 

ı E M.; u j v.ı ı u/uy1/ 

-LVjo/* / idd U» 1/ ; \j >1j/yll 1/1- 


li£l 

Lî ^ \x> V ÂjLU, , 

.-&» a, Ât U_j\>3b *ojİ 

'ydj ta> 4 a 3 YsjJcj Uj3^£jLsAliXi î yAbi,W> 

N —Ik—’L jLA/İj l/. ikîj Af» Vy L:,Vb 


IbnO'r-Rabve'nirı Kudsü ’l-esrâr[İ'htisâni-Menâr adlı eserinin ilk iki sayfası(Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 664/1) 


Kudsü'l-esrûr fi'htişâri'l-Menâr günü- I - 
müze ulaşmıştır (Süleymaniye Ktp.. Şehid 
Ali Paşa, nr. 664/1, vr. 1-14; Lâleli, nr. 3658, 
vr. 86-105). Kaynaklarda adı geçen diğer L 
eserleri de şunlardır: Şerhu'l-Menâr, el - 
Mevâhibü'l-Mekkiyye fî şerhi Fera’i- 
zi's-Sirâciyye, ed-Dürrü'l-münîr fî hal¬ 
li işkâli'l-kebîr (Muhammed b. Haşan 
eş-Şeybânî'nin el-Câmi‘u’l-kebîr' inin şer¬ 
hidir). Ayrıca Kâtib Çelebi, Habbâzî'nin 
eksik kalan el-Hidâye şerhini Tekmile- 
tü'l-levâ 3 id adıyla tamamladığını kayde¬ 
der (Keşfü’z-zunûn, il, 2033). 
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Zeyl ‘a(e’/-‘/ber(nşr. Sâlih Mehdi Abbas). Beyrut 
1409/1989,1, 115-117; Makrîzî, es-Sülûk, 111/1, 
s. 88; İbn Kâdî Şühbe. et-Târih (nşr Adnan Der¬ 
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Hacer, ed-Dürerü’l-kâmine, III, 327; İbn Tağrî- 
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nûn, I, 570; II, 1247, 1824, 2003, 2033; Leknevî. 
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netü’l-edeb, Tebriz 1347 hş., VII, 532; Brockel- 
mann, GAL, 11, 251; Suppl., II, 265; Kahhâr Mu¬ 
kimi, “İbn Rabve", DMBİ, 111, 546-547. 

Sİ Cengİz Kallek 


İBNÜ’r-RAKİK 

(bk. RAKİK el-KAYREVÂNÎ). 

İBNÜ’r-RÂVENDÎ 

( ı£Ajş\jl\ jj!) 

Ebü’l-Hüseyn Ahmed b. Yahya 
b. Muhammed b. İshâk er-Râvendî 
(ö. 301/913-14[?]) 

Mülhidce fikirleri yansıtan eserleri 
ve müfrit Şiîliğiyle tanınan 
kelâm âlimi ve filozof. 

L J 

Horasan'ın Merverrûz şehrine bağlı Rî- 
vend köyünde dünyaya geldi. Ancak muh¬ 
temelen İsfahan'ın köylerinden Râvend'- 
de doğduğu yolundaki yanlış bir rivayet¬ 
ten dolayı Râvendî nisbesiyle tanındı. İb- 
nü’l-Cevzî onu Rîvendî olarak anan müel¬ 
liflerin ilkidir ( el-Muntazam, VI, 99). Haya¬ 
tının en önemli dönemini Bağdat'ta ge¬ 
çirdi. Buraya gelişinde Mutezile fikir çev¬ 
releriyle yakın temas kurduysa da daha 
sonra bu çevreyle arası bozulunca bir kıs¬ 
mı Şiî karakterli, bir kısmı mülhidlik sayı¬ 
lan görüşleri yüzünden aleyhinde şiddetli 
bir kampanya başlatıldı. Birbirinden çok 
farklı fikir akımlarının katıldığı bu kam¬ 
panya sebebiyle İslâm düşünce tarihinde 
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İBNÜ'r-RÂVENDÎ 


İbnü'r-Râvendî adının ilhâd kavramıyla 
âdeta özdeşleşmiş olduğu görülmektedir. 
İbnü'r-Râvendî’nin ölümü hakkında 243 
(857) ile 301 (913-14) yılları arasında de¬ 
ğişen farklı tarihler verilmektedir (Mes- 
'ûdî, VII, 237; İbnü'l-Cevzî, VI, 99; İbn Hal- 
likân, 1, 94; Yâfiî, 11, 144; Keşfü’z-zunCm, II, 
1423). HenrikSamuel Nyberg, geç tarihle¬ 
rin doğru olduğunu kabul etmiş ( Hayyât, 
neşredenin girişi, s. XXXI-XXXIV), Paul 
Kraus bunun aksini savunmuş (Abdurrah- 
man Bedevi, s. 146 vd.), Georges Vajda da 
Kraus'a katılmıştır. Abdülemîr el-A'sem 
ise Mes’ûdî’nin verdiği erken tarihi kabul 
etmiş görünmektedir (Târîhu İbni’r-Rl- 
üendî el-mülhid, s. 312). İbnü’r-Râvendî 
ile aynı dönemde yaşamış olan Mu’tezile 
âlimi Ebü’l-Hüseyin el-Hayyât(ö. 300/913 
|?|) el-İntişâr adlı reddiyesinde ondan söz 
ederken geçmiş zaman kipini kullanır, fa¬ 
kat ölümüyle ilgili bilgi vermez. el-İnti- 
şâr’ın 269’dan (882-83) sonra yazıldığı 
anlaşılmakta, burada İbnü’r-Râvendî’nin 
tartışmalara konu olan Kitâbü'd-Dâmiğ 
adlı eserinin adı geçmemektedir. Buna 
göre müellif Kitâbü'd-Dâmiğ 'i 269’dan 
sonra yazmış olmalıdır. Ayrıca İbnü’r-Râ¬ 
vendî’nin, Basra’da iken kendisinden on 
yaş büyük olan Müberred’den Kitâbü’l- 
Muktedab'mı okuduğu, bu eserin ise 
269’dan sonra yazıldığı yolundaki bilgiler 
de onun bu tarihten sonra öldüğünü gös¬ 
termektedir. İbnü’r-Râvendî’nin, Abbâsî’- 
nin işaret ettiği üzere seksen yaşına ulaş¬ 
mış olması daha güçlü bir ihtimal olarak 
görünmekte, dolayısıyla Kâtib Çelebi’nin 
verdiği 301 (913-14) tarihinin doğruluğu 
ağırlık kazanmaktadır (Ess, XXVII [1978], 
s. 8-9). 

İbnü'r-Râvendî’nin fikrî gelişmesini, İl¬ 
mî ve ahlâkî şahsiyetini kesin biçimde be¬ 
lirlemek hayli zordur. Klasik kaynakların 
çoğu, onun önceleri bilinçli bir Mu’tezilî 
iken sonradan Şiî- Râfizî doktrinleri be¬ 
nimsediğini ve nihayet bazı müfrit Şiî çev¬ 
relerinde tutunma imkânı bulan mülhid- 
ce inançlara ve âlemin ezeliliğini savunan 
görüşlere bağlandığını kaydetmektedir. 
İbnü’n-Nedîm’in bildirdiğine göre İbnü’r- 
Râvendî ölürken pişman olup tövbe et¬ 
miş, bütün olanların arkadaşlarının ken¬ 
disini dışlamasına duyduğu öfkeden kay¬ 
naklandığını belirtmiştir. Bundan dolayı 
İbnü’n-Nedîm onun eserlerini önceki ve 
sonraki durumuna göre tasnif ederek sı¬ 
ralar {el-Fihrist, s. 217-218). 

Genç yaşta Bağdat'a gelen İbnü’r-Râ¬ 
vendî buradaki Mu’tezile kelâmcılarıyla 
önceleri iyi geçinmiş, hatta eleştiri ve tar¬ 
tışma yeteneğiyle onlar arasında saygın 
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bir yer edinmiştir. Fakat daha sonra Mu’¬ 
tezile aleyhine tavır koymasında, Câhiz’in 
Fazîletü'l-MuHezile adlı eseriyle âdeta 
resmileştirdiği bu mezhepteki Şiî aleyh¬ 
tarlığının rolü olmuştur. Josef van Ess’e 
göre, özellikle Sümâme b. Eşres ve Bişr 
b. Mu'temir'in Halife Me'mûn’un Merv’- 
deki sarayında bulunmalarından itibaren 
Mu’tezile mezhebi Horasan’da da örgüt¬ 
lenmeye başlamıştı. Bağdat Mu’tezilesi’n- 
den farklı olarak Horasan çevresi muhte¬ 
melen bir Şîa-Mu’tezile ittifakını temsil 
ediyordu. İbnü’r-Râvendî ise Bağdat’ta 
bir Mu’tezile kelâmcısı olarak isim yap¬ 
tığında bile Şiîliğe sempati duyuyordu. 
Ebü’l-Hüseyin el-Hayyât, İbnü’r-Râvendî’¬ 
nin Mu'tezile ile iyi ilişkilerinin son döne¬ 
minde insanların mallarını kendisine ha¬ 
ram sayan bir akımın görüşlerini gençle¬ 
re telkin ettiğini, küfür ve ilhâdmın son¬ 
radan ortaya çıktığını yazmaktadır. Hay- 
yât’a göre bu gelişme üzerine Mu’tezile 
onu dışlayınca kendisini kabul edecek 
başka fırka bulamadığı için Râfizîler’e ka¬ 
tılarak onların riyaset doktrinlerini des¬ 
tekleyen Kitûbü’l-İmâme yi kaleme al¬ 
mıştır (el-İntişâr, s. 77). Hayyât’ın sözü¬ 
nü ettiği akımı benimseyenler, herhalde 
Bağdatlı zâhidler olarak andığı bir kısım 
Şiî zâhidleridir (a.g.e., s. 72-73) ve bu 
grup, nübüvvet ve imâmet konusunda 
sapık ve aşırı görüşlere sahiptir. Nitekim 
İbnü’n-Nedîm, İbnü’r-Râvendî’yeFesâ- 
dü'd-dârve tahrîmü'l-mekâsib başlıklı 
bir eser nisbet etmektedir ( el-Fihrist, s. 
217). Yozlaşmış bir toplumda mal edin¬ 
me ve biriktirme gayretlerini kendilerine 
yasaklayıp zühd hayatını seçmek suretiyle 
yozlaşmaya karşı tavır alan Mu’tezilî-Şiî 
zâhidler, Hayyât’ın yer aldığı Bağdat Mu'¬ 
tezile çevresi tarafından aşırı bir grup ola¬ 
rak algılanmış olmalıdır. Bilhassa Ebû 
Hafs el-Haddâd adlı bir Şiî zâhidin İbnü’r- 
Râvendî’nin bu yoldaki düşüncelerini yön¬ 
lendirdiği tahmin edilebilir: zira bu kişi 
Hayyât’ın belirttiği gibi İbnü’r-Râvendî’- 
nin hocalarından biriydi. Hayyât onun ho¬ 
caları ve selefleri arasında Ebû îsâ el- 
Verrâk, Ebû Şâkir, Nu’mân, İbn Tâlût gi¬ 
bi müfrit Şiî kelâmcıları da saymakta, İb¬ 
nü’r-Râvendî’nin Mu’tezile’ye saldırma¬ 
sının temelinde bunların intikamını alma 
duygusunun yattığını söylemektedir (el- 
İntişâr, s. 73, 103-104). Bu kişilerin ger¬ 
çekte zındık (senevî) ve mülhid oldukları, 
müslüman görünüp asıl inançlarını giz¬ 
ledikleri yolunda yaygın bir kanaat vardı 
(İbnü’n-Nedîm, s. 401). 

0 dönemde Horasan yöresinin Tâhirî- 
ler’in yönetimi sebebiyle Şiî fikirlerin ge¬ 


lişmesine uygun bir ortama sahip olma¬ 
sına karşılık Bağdat hilâfetinin Şiî-Râfizî 
aleyhtarı bir tavrı benimsemiş olması, iki 
bölgenin ilim ve fikir adamları arasında 
bir kutuplaşmaya yol açmış ve başlangıç¬ 
taki Mu'tezile-Şîa uzlaşmasını zedelemiş¬ 
tir. Nitekim Câhiz’in Fazîletü'l-MuHezile 
adlı bir eser yazarak Şiî fikirlerine saldır¬ 
ması söz konusu kutuplaşmanın bir neti¬ 
cesi sayılabilir. İbnü’r-Râvendî, Şîa lehine 
bu tavra karşı tepki gösterirken Mu’tezi¬ 
le’ye ait bütün alâka ve sempatilerinin 
yok olduğunun işareti olan Fadîhatü'l- 
MuHezile'yi yazacak kadar ileri gitmiş¬ 
tir. 

Ebû Ali el-Cübbâî’ye atfen nakledilen 
bazı rivayetlerde, İbnü’r-Râvendî’nin Ebû 
îsâ el-Verrâk ile birlikte siyasî otorite ta¬ 
rafından takibe uğradığı belirtilmektedir. 
İbnü’l-Cevzî’ye göre bu iki “mülhid" Kitâ- 
bü'z-Zümürrüd'ü yazma suçunu birbir¬ 
lerine atmışlardı, halbuki ikisi de Kur’an’- 
da çelişkiler olduğu inanandaydı. Sonuç¬ 
ta Verrâk tutuklanıp hapsedilmiş, İbnü’r- 
Râvendî ise İbn Lâvı adlı bir yahudinin evi¬ 
ne saklanmış ve bu sırada Kitâbü'd-Dâ- 
miğ’ı yazmıştır (el-Muntazam, VI, 99,102). 
Ebü’l-Vefâ İbn Akil ise Kitâbü'd-Dâmiğ 
ve Kıtâbü'z-Zümürrüd gibi Kur’an’ı ve 
peygamberliği eleştiren eserlerin sahibi¬ 
nin nasıl olup da öldürülmediğine şaştı¬ 
ğını belirtmektedir (bk. a.g.e., VI, 100). 
Bazı kaynaklarda İbnü’r-Râvendî’nin ba¬ 
basının Yahudilik’ten ihtidâ ettiği, ken¬ 
disinin de yahudilerle ilişkileri bulundu¬ 
ğu yolunda iddialar ortaya atılmışsa da 
(a.g.e., VI, 99; Abdürrahim b. Ahmed el- 
Abbâsî, I, 155-157) bu husustaki rivayet¬ 
ler itimada şayan görünmemektedir. Zi¬ 
ra aksi takdirde İbnü’r-Râvendî hakkın¬ 
da geniş mâlumat sahibi olan Hayyât’m 
bunları da bilmesi ve zikretmesi gerekir¬ 
di. 

İbnü’r-Râvendî’nin fikrî macerasında en 
ciddi problem, kendisine nisbet edilen 
eserlerin gerçekliğiyle bunların muhteva¬ 
ları konusunda yoğunlaşmaktadır. Hay- 
yât’a göre onun ilhâdını ortaya koyan 
eserlerinden biri Kitâbü't-Tâc'ö\r. İbnü'r- 
Râvendî bu eserinde cisimlerin hudûsu- 
nu reddetmiş, âlemin ezelî olduğunu ve 
bir yaratıcısının bulunmadığını ileri sür¬ 
müştür. Kitâbü't-Ta c dîl ve't-tecvîr baş¬ 
lıklı eserinde İlâhî hikmeti, Kitâbü’z-Zü- 
mürrüd'de de peygamberlerin mûcize- 
lerini inkâr etmiş, ayrıca sonuncu kitabın¬ 
da Kur’an'da çelişkilerin yer aldığını ileri 
sürmüştür. Kitâbü'l-İmâme de ise önde 
gelen sahâbîlere dil uzatmış ve Hz. Mu- 
hammed'in kendisinden sonra bir halef 
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belirlediğini, fakat bazılarının buna mu¬ 
halefet ettiğini yazmıştır ( el-İntişâr, s. 11 - 
12 ). 

Hayyât, İbnü'r-Râvendî’nin Şiî kelâmcı 
Hişâm b. Hakem’i otorite kabul ettiğinin 
farkındadır. Nitekim İbnü'r-Râvendî, İlâ¬ 
hî ilmin ezelî olmadığını savunurken Mu‘- 
tezile’den Ebü'l-Hüzeyl el-Allâf a dayanma 
imkânı varken maksatlı olarak Hişâm'dan 
delil getirmiştir (a.g.e., s. 91). Eş‘arî ise 
İbnü'r-Râvendî'den bunun tam aksi bir 
fikir aktarmaktadır. Buna göre Allah eş¬ 
yayı ezelden beri bilmektedir; ancak bu 
bilgi eşyanın olduğuna değil olacağına da¬ 
ir bir bilgidir (Makâlât , I, 159-160). Onun 
Kitâbü'1-Kad.îb adlı eserinde ise Allah'ın 
ilminin hâdis olduğu ve eşyayı yaratma¬ 
dan önce onun hakkında bir bilgi sahibi 
olmadığı fikrini savunduğu kaydedilmiş¬ 
tir (İbnü'n-Nedîm, s. 216). 

İbnü’r-Râvendî'nin kozmolojik fikirleri 
bakımından önemli olan husus Hişâm b. 
Hakem’in cisim anlayışının onu nasıl et¬ 
kilediğidir. Öyle anlaşılıyor ki Hişâm, İslâm 
dünyasında Kerrâmiyye’nin de savundu¬ 
ğu bir tecsîm anlayışına sahipti ve Allah 
ile âlemi birlikte cisim kabul ederek ara¬ 
larında yalnızca bir derece farkı olduğunu 
savunuyordu. Nitekim bu telakki İbnü'r- 
Râvendî tarafından açık şekilde Hişâm’a 
nisbet edilmektedir. Eş'arî’nin İbnü’r-Râ- 
vendî’den aktardığına göre, "Hişâm'ın 
tanrısı ile görünen cisimler arasında bir 
cihetten benzeyiş vardır; eğer böyle ol¬ 
masaydı cismanî âlem Tanrı'ya delâlet et¬ 
mezdi” ( Makâlât , 1, 32). Hişâm’ın bu görü¬ 
şü ile Maniheizm’in, “Tanrı hareket halin¬ 
de bir cisim ve nurdur” anlayışı arasında 
irtibat kurulmuştur (Kâdî Abdülcebbâr, 
Teşbîtü dela’ilVn-nübüüve, 1, 225). İbnü’r- 
Râvendî, Hişâm b. Hakem’in fikirlerini sa¬ 
vunan Kitâbü İhticâc li-Hişâm b. el-Ha- 
kem adlı bir de kitap yazmıştır (İbnü'n- 
Nedîm, s. 217). 

Onun Hişâm’a nisbet ederek aktardığı 
ve kendisinin de benimser göründüğü 
fikirler (Hayyât, s. 80-81 ) özü itibariyle şu 
tezi savunmaktadır: Kadîm olan Allah 
ezelden beri bilen bir varlıktır. O’nun tek 
tek nesne ve olayların olacağına dair bil¬ 
gisi kadîm, olduğuna dair bilgisi hâdistir. 
İlâhî ilim zaman içindeki olayları böyle iki 
şekilde (kadîm -hâdis) kuşatır. Allah cisma¬ 
nî âlemdeki değişme ve hareketliliği ezel¬ 
den beri veya ezelî bir bilgiyle bilmekte¬ 
dir. Şu halde cisim ezelden beri vardır ve 
hareket halindedir. Cismin bu ezelîliğiyle 
cismanî hadiselerin hudûsu birbirini ta¬ 
mamlayan kavramlardır. Kısacası cismin 
hareketinin hadiseler planındaki vukuu 


İlâhî ilimde vâki olanla aynıdır (krş. a.g.e., 
s. 81). Gerek Tanrı-âlem ilişkisini cisim 
kavramı temelinde monist bir telakkiye 
bağlaması, gerekse İlâhî ilim ve faaliyetin 
ezelîliğiyle cismin ezelden beri vâki olan 
hareketliliği arasında paralellik görmesi 
İbnü’r-Râvendî'ye nisbet edilen dehrîliğin 
kaynağıdır. 

Hayyât’ın aktardığı şekliyle Kitâbü't- 
Tâc’da yalnızca cismanî âlemin ezelîliği 
değil bu âlemin bir yaratıcısının olmadığı 
da öne sürülmektedir. Bu telakki modern 
karşılığıyla ateist materyalizmdir. Söz ko¬ 
nusu inkârcı fikrin sahiplerine İslâm dün¬ 
yasında “dehrî’’, bu fırkaya da “dehriyye” 
denmektedir. İslâm düşünce tarihinde 
dehriyyeye mensup kişileri tesbit etmek 
zordur; ancak İbnü’r-Râvendî’nin bu fır¬ 
kayı benimsediği, hatta dehriyye ekolü¬ 
nü sistemleştirdiği şeklinde yaygın bir ka¬ 
naat vardır. Kâdî Abdülcebbâr’dan nakle¬ 
dildiğine göre, hangi akıma mensup olur¬ 
sa olsun âlemin bir yaratıcısının olmadığı 
görüşünü hiçbir fikir adamı ileri sürme¬ 
mişken bir grup “verrak” (sahhâf ?) bir 
araya gelerek maddeciliği ve inkarcılığı 
savunan bir risâle kaleme almışlardır. İb¬ 
nü’r-Râvendî de bu risaleyi Kitâbü't-Tâc 
adıyla genişletmiştir (ibn Ebü'l-Hadîd, 
III, 239). Kendisine niçin böyle şeylerle uğ¬ 
raştığı sorulduğunda onların mezheple¬ 
rini öğrenmek istediğini söylemiştir (fb- 
nü’l-Cevzî, VI, 99). Her ne kadar İbnü’l-Cev- 
zî bunu inandırıcı bulmamışsa da onu sa¬ 
mimi kabul edenler de olmuştur. Meselâ 
Şiî müellifi Seyyid Şerif el-Murtazâ, İb¬ 
nü’r-Râvendî’nin, lânetlenen kitaplarının 
hiçbir yerinde bu inkârcı fikirlere şahsen 
inandığını söylemediğine dikkat çekmiş¬ 
tir. Müellife göre onun bütün yaptığı bir 
yandan dehriyye, Berâhime gibi fırkala¬ 
rın görüşlerini aktarırken öte yandan tev- 
hid ehlinin ve peygamberliği ispata çalı¬ 
şanların delillerini ortaya koymaktan iba¬ 
rettir ( eş-Şâfi fi’l-imâme, s. 13). Bizzat İb¬ 
nü’r-Râvendî de Fadîhatü'l-Mu c tezile'- 
nin bir yerinde, bu kitabında ortaya koy¬ 
duğu görüşlerin, Mu’tezile tarafından sa¬ 
hibinin öldürülmesi gerektiğini söyleye¬ 
cek kadar-tepkiyle karşılanması duru¬ 
munda, bir Mu’tezilî olan Câhiz’in de Zey- 
dîler ve İmâmîler hakkmdaki görüşleri 
yüzünden tekfir edilmesi gerektiğini ileri 
sürmektedir. Ayrıca İbnü’r-Râvendî’ye gö¬ 
re Nazzâm’ın da “mülhidlerin fikirlerine 
yer veren" Kitâbü'l- c Âlem adlı eseri do¬ 
layısıyla ilhâda saptığı kabul edilmelidir 
(Hayyât, s. 123). 

İbnüT-Râvendî’ye nisbet edilen Kitâ- 
bü'z-Zümürrüd'den günümüze ulaşan 


bazı parçalar gerçekten peygamberlik 
müessesesine tam bir saldırı niteliğinde¬ 
dir. İlk olarak Paul Kraus tarafından, İs- 
mâilî dâîsi Müeyyed Fiddîn eş-Şîrâzî’ye 
ait eJ-Mecâiisü'J-Mü’eyyediyye adlı 
eserden derlenerek yapılan bir neşirle 
ilim dünyası bu metin hakkında fikir sa¬ 
hibi olmuştur. Şîrâzî’ye göre İsmâilî dâî- 
lerinden biri, İbnü’r-Râvendî’nin Brah- 
manlar’ın ağzından nübüvveti reddeden 
bir eser kaleme aldığını öğrenmiş, kendi¬ 
si de bu kitaba bir reddiye yazmıştır. Şî- 
râzî’nin eserinde aktardığı pasajlar, söz 
konusu sapık fikirler ve ona sözünü ettiği 
dâî tarafından yazılan cevaplardan oluş¬ 
maktadır. Ancak reddiye yazarına göre, 
İbnüT-Râvendî’nin eseri hem peygamber¬ 
liği ispat edenlerin hem de inkâr eden¬ 
lerin delillerini kapsamaktaysa da ispat 
edenlerin delillerini tekrarlamayı gerek¬ 
siz bulduğundan yalnızca İbnü’r-Râven¬ 
dî’nin Brahmanlar’a söylettiği inkârcı fi¬ 
kirleri kaydetmiş, ardından eserde or¬ 
taya konulan karşı delilleri zayıf bularak 
kendisi de bir reddiye yazmıştır. Bunun¬ 
la birlikte gerçek reddiye yazarının yine 
Şîrâzî olduğu anlaşılmaktadır (Abdurrah- 
man Bedevî, s. 70-71). Şu halde İbnü’r- 
Râvendî’nin Kitâbü'z-Zümürrüd'ü pey¬ 
gamberliğin ispat ve reddi hususundaki 
delilleri içeren bir metin olmalıdır. Ese¬ 
rin risâleti ispat eden bölümü Şîrâzî’nin 
metnine alınmış olsaydı ona nisbet edi¬ 
len Kitâbü İşbâti’r-rusül (İbnü'n-Nedîm, 
s. 217) adlı eser hakkında da fikir sahibi 
olunabilecekti. Ayrıca İbnü’r-Râvendî ile 
Ebû îsâ el-Verrâk’ın Kitâbü'z-Zümüı- 
rüd'ü yazma suçunu birbirinin üzerine 
attıklarına dair İbnü’l-Cevzî’nin kaydetti¬ 
ği rivayet doğruysa peygamberliği redde¬ 
den fikirleri Brahmanlar’m diliyle aktarı¬ 
lan şahıs Ebû îsâ el-Verrâk da olabilir. Zi¬ 
ra İbnü'r-Râvendî, Ebû îsâ’ya karşı da yine 
peygamberliği ispat yönünde fikirler ileri 
sürmüştür. 

Kitâbü’z-Zümürrüd’de nakledilen te¬ 
lakkilere göre akıl Allah’ın en büyük nime¬ 
tidir. Rab onunla tanınır, nimetleri onun¬ 
la bilinir, doğru ve yanlış onunla ayırt edi¬ 
lir. Vahyin bildirdikleri aklî hükümlerle ay¬ 
nı ise ikisinden birine gerek kalmayacak¬ 
tır. Eğer nebevî mesaj akla aykırı ise nü¬ 
büvvet saçmadır. Hz. Muhammed’in şe¬ 
riatı da akla aykırıdır. Eserde ayrıca na¬ 
maz, oruç, şeytan taşlama, tavaf, sa’y gi¬ 
bi ibadet ve dinî merasimlerin akla uy¬ 
gun şeyler olmadığı, mûcizelerin birta¬ 
kım hilelerden ibaret bulunduğu iddia 
edilmiş, eğer meleklerin müslümanlara 
mucizevî bir destek vermesi mümkün 
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olsaydı bunun Bedir’deki gibi Uhud’da da 
gerçekleşmesi gerektiği, Kur’an’ın fesa¬ 
hatinin mucizevî değil itibarî olduğu ileri 
sürülmüştür (Abdurrahman Bedevî, s. 68- 
79). İbnü’l-Cevzîde Kitâbü'z-Zümürrüd'- 
den yaptığı alıntılara dayanarak İbnü’r- 
Râvendî'nin peygamberlerle müneccim¬ 
leri bir tuttuğunu. Eksem b. Sayfî'nin be- 
lâgatını Kevser sûresindeki belâgattan 
daha üstün gördüğünü bildirmiştir (el- 
Muntazam.V I, 100-101). 

Bu aykırı görüşlerin İbnü’r-Râvendî’ye 
nisbeti Mâtürîdî’nin Kitâbü't-Tevhîd' i- 
nin yayımlanması ile daha da şüpheli ha¬ 
le gelmiştir. Zira Kitâbü't-Tevhîd' de (s. 
193-200) söz konusu fikirler Ebû îsâ el- 
Verrâk’a izâfe edilmekte ve bunlara İb- 
nü’r-Râvendî’nin peygamberliği ispat yö¬ 
nündeki olumlu fikirleriyle karşılık veril¬ 
mektedir. Bu pasajlardan anlaşıldığı ka¬ 
darıyla İbnü’r-Râvendî, Maniheist olmak¬ 
la itham ettiği Ebû îsâ el-Verrâk’ın Kitâ- 
bü'z-Zümürrüd' de yer alan peygamber¬ 
likle ilgili fikirlerine karşı yine aklî delille¬ 
re başvurarak etkili bir karşılık vermiş, 
Mâtürîdî de İbnü’r-Râvendî’nin yanında 
yer almıştır. Mâtürîdî’nin, İbnü’r-Râven¬ 
dî’nin peygamberliği ispat eden fikirleri¬ 
ni Kitâbü'z-Zümürrüd' den aktardığı ke¬ 
sin olmasa da bu fikirlerin ona aidiyetin¬ 
de kuşku yoktur. Nitekim İbnü’n-Nedîm 
de İbnü’r-Râvendî’ye Nakdü'z-Zümür- 
rüd adlı bir eser nisbet etmektedir (et- 
Fihrist, ş. 217). Muhtemelen bu metin, İb¬ 
nü’r-Râvendî’nin Ebû îsâ el-Verrâk’ı yaz¬ 
makla suçladığı Kitâbü'z-Zümürrüd’e 
(İbnü’l-Cevzî, VI, 100) bir reddiye olup eser 
Mâtürîdî’nin de asıl kaynağıdır. Bununla 
birlikte eğer Nakdü'z-Zümürrüd ile ay¬ 
nı eser değilse Mâtürîdî Kitûbü İsbâti'r- 
rusül'e de başvurmuş olabilir. 

İbnü’r-Râvendî’nin bir yahudinin evin¬ 
de ve onun himayesiyle yazdığı kaydedi¬ 
len Kitâbü'd-Dâmiğ’ de ileri sürülen fi¬ 
kirler de İslâm’ın kutsal kitabını aşağıla¬ 
yan, muhtevasıyla alay eden, İlâhî kelâm 
kavramını hiçe sayan iddialardan oluş¬ 
maktadır. Eserde ulûhiyyete dair âyetler 
arasında çelişkiler bulunduğu, Allah hak¬ 
kında ahlâkî ilkelerle bağdaşmayan ta¬ 
nıtımlar yapıldığı ve Kur’an’daki cennet 
tasvirlerinin yeterince çekici olmadığı öne 
sürülmüştür (a.g.e., VI, 102-104; Abdür- 
rahîm b. Ahmed el-Abbâsî, I, 1 56). Kâdî 
Abdülcebbâr daKitâbü'd-Dâmiğ’den, 
“Onun benzeri olan hiçbir şey mevcut de¬ 
ğildir” (eş-Şûrâ 42/11 ) meâlindeki âyetin 
üslûbunu eleştiren bir pasaj almıştır (el- 
Muğnî, XVI, 389). Eğer bu kitaptaki iddi¬ 
alar Mu’tezile’yi hedef alıyorsa İbnü’r-Râ- 
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vendî’nin bundaki tek gayesi, “Kur’an’ın 
muhtevası tamamen aklîdir, onda aklî ba¬ 
kımdan tutarsızlık bulunması söz konu¬ 
su olamaz; Kur’an’ın metni mûcizevî ka¬ 
rakterini bu aklîlikten alır” şeklinde ifade 
edilen Mu’tezile akılcılığını eleştirip çü¬ 
rütmektir. Kur’an metninin böyle rasyo¬ 
nalist temellendirilişine Şiî eğilimleri yü¬ 
zünden İbnü’r-Râvendî’nin pekiyi bakma¬ 
dığı bilinmektedir. Zira Kitâbü'l-Gârûf 
adlı eserinde kelâm ilmine dair spekülas¬ 
yonların nihaî yararsızlığını ileri sürmüş 
ve “tekâfüü’i-edille”yi (karşı delillerin denk 
güçte oluşu) gündeme getirerek Mu‘- 
tezile’nin akılcı yaklaşımını reddetmiştir 
(a.g.e., XII, 177-178; krş. Ess, XXVII11978], 
s. 23). Josef van Ess’in tabiriyle bu “fi- 
deist" (imancı) tavır, onun İlâhî hikmetin 
aklî temellendirilişini saçma bulan yakla¬ 
şımıyla da uyum içindedir. Nitekim c Abe- 
şü’l-hikme adıyla anılan eserinde belki 
de Mu’tezile’nin “aslah” doktrinini hedef 
alıyordu. Dolayısıyla onun bu tür eserle¬ 
rini, gerek İlâhî kelâmın gerekse İlâhî 
hikmetin akla tutarsız ve saçma gibi gö¬ 
rünebileceğini, meselenin Mu’tezile’nin 
iddia ettiği gibi aklen halledilmiş sayıla¬ 
mayacağını göstermek üzere kaleme al¬ 
dığı düşünülebilir. Ancak öyle anlaşılıyor 
ki Îbnü'r-Râvendî, Mu’tezile’nin akılcılığı¬ 
nı çürütmek üzere ortaya attığı soruların 
cevaplarını da biliyordu ve bunları başla¬ 
yıp bitiremediği Nakdü'd-Dâmiğ’ de ( 1b- 
nü'n-Nedîm, s. 217) ele alıyordu. Onun Ki- 
tâbü'l-Ferîd adlı eseri de müslümanların 
peygamberliği ispat şekillerinin yetersiz 
olduğu iddiasını dile getirmektedir (ib- 
nü'I-Cevzî, VI, 101). 

İbnü’r-Râvendî, bir yandan Şiî siyaset 
doktrinini benimseyip desteklerken öte 
yandan bu doktrine yeni kavramların so¬ 
kulmasını sağlamıştır. Ancak Hz. Muham- 
med’in sünneti ve mâsumiyeti İslâm 
siyaset doktrininin vazgeçilmez temeli 
iken İbnü’r-Râvendî’nin Kitâbü'l-Ferîd’- 
de Hz. Peygamberin mâsumiyetini sor¬ 
gulayan ifadeler kullanması, onun risâ- 
let görevini yaparken beşerî zaaflarının 
tesiriyle nebevî şahsiyetini zedeleyecek 
biçimde hata ve kusurlar işlediği fikrini 
öne sürmesi (Kâdî Abdülcebbâr, Teşbîtü 
delâ'ili’n-nübüuue, II, 657) izahı güç bir 
tutumdur. Halbuki Hayyât’ın aktardığı 
başka bir pasajda İbnü’r-Râvendî Hz. Mu- 
hammed’in hata etmiş olabileceğini ileri 
sürdükleri gerekçesiyle Mu’tezile’yi itham 
etmektedir (el-Irıtişâr, s. 71-72). 

Kitâbü'l-Ferîd’de tartışılan diğer bir 
mesele mütevâtir haberin değeridir. Ebû 
Hâşim el-Cübbâî’nin de bir reddiye yazdı¬ 


ğı kitapta Hz. îsâ’nın öldürüldüğü yönün¬ 
deki yahudi-hıristiyan inancının da mü¬ 
tevâtir bir haber olduğu, fakat bununla 
İslâm inancının birbirine ters düştüğü be¬ 
lirtilmektedir (Kâdî Abdülcebbâr, el-Muğ- 
nî,XVI, 27-30). Ancak bu fikirler deyine İb¬ 
nü’r-Râvendî’ye aidiyeti kesin olan başka 
görüşlerle (Mâtürîdî, s. 198) çelişmekte¬ 
dir. Ayrıca Kitâbü'l-Ferîd’de ismet sıfa¬ 
tını sorguladığı düşünülen İbnü’r-Râven¬ 
dî’nin Şiî imamlarının mâsumiyeti fikrini 
neye dayandırdığını açıklamak güçtür. 
Onun, Hz. Ali’nin imâmete tayini husu¬ 
sunda nas bulunduğu yönündeki iddiası 
bilinmektedir (Şerif el-Murtazâ, s. 97). 
Hişâm b. Hakem ile Ebû îsâ el-Verrâk’a 
da nisbet edilen “nass-ı celî” telakkisi İb- 
nü’r-Râvendî’nin Kitâbü'l-İmâme adlı 
eserinde sistemli ve etkili biçimde or¬ 
taya konmuş olmalıdır. Bu nassa aykırı 
hareket ederek Hz. Ali’yi halife seçme¬ 
yen ashabın ileri gelenleri adı geçen eser¬ 
de kötülenmektedir (Hayyât, s. 12). Eş- 
‘arî’ye göre Şiî siyaset düşüncesini aşırı 
fikirlerle yönlendirenler Ebû îsâ el-Ver- 
râk ile İbnü’r-Râvendî olmuştur ( Maka- 
lât, I, 64). 

Eş’arî’nin vurguladığı bir başka husus 
da İbnü’r-Râvendî’nin Mürcie akımının 
önemli simalarından Bişr b. Gıyâs ile fikrî 
paralelliğidir. İmanın temellendirilişiyle 
ilgili olarak Mürcie, “İman tasdiktir; bu 
tasdik hem kalp hem dil ile yapılmalıdır” 
tezini savunmakta, İbnü’r-Râvendî de 
aynı düşünceden hareketle, “Dille beyan 
edilmeyen inkâr küfür değildir; ölçü kalp 
ve dille tasdik olunca güneşe secde ha¬ 
lindeki bir insanın bile yalnızca bu duru¬ 
muna bakılarak küfrüne hükmedilmez” 
telakkisini öne sürmüştür (a.g.e., 1, 64, 

140). Eş’arî ayrıca, yine Bişr b. Gıyâs ile pa¬ 
ralel şekilde İbnü’r-Râvendî’nin ehl-i kıb¬ 
leden olan fâcirlerin ebediyen cehennem¬ 
de kalmayacağı fikrinde olduğunu kayde¬ 
der (a.g.e., 1, 149). Bu görüşler, İbnü’r-Râ- 
vendTnin doğu yöresinde yaygın olan Mür- 
ciî ekollerinden aldığı etkilerin ürünü ol¬ 
malıdır. Mürciî etkisinin özellikle sapık 
inançları tasvir etmede İbnü’r-Râvendî’¬ 
ye cesaret verdiği düşünülebilir. 

Sonuç olarak İbnü’r-Râvendî’nin düşün¬ 
ce grafiğini iniş ve çıkışlarıyla kesin şekil¬ 
de belirlemek güçtür. Ancak fikirlerinin 
ana hatlarıyla daima Şiîlik yönünde oldu¬ 
ğu anlaşılmaktadır. Ayrıca onun Mu’tezi¬ 
le geleneğiyle bazan uzlaşma, bazan ça¬ 
tışma halinde bulunduğu görülür. İbnü’r- 
Râvendî’nin İslâm dünyasında yazılı veya 
sözlü, gizli ve açık şekilde dile getirilen il- 
hâdcı görüşlere ileri derecede ilgi göster- 
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diği muhakkaktır. Çeşitli eserleriyle bu 
aşırı düşünceleri bir literatür haline getir¬ 
mişse de kullandığı üslûp bunları ne ölçü¬ 
de benimsediğini kolayca tesbite imkân 
vermemektedir. Bu yüzden Mu’tezile’nin 
onun aleyhinde başlattığı kampanyaya 
katılarak İbnü’r-Râvendî’nin gerçek bir 
mülhid olduğu sonucuna varılabilir; fakat 
başta Mâtürîdî’nin Kitâbü't-Tevhîd’mde 
yer alanlar olmak üzere yukarıda zikredi¬ 
len birçok veri bu hükmün ispatına im¬ 
kân vermemektedir. Çünkü bir başka açı¬ 
dan bakarak onun ilhâd fikirleri içeren 
eserlerinin tasvirî olduğu, bu fikirlerin 
hiçbir şekilde kendisine nisbet edileme¬ 
yeceği sonucuna ulaşılabilir. 

Eserleri. Çeşitli müslüman zümrelerce 
büyük ölçüde dışlanmış bulunmasının et¬ 
kisiyle (bnü’r-Râvendî’nin günümüze ulaş¬ 
mayan eserlerinden kaynaklarda zikredi¬ 
lenlerin başlıcaları şunlardır: 1. Kitâbü’t- 
Tabâ’f (İbnü'l-Murtazâ, s. 92). Hayyât’ın 
bildirdiğine göre Muammer b. Abbâd’ın 
“tab‘” doktriniyle paralellik arzeden eser¬ 
de tabii nesnelere ait fiiller Allah’a değil 
tabiata bağlanmaktadır (el-İrıtişâr, s. 40, 
46). 2. Kitâbü’l-Ltfltie. Hareketlerin son- 
luluğuna dairdir (Abdürrahîm b. Ahmed 
el-Abbâsî, 1, 156). 3. Kitâbü'l-İmâme. 
Müellifin İmâmiyye-Râfıza siyaset teori¬ 
sini desteklediği kitabıdır (İbnü'n-Nedîm, 
s. 217). İbnü’l-Cevzî’nin Kitâbü İmâme- 
ti'l-mefdûl adıyla andığı esere ( el-Mun- 
tazam, VI, 99) Ebû Ali el-Cübbâî Nakzü'l- 
İmâme ismiyle bir reddiye yazmıştır (Kâ- 
dîAbdülcebbâr, el-Muğrıî, XVI, 152). 4. Ki¬ 
tâbü Fadîhati’l-Mıftezile (Fada’ihu’l- 
Mı/tezile). Câhiz’in Fazîletü’l-MuHezile 
adlı eserine reddiye olarak kaleme alın¬ 
mıştır. Hayyât’ın kitaba yazdığı el-İnti- 
şâr adlı reddiye sayesinde eserin genel 
muhtevası bilinmektedir, s. Kitâbü’l-Ka- 
dîbi’z-zeheb. İbnü’n-Nedîm’in müellife 
ait “lânetli” eserler listesinde zikrettiği bu 
kitapta, Allah’ın nesnelere ait bilgisinin 
muhdes olduğu fikri işlenmektedir (el- 
Fihrist, s. 216). Bugörüş Hişâm b. Ha- 
kem’inkiyle paralellik arzeder (Hayyât, 
neşredenin girişi, s. XXVIH-XXIX). 6. Kitâ- 
bü't-Tâc. Eserin ana fikri cismanî âlemin 
ezelî olduğudur. Hayyât, İbnü’r-Râvendî’- 
nin bu kitabında dehrîlerle aynı görüşü 
paylaştığını belirtmektedir ( el-İntişâr, s. 
133). 7. Kitûbü't-Ta^dîl ve't-tecvîr. Yine 
Hayyât, İbnü’r-Râvendî’nin bu eserinde 
İlâhî hikmeti inkâr ettiğini kaydetmekte¬ 
dir. Kitaptaki iddialara göre kullarına çe¬ 
şitli hastalıklar ve belâlar veren acımasız 
bir Tanrı hakîm olamaz; itaat etmeyece¬ 


ğini bildiği halde kuluna itaati emreden, 
boyun eğmeyip küfre düşen kulunu ebe¬ 
dî ateşle cezalandıran bir Tanrı’ya hakîm 
denemez (a.g.e., s. 12). Eserde, müellifin 
İslâm’ın ulûhiyyet anlayışını mı yoksa Mu‘- 
tezile’nin telakkisini mi eleştirdiği anla¬ 
şılamamaktadır. İbnü’n-Nedîm, kitabı bu 
adla zikretmemekle birlikte İbnü’r-Râven¬ 
dî’nin Kitâbü Na^ti’l-hikme şıfatü'l-Ka- 
dîmi Te 1 âlâ ve celle ismuhû fi teklifi 
halkıhî emrehû ve nehyehû adlı aynı 
muhtevaya sahip bir eserini kaydeder ki 
bunların aynı kitap olduğu anlaşılmakta¬ 
dır (a.g.e., neşredenin girişi, s. XXIX). İb- 
nü’l-Murtazâ, senevîliğe destek için yazıl¬ 
dığını ileri sürdüğü eseri Ba c şü'l-hikme 
olarak zikreder ( Tabakâtü’l-MıFtezile, s. 
92); fakat doğrusu, Ebû Sehl İsmâil b. Ali 
en-Nevbahtî’nin esere yazdığı reddiyede 
geçtiği üzere Abeşü'l-hikme olmalıdır 
(İbnü'n-Nedîm, s. 225-226) 8. Kitâbü'z- 
Zümürrüd. Nübüvveti inkâr eden fikirle¬ 
rin Brahmanlar’ın dilinden aktarıldığı, ay¬ 
rıca nübüvveti ispat eden karşı delillerin 
de yer aldığı, Müeyyed Fiddîn eş-Şîrâzî ta¬ 
rafından elden geçirilen eserdir (yk. bk.). 
Kitaptaki inkârcı fikirlerle Şîrâzî’nin ce¬ 
vapları onun el-Mecâlisü ’FM iîeyyediy- 
ye adlı eserinde yer almaktadır (Abdur- 
rahman Bedevî, s. 68-79). Ancak burada 
Brahmanlar’ın ağzından aktarılan fikirler, 
Mâtürîdî’nin Kitâbü’t-Tevhîd'inde Ebû 
îsâ el-Verrâk’ın fikirleri olarak gösteril¬ 
mekte, peygamberliği ispat sadedindeki 
İslâmî cevaplarsa bizzat İbnü’r-Râvendî’- 
ye nisbet edilmektedir. İbnü’r-Râvendî’¬ 
nin Kitâbü İşbâti'r-rusül adıyla bir eser 
yazdığı, ayrıca Nakdü'z-Zümürrüd baş¬ 
lığıyla bir reddiye kaleme aldığı da kayde¬ 
dilmektedir (İbnü'n-Nedîm, s. 217). 9. Ki- 
tâbü'l-Ferîd. Nübüvvet ve ismet inancı¬ 
nı eleştiren görüşler içerir. Eserin muh¬ 
tevası Ebû Hâşim el-Cübbâî’nin reddiyesi 
sayesinde bilinmektedir (Kâdî Abdülceb- 
bâr, el-Muğrıî, XVI, 27-30;a.mlf., Tesbîtü 
delâ’ili'n-nübüvue, II, 657). 10. Kitâbü’d- 
Dâmiğ. Kur'an’da çelişkiler bulunduğu 
şeklindeki iddiaları dile getirmekte olup 
biryahudi hesabına yazıldığı rivayeti meş¬ 
hurdur (Abdürrahîm b. Ahmed el-Abbâsî, 
1, 157). İbnü’l-Murtazâ bu kitabı ed-Dâ- 
miğ fi'r-red ‘ ale'l-Kur’ân adıyla kaydet¬ 
miştir ( Tabakâtü’l-MuHezile, s. 92). İb¬ 
nü’n-Nedîm, İbnü’r-Râvendî’nin aynı ese¬ 
re Nakdü'd-Dâmiğ adıyla bir reddiye 
yazmaya başladığını, ancak tamamlaya- 
madığını belirtmektedir ( el-Fihrist, s. 2 17). 
İbnü’l-Cevzî eserin muhtevası hakkında 
fikir veren iktibaslarda bulunmakta (el- 


Muntazam, VI, 102-104), el-İntişâr'da ise 
bundan hiç söz edilmemektedir. İbnü’r- 
Râvendî’nin eseri Bağdat’ı terkettikten 
sonra yazmış olması muhtemeldir. Ebû 
Ali el-Cübbâî’nin kitaba yazdığı reddiye 
Kâdî Abdülcebbâr tarafından tanıtılmak¬ 
tadır (el-Muğnî, XVI, 389-394). 11. Kitâ- 
bü'l-Başîre. İbnü’r-Râvendî’nin para kar¬ 
şılığında yahudiier hesabına yazdığı riva¬ 
yet edilen İslâm aleyhtarı bir kitaptır (Ab¬ 
dürrahîm b. Ahmed el-Abbâsî, I, 155). 12. 
Kitâb fi’t-tevhîd. Hayyât, İbnü’r-Râven¬ 
dî’nin bu eseri öldürülmekten korktuğu 
için kaleme aldığını söylemektedir (el-ln- 
tişâr, s. 19). 13. Kitâbü’l-Mercân li'hti- 
lâfi ehli'l-İslâm. Ebü’l-Alâ el-Maarrî Ri- 
sâletü'l-ğufrân adlı eserinde bu kitap¬ 
tan söz etmektedir (Abdülemîr el-A'sem, 
Târıhu İbni’r-Rîoendî el-mülhid, s. 113). 
İbnü’r-Râvendî bu eserinde yer alan fikir¬ 
lere de Nakdü'l-Mercân adıyla bir red¬ 
diye yazmıştır (İbnü'n-Nedîm, s. 217). 14. 
Kitâbü İctihâdi’r-re’y. Ebû Sehl en- 
Nevbahtî’nin reddiye yazdığı bir eserdir 
(a.g.e., s. 225). 15. Kitâb fi'r-red ’ale'n- 
nahviyyîn. Nahiv âlimi Müberred’den 
ders okuduğu bildirilen İbnü’r-Râvendî 
(Ess, XXVII [19781, s, 9), bu reddiyesinde 
nahiv âlimlerinin toplumdan topluma 
değişen itibarî bir konuyla uğraştıklarını, 
analojik usullerle yetinmek zorunda kal¬ 
dıklarını, dolayısıyla bu ilimde akla pek iş 
düşmediğini ileri sürmüştür (Ebû Hay- 
yân et-Tevhîdî, I, 214-217). 16. Kitâbü’z- 
Zîne (Keşfü'z-zunûn, 11, 1423). 17. Fesâ- 
dü’d-dârve tahrîmü'l-mekâsib. 18. Ki¬ 
tâbü İhticâc li-FIişâm b. el-Hakem (yk. 
bk ). 19. Kitâbü'l-Görûf. Kelâm tartış¬ 
malarının yararsızlığına dair olan esere 
Cübbâî ve Hayyât tarafından reddiye ya¬ 
zılmıştır. Kâdî Abdülcebbâr eserin adını 
Kitâbü’l-Hârûf olarak kaydeder (el-Muğ- 
nî, XII, 177-178; krş. Ess, XXVII (1978), s. 
23). 

Müellifin İbnü’n-Nedîm tarafından kay¬ 
dedilen diğer bazı eserleri de şunlardır; 
Kitâbü'1-Esmâ*ve'l-ahkâm, Kitâbü'l- 
İbtidâ J ve’l-fâde, Kitâbü Halkı'l-Kur- 
’ân, Kitâbü'1-Bekü’ ve'l-fenâ\ Kitâ¬ 
bü Lâ şey*illâ mevcûd, Kitâbü'r-Red 
‘ale'z-Zenâdıka; Kitâbü’n-Nüket ve'l- 
cevâbât ‘ale'l-Menâniyye; Kitâbü'l- 
Ahbâr ve'r-red c alâ men ebtale't-te- 
vâtür;Kitâbü Keyfiyyeti’I-icmâ c ve 
mâhiyyetih; Kitâbü Hikâyeti kavli 
Mu’ammer ve ihticâcihî fi’l-me c ânî; 
Kitâbü’l-İstitâ*a-, Kitâbü'r-Rü’ye-, Kitâ- 
bü'l-Hâş ve'l- c âm; Kitâbü’1-însân-, Ki¬ 
tâbü'r-Red ‘alâ men kale bi-remyi’l- 
hareke bi-başarih (el-Fihrist, s. 217). 
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İBNÜ ’ r-REŞÎD 

() 

Abdullah b. Alî b. Reşîd 
(ö. 1263/1847) 

^ Reşîdîler’in kurucusu. 

Güney Arabistan’dan gelip Necid böl¬ 
gesine yerleşen Kahtânî asıllı Şemmer 
kabilesine bağlı Abde aşiretinin Benî Ca‘- 
fer koluna mensuptur. Gençlik dönemini 
Hâil’de (Hâyil) geçirdi. Bu yıllarda Vehhâ- 
bîler Hicaz ve Necid bölgelerini zaptet¬ 
miş, Osmanlı Devleti de buraları tekrar 
yönetimi altına almak için Mısır Valisi 
Mehmed Ali Paşa’yı görevlendirmişti. 
Mehmed Ali Paşa’nın oğlu İbrâhim Pa- 
şa’nın gerçekleştirdiği saldırılar esnasın¬ 
da Suûdîler’le iyi ilişkiler içerisinde olan 
Şemmer kabilesinin Benî Ca’fer koluna 
mensup Hâil Emîri Muhammed b. Ab- 
dülmuhsin öldürüldü; yerine kardeşi Sâ- 
lih geçti (1820). Aynı kabileden olan Ab¬ 
dullah b. Reşîd, Salih’in otoritesini kabul 
etmedi ve kardeşi Ubeyd ile beraber ken¬ 
di aile çıkarlarını esas alan bir tutum içine 
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girdi. Bunun üzerine Salih onu ve karde¬ 
şini Hâil’den uzaklaştırdı. Önce Irak’ta bu¬ 
lunan Şemmer Arapları’nın, bir süre son¬ 
ra da Riyad’da Suûdî lideri Türkî b. Ab¬ 
dullah’ın yanına giden Abdullah b. Reşîd 
burada Türkî’nin oğlu Faysal ile dostluk 
kurdu. Suûdîler’in 1833’te Katîf ve Bah¬ 
reyn’e düzenledikleri sefere katıldı ve 
Türkî b. Abdullah, emirliği ele geçirmek 
isteyen akrabalarından Mişârî (Meşârî) ta¬ 
rafından öldürülünce oğlu Faysal’ın yanın¬ 
da yer aldı. Faysal’ın, babasının intikamını 
almak için gerçekleştirdiği sefere iştirak 
etti ve 1834’te Mişâri’nin öldürülmesin¬ 
de önemli rol oynadı. Suûdîler’in yeni lide¬ 
ri Faysal’ın Suûdî hâkimiyetine karşı çıkan 
kabileler üzerine yaptığı sefere de katı¬ 
lan Abdullah b. Reşîd’in Faysal nezdindeki 
itibarı giderek arttı. Bu arada onun kızı 
Cevhere ile evlendi. Daha sonra siyasî oto¬ 
ritesini güçlendirmek istediği Cebelişem- 
mer’e yerleşti. Onun Riyad’dan ayrılışını 
fırsat bilen Hâil lideri Sâlih, Faysal b. Tür¬ 
kî’nin desteğini kazanmak için Riyad’a 
gitti. Bölgedeki hâkimiyetini sağlamlaş¬ 
tırmakla meşgul olan Faysal, ona Hâil 
bölgesini Abdullah b. Reşîd ile birlikte yö¬ 
netmelerini tavsiye edince umduğu des¬ 
teği bulamayıp Hâii’e geri döndü. Abdul¬ 
lah b. Reşîd ise bu sırada Cebelişemmer’- 
de kuvvet toplamaya çalışıyordu. Ancak 
Hicaz’da Osmanlı otoritesinin güçlendiği¬ 
ni görerek Osmanlı yöneticileriyle iş birli¬ 
ğine girdi. Hicaz kumandanı Hurşid Pa- 
şa’nın Suûdîler’e karşı mücadelesine des¬ 
tek olmak üzere 1834’te kardeşi Ubeyd 
ile 2000 deve gönderdi. 

Abdullah b. Reşîd’in Hicaz’daki Osmanlı 
idarecilerine meyletmesinin ardından Hâil 
Emîri Sâlih de Irak’ta bulunan Osmanlı 
yöneticilerinin desteğini sağlamak için 
Irak’a gitti. Hiçbir sonuç alamadan Hâil’e 
dönerken yolda Abdullah’ın kardeşi Ubeyd 
tarafından iki oğluyla birlikte öldürüldü; 
diğer oğlu îsâ Medine’ye kaçıp valiye sı¬ 
ğındı. Medine’ye varmadan önce görüş¬ 
tüğü Kasîm bölgesindeki Mısır kuvvetle¬ 
rinin kumandanı İsmâil Ağa’nın desteğiy¬ 
le Hâil’e dönmek istediyse de başarılı ola¬ 
madı. 

1251 ’de (1835-36) Hurşid Paşa tarafın¬ 
dan Hâil ve Cebelişemmer bölgesinin hâ¬ 
kimi olarak tanınan Abdullah b. Reşîd, 

1847’ye kadar süren yönetimi sırasında 
Şemmer Arapları’nın ve özellikle kendi 
ailesi olan Reşîdîler’in güçlenmesi için iyi 
bir ortam hazırladı. Cemâziyelevvel 1263’- 
te (Nisan-Mayıs 1847) öldü (Osman b. Bişr 
en-Necdî, 11, 114). Talâl, Mut’ab ve Mu¬ 
hammed adlı üç oğlu oldu; yerine Talâl 
geçti. 
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S Medevî er-Reşîd 

r İBNÜ’r-RİFA 

( 4jc3jJ! ^1) 

Ebüi-Abbâs Necmüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Alî el-Ensâri 
(ö. 710/1310) 

I Şafiî fakihi. 

645 (1247) yılında Fustat’ta doğdu. De¬ 
delerinden Rif’a adlı birine nisbetle İb- 
nü’r-Rif’a künyesiyle tanındı. Kaynaklar¬ 
da Buhâri nisbesi de kaydedilmekle bir¬ 
likte ne kendisinin ne ailesinin Buhara ile 
ilgisi tesbit edilebilmiştir. Ensârî nisbe- 
sinden hareketle büyük bir ihtimalle en- 
sardan Benî Neccâr’a mensup olduğu ve 
Arapça’daki noktalama işaretlerinden 
kaynaklanan bir hata sebebiyle “Neccâ- 
rî’’nin “Buhârî” şeklinde okunduğu söyle¬ 
nebilir. İbnü'r-Rif’a, Ebü'l-Hasan İbnü’s- 
Savvâf ve Muhyiddin İbnü'd-Demîrî’den 
hadis dinledi. Takıyyüddin İbn Dakıkul’îd, 
Ziyâeddin Ca’fer b. Abdürrahîm el-Kanâî, 
İbn Bintüleaz ve Tâkıyyüddin İbn Rezîn el- 
Hamevî gibi âlimlerden fıkıh okudu. Fıkıh 
ilmine hâkimiyeti sebebiyle “Fakih” laka¬ 
bıyla anıldı. İsnevî tarafından “devrinin 
Şâfiî’si” olarak tavsif edilmekte ve mez¬ 
hepte Abdülkerîm b. Muhammed er-Râ- 
fiî’den başka denginin bulunmadığı, sa- 
hâbe görüşlerine ve mezhebin delillerine 
hâkimiyetiyle tahrîc gücünün üst düzey¬ 
de olduğu belirtilmektedir. Babası Takıy- 
yüddin es-Sübkî’nin hocası İbnü’r-Rif’a’yı 
Abdülvâhid b. İsmâil er-Rûyânî'den daha 
fakih saydığını kaydeden Tâceddin es- 
Sübkî de onu övmektedir (Tabakat, IX, 
24-25), Süyûtî ise görüşlerine itimat yö¬ 
nünden Şâfiî mezhebinin iki şeyhi Râfiî 
ve Nevevî ile birlikte ilk üç kişiyi oluştur¬ 
duğunu söylemektedir. Mısır’da ikamet 
ettiği müddet zarfında kendisiyle çeşitli 
münazaralarda bulunan Takıyyüddin İbn 
Teymiyye, İbnü’r-Rif'a’yı, “Sakalından Şâ- 
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fiî mezhebinin fürûu damlıyor” cümlesiy¬ 
le nitelemiştir. Ayrıca fıkıh usulü ile Arap 
dili ve edebiyatı sahalarında da uzman 
olan İbnu r-Rifa’nm bazı ilginç görüşleri 
Sübkî tarafından nakledilmiştir ( a.g.e 
IX, 26-27). 

İbnü’r-Rif a, geçimini sağlamak için bir 
şeker imalâthanesi açtıysa da bu mesleği 
onun İlmî seviyesine uygun bulmayan Ta- 
kıyyüddin İbnü’s-Sâiğ’in aracılığıyla Mı¬ 
sır’ın batısındaki Vâhât’ın kadılığına tayin 
edildi. Daha sonra Fustat’ta yetimlerin 
gözetiminden sorumlu emânetü’l-hükm 
makamına getirildi. Takıyyüddin İbn Da- 
kikul’îd’in kadılığı döneminde de bu gö¬ 
revinde bir müddet daha kaldıktan son¬ 
ra istifa etti, ardından tayin edildiği Fus- 
tat muhtesipliğini ölünceye kadar sür¬ 
dürdü. Bu arada Muizziyye ve Taybersiy- 
ye medreselerinde müderrislik yaptı. Ta¬ 
lebeleri arasında Takıyyüddin es-Sübkî, 
Zehebî, İbnü’l-Lebbân. Ziyâeddin Mu- 
hammed b. İbrâhim el-Münâvî ve İmâ- 
düddin Muhammed b. İshak el-Bilbîsî gi¬ 
bi âlimler sayılmaktadır. Talebelerine ih¬ 
sanda bulunan İbnü’r-Rif a’nın Süveyş 
Kanalı yakınlarında hac yolu üzerinde bir 
vakfı vardı. 707 (1308) yılında hac ziyare¬ 
ti için Hicaz’a gitti. 18 Receb 710 (11 Ara¬ 
lık 1310) tarihinde Kahire’de vefat etti ve 
Karâfe Kabristanı’na defnedildi. 

Eserleri. 1. el-Kiîâ ye tişerhi't-Tenbîh 
(Kifâyetü’n-nebîh). Ebû İshak eş-Şîrâzî’- 
nin Şâfiî fıkhına dair et-Tenbîh’mm on 
beş veya yirmi ciltlik bir şerhidir (bazı cilt¬ 
lerine ait yazmalar için bk. Chester Beatty 
Library, nr. 3061,3069, 3344, 3555; Yale 
Library, nr. L-328). İsnevî, eser üzerinde 
el-Hidâ ye ilâ evhâmi'l-Kifâye adıyla iki 
ciltlik bir çalışma hazırlamış, İbnü’n-Na- 
kıb el-Mısrî de kitabı Teshîlü'l-Hidâye ti 
tahşîli'l-Kiiâye ismiyle altı cilt halinde 
ihtisar etmiştir (bir cildinin yazma nüs¬ 
hası için bk. PhilipK. Hitti, s. 530). 2. el- 
Matlab ti şerhi'l-Vasît (el-Matlabü’l- c âlî 
fl şerhi Vaslti’l-İmâm el-Gazzâlî). Gazzâlî’- 
ye ait eserin yaklaşık kırk ciltlik bir şerhi 
olup telifini sona bıraktığı cemaat namazı 
konusu ile bey’ kitabı arasındaki eksik 
kısmı Ebü’l-Abbas Necmeddin Ahmed b. 
Muhammed el-Kamûlî tamamlamıştır. 
Dayandığı nasiarın çokluğu ile dikkat çe¬ 
ken eserin baştan “Kitâbü’t-Tahâre"nin 
yedinci faslının sonuna kadar olan bölü¬ 
mü Ömer İdrîs Şâmây tarafından yüksek 
lisans tezi olarak neşre hazırlanmıştır 
(1416/1995, Medine, el-Câmiatü’l-İslâmiy- 
ye). 3. Bezlü'n-neşâ’ihi'ş-şer'iyye timâ 
‘ ale's-suhân ve vülâti'l-ümûr ve sâ’i- 
Tİ'r-rcfiyye. “el-Ahkâmü’s-sultâniyye” ve¬ 
ya “siyâsetnâme" türü bir eser olup bir 


bölümü hisbeyle ilgilidir (Gotha, Landes- 
bibliothek, nr. 1219). 4. er-Rütbe fi'l-his- 
be. İbnü’r-Rif a’ya sadece Bağdatlı İsmâ- 
il Paşa tarafından bu adla bir eser nisbet 
edilmektedir (îzâhu'l-meknûn, I, 549).Sü- 
leymaniye Kütüphanesi ile (Fâtih, nr. 3495: 
Kitâbü’r-Rütbefî talebi’l-hıisbe) Kudüs’te¬ 
ki el-Mektebetü’l-Hâlidiyye’de (nr. 49: Ki- 
tâbü'l-Ahkâm fi’l-hisbeti’ş-şerlfe) Mâver- 
dî’ye,yineSüleymaniye Kütüphanesinde 
(Lâleli, nr. 1607) İbnü’r-Rif’a’ya ( er-Rütbe 
fi'l-hisbe ) nisbet edilen hisbeye dair birer 
eser bulunmaktadır. Bu üç yazmayı İb- 
nü’l-Uhuvve’nin Me c âlimü'l-kurbe ’siyle 
karşılaştıran M. Hilâl es-Serhân, el-Mek- 
tebetü’l-Hâlidiyye nüshasının birinci ve 
son iki sayfası hariç bütün nüshaların ay¬ 
nı eser olduğunu tesbit etmiştir. Bu ben¬ 
zerliğe daha önce işaret eden Ahmed 
Sâmih el-Hâlidî, İbnü’l-Uhuvve ile İbnü’r- 
Rif a’nın Mâverdî’den intihalde bulunduk¬ 
larını ileri sürmüştür. Ancak M. Hilâl es- 
Serhân, yaptığı inceleme sonucunda eser¬ 
de Mâverdî’den iki asır sonra yaşamış 
şahsiyetlere atıflar yapıldığını görerek 
Hâlidî’nin fikrini reddetmiştir. Ayrıca Be¬ 
yazıt Devlet Kütüphanesi’nde (Veliyyüd- 
din Efendi, nr. 1443) er-Rütbe fi'l-hisbe 
adıyla yine İbnü’r-Rif’a’ya nisbet edilen 
geniş hacimli bir başka nüshayı da diğer¬ 
leriyle karşılaştırmış ve önemli farklılık¬ 


lar belirlemiştir. Sonuç olarak da İbnü’l- 
Uhuvve’nin, çağdaşı İbnü’r-Rif a’nın ese¬ 
rini ihtisar ettiğini ileri sürmüştür. Ger¬ 
çekten de İbnü’l-Uhuvve’nin eseri yetmiş 
bölümden. İbnü’r-Rif a’nın Beyazıt Devlet 
Kütüphanesi’nde kayıtlı kitabı ise seksen 
üç bölümden oluşmaktadır. Bunun yanın¬ 
da iki eserin muhtevasının da bir intihal¬ 
den söz edilemeyecek kadar farklı olduğu 
görülmektedir. Ancak İbnü’l-Uhuvve’nin, 
selefinin eserini ihtisar ettiği fikri yerine 
kendi kitabını hazırlarken ondan fayda¬ 
lanmış olması ihtimali daha doğru görün¬ 
mektedir. 5. el-îzâh ve't-tibyân ti ma c - 
rifeti'l-mikyâl ve'l-mîzân. Müellif, his- 
be görevini yürüttüğü sırada çeşitli ölçü 
tartı alet ve birimlerinin yer aldığı, bun¬ 
larla ilgili standartların belirlendiği Dâ- 
rü’l-iyâr’ı da denetliyordu. Bu vesileyle öl¬ 
çüler konusunda uzmanlaşan İbnü’r-Rif- 
‘a’nın, Şâfiîler başta olmak üzere çeşitli 
mezhep mensuplarının görüşlerini der¬ 
lediği bu eseri kendinden sonrakiler için 
örnek teşkil etmiştir. Kitap M. Ahmed İs- 
mâil el-Harûf (Dımaşk 1400/1980) ve İmâd 
Abdüsselâm Raûf (el-Meurid, X/3-4 (Bağ- 
dad 1981 ], s. 303-318) tarafından neşre¬ 
dilmiştir. 6. erı-Nefâ’is ti hedmi'l-ke- 
nâ’is. Mısır Memlûk Sultanı II. Baybars 
devrinde (1309-1310) müslümanlara ta¬ 
hakküm etmeye başladıkları gerekçesiy- 


İbnü'r-Rif'd’nın er-Rütbe fi'l-hisbe adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 1607) 
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le yahudi ve hıristiyanlara bazı sınırlama¬ 
lar getirilmişti. Bu arada İbnü’r-Rif a’nın 
diğer âlimlere muhalefetle verdiği bir 
fetvaya dayanan halk da bazı kilise ve 
havraları yıkmıştı. Risâle. söz konusu ge¬ 
lişmeler esnasında kaleme alınmış olup 
Mısır’da Hz. Ömer devrinden sonra inşa 
edilmiş zimmî mâbedlerinin yıkımına dair 
hükmü açıklamaktadır {Chester Beatty 
Library, nr. 4664, vr. 4 b - 11 a ; Kudüs, el-Mek- 
tebetü'l-Hâlidiyye, Mecmua, nr. 95). 
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İSİ Cengiz Kallek 

r İBNÜ’r-RÛMÎ ' 

O* 1 ) 

Ebü’l-Hasen Alî b. el-Abbâs 
b. Cüreyc el-Bağdâdî 
(ö. 283/896) 

Hicivleriyle tanınan 

Arap şairi. ^ 

2Receb221'de (21 Haziran 836) Bağ¬ 
dat’ta doğdu. BizanslI bir hıristiyan olan 
dedesi Cüreyc (Cûrcîs, Circis, Georgios, Gre- 
gorios). Halife Emîn’in dayısı îsâ b. Ca‘- 
fer’in oğlu Ubeydullah’ın azatlısı idi. Baba¬ 
sı Abbas ailenin müslüman olan ilk üye¬ 
sidir. Hıristiyan bir ailenin çocuğu olduğu 
için İbnü’r-Rûmî diye tanınan Ebü’l-Ha- 
san Ali’nin annesi Hasene İran asıllı olup 
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Abdullah es-Sicistânî’nin (es-Siczî) kızıdır. 
İbnü’r-Rûmî şiirlerinde soyundan övgüy¬ 
le söz eder. Babasını küçük yaşta kaybe¬ 
den İbnü'r-Rûmî'nin tahsilini en büyük 
kardeşi Ebû Ca’fer Muhammed üstlendi. 
İbnü’r-Rûmî Kur’an, dil, edebiyat, şiir, hi¬ 
tabet ve hesap dersleri aldıktan sonra 
babasının yakın dostu Muhammed b. Ha- 
bîb’in yanında öğrenimine devam etti. Bu 
hocasının vefat ettiği yıl (245/859) Bağ¬ 
dat’a gelen Basra dil mektebi reisi Mü- 
berred’in derslerine katıldı; Küfe dil mek¬ 
tebi reisi Sa’leb’den de ders aldı. Ayrıca 
Zeccâc, Ahfeş el-Asgar’dan faydalandı. 
Dönemin tarih, fıkıh ve hadis âlimlerinin 
derslerini takip ederek bilgisini ilerletti. 
Daha sonra zengin kütüphanesiyle Bey- 
tülhikme’de kendini İlmî çalışmalara ver¬ 
di. Şiirlerinde geçen nâdir darbımeseller, 
eski Yunan filozoflarına telmihler, çeşitli 
yıldız adlarıyla dil, tarih, edebiyat, hadis, 
fıkıh, kelâm ve felsefe terimleri onun bu¬ 
rada edindiği zengin kültürün gösterge¬ 
leridir. 

Gençlik yıllarında bir süre haraç tahsil¬ 
darı Selîm b. Abdullah b. Ömer’in yardım¬ 
cısı olarak çalışan İbnü’r-Rûmî, maaşını 
yetersiz bulduğu için görevinden ayrılıp 
hayatını şiir yazarak kazanmaya çalıştı. 
Onun Şiî ve Mu’tezilî eğilimli olması se¬ 
bebiyle kendisine saray kapısının kapan¬ 
dığı söylenir. Ancak gerçekten Şiî olmadı¬ 
ğı, hakkı savunan tabiatı gereği haksız¬ 
lıklara mâruz kalmaları sebebiyle Şîa’yı 
müdafaa ettiğini ileri sürenler de vardır. 
İbnü’r-Rûmî’nin, 250’de (864) Kûfe’de is¬ 
yan eden Şîa reislerinden Ebü’l-Hüseyin 
Yahyâ b. Ömer et-Tâlibî’nin Müstaîn-Bil- 
lâh tarafından öldürülmesi üzerine kale¬ 
me aldığı şiirler, bir Şîa bildirisi olduğu 
kadar Abbâsî yönetimini tehdit eden is¬ 
yan hareketinin de sert bir ifadesi olarak 
değerlendirilir. Şîa reislerinden Ebû Sehl 
tsmâil b. Ali en-Nevbahtî onun övdüğü 
kimseler arasındadır. 

İbnü'r-Rûmî, Şîa’ya karşı uzlaşmacı bir 
politika takip eden Muvaffak-Billâh ile 
oğlu Mu’tazıd-Billâh dönemlerinde sa¬ 
raydan beklediği ilgiyi gördü. Ancak uzun 
süre Abbâsî iktidarmca dışlanmış olması 
onu sarayın dışında başka hâmiler bul¬ 
maya şevketti. 248'de (862) gittiği Sâ- 
merrâ’da Vezir Ahmed b. Hasîb için met¬ 
hiyeler yazdıysa da orada fazla kalama- 
yıp Bağdat’a döndü. Çocukken babasını, 
genç yaşta hanımını ve ardarda üç çocu¬ 
ğunu kaybetmesi, İbnü’r-Rûmî’nin ka¬ 
ramsar bir ruh yapısına sahip olmasına 
yol açmış, gençlik yıllarında gittiği Sâ- 
merrâ dışında hep Bağdat'ta yaşamış ve 
burada vefat etmiştir. Uğursuz saydığı 


bir şey sebebiyle günlerce evine kapanıp 
dışarı çıkmadığı rivayet edilir. 

Buhtüri’den sonra zamanının en büyük 
şairi kabul edilen İbnü’r-Rûmî şiirlerinde 
görülen derin hayaller ve ilginç görüşler, 
ayrıca sehl-i mümteni derecesinde sade¬ 
likle ustalığın kaynaşması bakımından Câ~ 
hiliye şairi Nâbiga ez-Zübyânî’ye, fikir ve 
sanatta araştırmacı bir ruha sahip olması 
yönünden Mütenebbî’ye benzetilir. Bil¬ 
hassa duygusallıkla tabiiliğin hâkim oldu¬ 
ğu bazı parçalarında bu benzerlik daha 
açık şekilde görülmektedir. 

İbnü’r-Rûmî başta Benî Tâhir olmak 
üzere Benî Vehb, Benî Cerrâh, Benî Mü¬ 
neccim, Benî Mersed, Benî Furât, Benî 
Hammâd ve Benî Nevbaht’a mensup ve¬ 
zir, vali, emîr ve kâtip düzeyindeki devlet 
ricâline övgüler yazmıştır. Bunların birço¬ 
ğu İran kökenli olduğu gibi Benî Münec¬ 
cim Mu’tezilî, Benî Nevbaht ile Benî Furât 
da Şiî idi. Kendisine karşı cimri davranıl- 
ması veya beklediği ölçüde bağışta bulu- 
nulmamasmdan dolayı daha önce övdü¬ 
ğü kimselerin çoğu da onun hiciv oklarına 
hedef olmuştur. Halife Mu’tez-Billâh ile 
Tâhirîler’den Muhammed, Süleyman ve 
Ubeydullah, Benî Vehb’den Kasım b. Ubey- 
dullah gibi şahsiyetler, ayrıca Mu’temid’in 
vezirleri İsmâil b. Bülbül ile Ebû İshak İb- 
nü’l-Müdebbir, Benî Nevbaht’tan Muham¬ 
med, Ebü’l-FazI, Ebû Yahyâ, Ebû Sehl 
onun hicivlerine mâruz kalmıştır. Hatta 
bazı kaynaklarda, ağır şekilde hicvettiği 
Vezir Kasım b. Ubeydullah tarafından bir 
ziyafet sırasında zehirletilerek öldürüldü¬ 
ğü iddia edilmektedir. Fakat bu rivayetin 
doğru olması mümkün görünmemekte¬ 
dir. Zira Kasım b. Ubeydullah onun ölümün¬ 
den beş yıl sonra vezirliğe getirilmiştir. 

Dil âlimi ve edip Tevvezî ile Kitâbü't- 
Teşbîhât müellifi İbn Ebû Avn ve Benî 
Mersed ailesi onun övdüğü kişiler arasın¬ 
dadır. Buhtürî ile Hâlid el-Kahtabî ise yer¬ 
diği çağdaş şairlerdendir. En büyük rakibi 
olarak gördüğü Buhtürî’yi hicvettiği “Ka- 
sîde-i Bâiyye’’sinde şiirleri zayıf ve çalıntı 
olduğu halde Buhtürî’nin şanslı, kendisi¬ 
nin ise şanssız olduğunu söyleyen İbnü'r- 
Rûmî’nin şiirleri şair Hüseyin b. Dahhâk 
tarafından rivayet edilmiştir. Di’bil onun 
bazı şiirlerine nazireler yazmış, İbn Ebû 
Tâhir de şiirlerini hicvetmiştir. Miskâl el- 
Vâsıtî (Ebü’l-Hasan Ali b. Ubeydullah), İbnü’l- 
Müseyyeb (el-Mûseyyebî), Ebû Osman Sa'd 
b. Hüseyin en-Nâcim, Ahmed b. Ammâr, 
Ebû Ca’fer (Muhammed b. Ahmed) İbnü’l- 
Hâcib, İbnü’r-Rûmî’nin yakın dostları ve 
öğrencileri arasında zikredilir. 

Basra’nın zenciler tarafından yakılıp yı¬ 
kılması üzerine kaleme aldığı mersiyede 
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İBNÜ'r-RÛM' 


İbnü'r-Rûmî'nin Hureymî’nin Bağdat mer¬ 
siyesinden etkilendiği görülmektedir. Ebû 
Firâs el-Hamdânî'nin Bizans'ta esir iken 
yazdığı, vatan hasretine dair "Rûmiyyât" 
adı verilen şiirleri ise onun bu tarz şiirle¬ 
rini hatırlatmaktadır. İbnü’r-Rûmî fizikî 
kusurları ustalıkla karikatürize eden, alay¬ 
cı ve güldüren hicivde en usta şair kabul 
edilir; onun hicivleri darbımesel olmuştur. 
Gözleme dayalı tasvirlerde oldukça başa¬ 
rılı bulunan İbnü’r-Rûmî’nin tabiat tasvir¬ 
leri, bu konuda usta kabul edilen Sanev- 
berî’ninkilere benzetilmiştir. Zayıf bir 
bünyeye sahip olduğu halde yemeğe düş¬ 
kün olan şairin şiirlerinde yiyecek ve içe¬ 
cek tasvirlerinin yoğunluğu dikkat çeker. 
Genç yaşta yitirdiği eşi, ardarda ölen ço¬ 
cukları ve annesinin vefatı üzerine kale¬ 
me aldığı mersiyeleri yoğun duygu yük¬ 
lüdür. Kasidelerinin nesîb bölümlerinde 
gazelleri bulunduğu gibi müstakil gazel¬ 
leri de mevcuttur. Ancak bazı kısa gazel 
parçaları, onun emir üzerine şiir yazan bir 
salon şairi olduğu izlenimi uyandırmak¬ 
tadır. 

İbnü’r-Rûmî’nin şiirleri genellikle uzun 
olup 100-150 beyti aşan çok sayıda şiiri 
vardır. “Kasîde-i Nûniyye”si500 beyte ula¬ 
şır. Ele aldığı bir fikri derinlemesine ince¬ 
lemeyi seven şair biçim, renk ve hareket 
tasvirlerinde son derece başarılıdır. Ner¬ 
gisi güle tercih ederek iki çiçeği diyalog 
halinde konuşturan İbnü’r-Rûmî’nin bu 
risâlesine ilk defa İbn Bürd el-Asgar red¬ 
diye şeklinde nazire yazmıştır. İbnü’r-Rû¬ 
mî gençliğinde mugannî Benân için şarkı 
sözleri kaleme almıştır. Onun şiirlerine 
yansıyan mûsiki kurallarına ve usulüne 
dair geniş kültürü, mûsiki aletleriyle ses 
hakkındaki başarılı tasvirleri buradan ile¬ 
ri gelir. 

Arap edebiyatının en hacimli divanına 
(17.000 beyit) sahip olan İbnü’r-Rûmî’nin 
şiirlerini öğrencisi İbnü’l-Müseyyeb ken¬ 
disinden rivayet ederek derlemiş, ayrıca 
Kitâbü Ahbâri İbni'r-Rûmî adlı bir eser 
kaleme almıştır. Yine öğrencilerinden olup 
hicivleriyle tanınan şair Miskâl (Ebû Ca’fer 
Muhammed b. Ya’küb) el-Vâsıtî de onun şiir¬ 
lerini kendisinden dinleyip rivayet eden¬ 
lerdendir. Ebü’l-Hasan İbnü’l-Asb el-Mil- 
hî, İbnü’r-Rûmî’nin divanını Miskâl’den 
rivayet etmiştir. Öğrencisi Ebû Ca’fer İb- 
nü’l-Hâcib ile dostu Ebû Osman en-Nâ- 
cim de onun râvileri arasında yer alır. Ebû 
Osman şiirlerinden yaptığı seçmeleri İh- 
tiyâru şi'ri İbni’r-Rûmî adlı eserinde 
toplamıştır. Yakın dostlarından İbn Am- 
mâr es-Sekafî de Kitâbü Ahbâri İbni'r- 
Rûmî ve'l-ihtiyûr (ât/el-muhtâr) min 
şi'rihî adıyla bir eser yazmıştır. İbnü’r- 


Rûmî’nin şiirleri Ebû Bekir es-Sûlî (ö. 335/ 
946) tarafından derlenerek bir divan oluş¬ 
turulmuştur. Ebü’t-Tayyib Verrâk İbn Ab- 
dûs el-Cehşiyârî, Sûlî’nin derlemesini ye¬ 
niden düzenlemiş ve 1000 beyit kadar 
da ilâvede bulunmuştur. İbn Nübâte el- 
Mısrî’nin (ö. 768/1366) Muhtâru Dîvâni 
İbni'r-Rûmî adlı eseri zamanımıza inti¬ 
kal etmiştir (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, 
nr. 4261). Hâlidiyyân’ın Ahbâru şi'ri İb¬ 
ni'r-Rûmî adıyla bir kitap yazdığı, İbn Sî- 
nâ’nın onun şiirlerinden yaptığı seçmeleri 
şerhettiği, İbn Rüşd'ün ise şairin divanı¬ 
nın tamamına şerh yazdığı belirtilmekte¬ 
dir (Brockelmann, GAL Suppl., I, 125; Sez¬ 
gin, GAS, II, 587). 

İbnü’r-Rûmî divanının önce bazı bölüm¬ 
leri basılmıştır. Muhammed Şerif Selîm, 
hâ harfine kadar olan kısmı Kahire’deki 
bir nüshaya dayanarak şerhiyle birlikte 
yayımlamıştır (l-ll, Kahire 1917-1922). Kâ¬ 
mil Kîlânî (1-111, Kahire 1924), Abbas Mah- 
mûd el-Akkâd (Kahire 1930), MahmûdSâ- 
mîel-Bârûdî(Kahire 1909-1911), Muham¬ 
med Tevfîk el-Bekrî. Muhammed Abdül- 
ganî Haşan (Beyrut 1900; Kahire 1971) ve 
Ahmed Hâlid (Tunus 1977) İbnü’r-Rûmî’¬ 
nin şiirlerinden seçmeler yapmışlardır. 
Saîd el-Bustânî divanın dâl ve zâ harf¬ 
leri arasındaki kısmını iki cilt halinde 
neşretmiştir (Paris 1961-1967). İbnü'r- 
Rûmî divanının tamamının İlmî neşri¬ 
ni ilk defa Hüseyin Nassâr gerçekleştir¬ 
miştir (l-VI, Kahire 1973-1981). Divan, ba¬ 
zı güç kelimelerinin şerhiyle birlikte Ah¬ 
med Haşan Besec tarafından da yayım¬ 
lanmıştır (1-111, Beyrut 1415/1994). Abdül- 
kerîm Julius Germanus, İbnü’r-Rûmî’nin 
bazı kasidelerini "Sulle örme di Maomet- 
to" (Mailand 1938) adıyla İtalyanca'ya, “Az 
Arab Szellenizeg Megûjhoddâsa” (Buda- 
pest 1944) adıyla Macarca’ya ve “İbn Rû- 
mî’s Dichtkunst” [AOH, VI119571, s. 215- 
286) adıyla Almanca’ya tercüme etmiştir. 

Eski antolojilerle edebiyata dair eser¬ 
lerde İbnü’r-Rûmî’nin şiirlerine ait bol 
malzeme bulunmaktadır. Bunların başlı- 
caları şunlardır: İbn Dâvûd ez-Zâhirî, Ki- 
tâbü'z-Zehre; İbn Ebû Avn, Kitâbü't- 
Teşbîhât; Ebû Hilâl el-Askeri, Dîvânü'l- 
M e'ânî ve Kitâbü'ş-Şmâ'atey m Ebû 
Ali el-Kâlî, el-Emâlî; Ebû İshak el-Husrî, 
Zehrü'l-âdâb ve Cem'u'l-cevâhir; İbn 
Reşîk, el-'Umde; Nüveyrî, Nihâyetü'l- 
ereb; Ziyâeddin İbnü’l-Esîr, el-Meşelü's- 
sâ’ir ; Abdülkâhir el-Cürcânî, Esrârü'l-be- 
lâğa; İbnü'ş-Şecerî, Dîvânü'l-Hamâse; 
Şerif el-Murtazâ, el-Emâlî (Gurerü’l-fe- 
va'id ue dürerü’l-kalâ'id). Ayrıca Ziyâed¬ 
din İbnü’l-Esîr’in Ebû Temmâm, Buhtürî 
ve İbnü’r-Rûmî gibi şairlerin seçme şiirle¬ 


rinden oluşan MiRnisü ’l-vahde adlı ese¬ 
ri günümüze ulaşmıştır (Köprülü Ktp., nr. 
1400; DârüT-kütübi j-Mısriyye, Edeb, nr. 
5070). 

Bazı dostları ile Vezir Kasım b. Ubey- 
dullah’a yazdığı, Câhiz’in üslûbunu hatır¬ 
latan küçük risâleleri de bulunan İbnü’r- 
Rûmî hakkında çok sayıda eser kaleme 
alınmıştır. Bunların başlıcaları şunlardır: 
Abbas Mahmûd el-Akkâd, İbnü’r-Rûmî 
hayâtühû min şi c rih (Kahire 1931); Ömer 
Ferruh, İbnü'r-Rûmî (Beyrut 1942); Rhu- 
von Guest, Life and Works of İbn er-Rü- 
mi (Londres 1944; Ar. trc. Hüseyin Nassâr; 
İbnü’r-Rûmî hayâtühû ve şi'ruh, Beyrut 
1960); Midhad İkâs, İbnü'r-Rûmî ( Dı- 
maşk 1948); Muhammed Abdülmün’im 
Hafâcî, et-Teşbîh fî şi'ri İbni'r-Rûmî 
ve’bni'l-Mu c tez (Kahire 1949); Muham¬ 
med Abdülganî Haşan, İbnü'r-Rûmî (Ka¬ 
hire 1955); Mohi al-Din Saber, ibn al-Rü- 
mî Poete satirique et caricaturiste de 
Bagdâd (Bordeaux 1949, doktora tezi); 
îliyyâ Selîm el-Hâvî, İbnü'r-Rûmî fennü- 
hû ve nefsiyyetühû min hilâli şi'rih 
(Beyrut 1959, 1980); Ali Şelak, İbnü'r-Rû¬ 
mî fi’ş-şûret ve'l-vücûd (Beyrut 1960); 
Said Boustany, ibn ar-Rümisa vie et son 
oeuvre (Beyrut 1967); Cûrc Gureyyib, İb¬ 
nü'r-Rûmî dirâse'âmme (Beyrut 1968, 
1973), Ali Ali Sabîh, eş-Şûretü'l-edebiyye 
fî şi'ri İbni’r-Rûmî (doktora tezi, 1393/ 
1973, Câmiatü’l-Ezher külliyyetü'l-lugati’l- 
Arabiyye); Abdülhamîd Muhammed Cîde, 
el-Hicâ 3 'inde İbni'r-Rûmî (Beyrut 1974); 
Ahmed Hâlid, İbnü'r-Rûmî (Tunus 1977), 
Cûrc Abdü Ma’tûk, İbnü'r-Rûmîeş-şâ'i- 
rü'l-mağbûn (Beyrut 1404/1984); Safiyye 
Abdülkâdir İsmâil es-Sûdânî, el-Vaşf fî 
şi'ri İbni'r-Rûmî (yüksek lisans tezi, 1405/ 
1985, Câmiatü Ümmiİ-kurâ külliyyetüT-lu- 
gati’l-Arabiyye (Mekke)); Ahmed et-Tab- 
bâl, İbnü'r-Rûmî, dirâsetü nuşûş ve ha- 
şâ’iş 'âmme (Trablus 1986); Kâmil Sa’fân, 
Kırâ’e fî Dîvâni İbni'r-Rûmî (Kahire 
1986) ; İzzeddin el-Ciridlî, el-Gazel fî şi'ri 
İbni'r-Rûmî (Beyrut 1987); Halîl Merdem 
Bek, İbnü'r-Rûmî (Beyrut 1988); Nâzik 
Sabâ Yârd, Küllü mâ kdlehû İbnü'r-Rû¬ 
mî fi'l-hicâ "( London 1988); İbrâhim Ab- 
dülcevâd, İbnü'r-Rûmî fi't-türâşi'n-nak- 
dî ve'l-edebî (yüksek lisans tezi, 1985, 
Yermük Üniversitesi); Haşan ed-Denn, el- 
Kıyemü'l-cemâliyye fî şi'ri İbni'r-Rû¬ 
mî (yüksek lisans tezi, 1987, LattakiaÜni- 
versitesi); Muhammed Halef el-Hezâime, 
ei-Mer’e fî şi'ri İbni'r-Rûmî (yüksek li¬ 
sans tezi, 1985, YermükÜniversitesi); Has- 
sân Haşan, es-Suhriyye fî şi'ri İbni'r- 
Rûmî (yüksek lisans tezi, 1987, Lattakia 
Üniversitesi). 
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B İSMAİL Durmuş - Mustafa Çuhadar 


İBNÜ’r-RÛMİYYE 

Ebü’l-Abbâs Ahmed b. Muhammed 
b. Ebî Halîl Müferric el-İsbîlî 
(ö. 637/1239) 

Hadis, fıkıh, tefsir 
ve nebatat âlimi, eczacı. 

L J 

Muharrem 561’de (Kasım 1165) İşbîli- 
ye’de (Sevilla) doğdu. Benî Ümeyye’nin me- 
vâlîsi olup Kurtuba'dan (Cordoba) İşbîliye'- 
ye göç eden ve başta ilm-i nebât olmak 
üzere edebiyat, şiir ve felsefeyle uğraşan 
bir aileye mensuptur. Benî Ümeyye ile il¬ 
gisi sebebiyle Ümevî, İbn Hazm’a ve mez¬ 
hebine bağlılığı dolayısıyla Hazmı ve Zâ- 
hirî, nebâtat âlimi olduğu için Nebatî ve 
Zehrî nisbeleriyle, ayrıca Aşşâb (botanik¬ 
çi) lakabıyla da anılmakta, kendisine İb- 
nü'r-Rûmiyye denmesinden hoşlanmadı¬ 
ğı belirtilmektedir. EbüT-Hasan İbn Zer- 
kün’dan Mâlikîfıkhı, İbn Ced Muhammed 
b. Abdullah el-Fihrî ve Muhammed b. Ali 
et-Tücîbî gibi muhaddislerden hadis tah¬ 
sil etti. Nebâtat ilmini ise babasından ve 
dedesinden öğrendi. 580 (1 184) yılında 
Endülüs’ün muhtelif şehirlerine ve daha 
sonra Afrika'ya seyahat ederek nebâtat 
konusundaki bilgisini geliştirdi. 612’de 
(1216) hadis ve ilm-i nebât tahsil etmek, 
ayrıca hac görevini yerine getirmek için 
gittiği Mısır, Şam, Irak, Hicaz gibi bölge¬ 
lerde Furâvî ile EbüT-Vakt’in talebelerin¬ 
den, Mansûr b. Abdülmün'im es-Sâidî, 
İbnü’l-Harestânî Abdüssamed b. Muham¬ 
med ed-Dımaşki, İbn Mülâib Dâvûd b. Ah¬ 
med el-Bağdâdî, Mes'ûd b. Muhammed 
el-İsfahânî, Muhammed b. Nasr es-Say- 
delânî gibi muhaddislerden hadis rivayet 
etti. İskenderiye'de bulunduğu sırada 
onun ilm-i nebât sahasında otorite oldu¬ 
ğunu öğrenen Eyyûbî Sultanı I. el-Meli- 
kü'I-Âdil Ebû Bekir b. Eyyûb kendisini Ka- 
hire'ye çağırdı, aylık maaş bağlayarak ya¬ 
nında kalmasını istedi; ancak İbnü'r-Rû- 
miyye öğrenim ve hac görevi için yola çık¬ 
tığını söyleyerek bu tekiifi kabul etmedi. 
Yolculuk esnasında uğradığı yerlerde sa¬ 
dece Endülüs’te bilinen âlî rivayetleri ez¬ 
berinden nakletmesi sebebiyle büyük 
takdir topladı. Bu seyahati süresince ta¬ 
nınmış âlimlerden faydalanan ve icâzet 
alan İbnü’r-Rûmiyye, üç yıl sonra âlî riva¬ 
yetler ve değerli kitaplarla Endülüs’e dön¬ 
dü; bir dükkân açarak muhtelif bitkileri 
ve bunlardan elde ettiği ilâçları satmaya 
başladı. İbnü’l-Ebbâr onu bu dükkânda 
birkaç defa gördüğünü söyler. İlm-i ne¬ 
bât konusundaki bilgisini arttırmak için 


yabancı dil öğrenen İbnü’r-Rûmiyye bit¬ 
kiler üzerinde keşiflerde bulundu: devri¬ 
nin önde gelen nebâtat âlimi ve eczacı¬ 
sı oldu. Lisânüddin İbnü’l-Hatîb onu dev¬ 
rinde bu konuda benzeri bulunmayan 
bir âlim olarak tanıtmaktadır (el-İhâta, (, 
208). 

İbnü’r-Rûmiyye, aynı zamanda muhad- 
dislerin hayatını ve güvenilirlik derecele¬ 
rini çok iyi bilen bir münekkitti. İbn Nukta 
onun sika bir hadis hâfızı olduğunu söy¬ 
ler. Kendisinden Bağdat’ta İbnü'd-Dübey- 
sî, Mısır’da İbn Nukta gibi âlimler fayda¬ 
lanmış, ayrıca İbnüT-Baytâr’ın yetişme¬ 
sinde önemli rolü olmuştur. Mâliki mez¬ 
hebine mensup iken Zâhiriyye’ye geçip 
İbn Hazm’ın bütün eserlerini okuduktan 
sonra onların yayılması için büyük bir ser¬ 
vet harcayan İbnü'r-Rûmiyye ehl-i re’ye 
şiddetle karşı çıkmıştır. 30 Rebîülevvel 
637’de (30 Ekim 1239) İşbîliye’de vefat 
etti. Dostları ve talebeleri kendisi için 
mersiyeler söylemiş, öğrencisi Ebû Mu¬ 
hammed Abdullah b. Kasım el-Harrâr 
onun faziletine dair bir eser kaleme al¬ 
mıştır ( a.g.e., I, 214). Kaynaklarda İbnü’r- 
Rûmiyye’nin zâhidâne bir hayat yaşadı¬ 
ğı, çeşitli konulara dair kitap toplamaya 
meraklı olduğu belirtilmiş ve şiirlerden 
örnekler verilmiştir. 

Eserleri. İbnüY-Rûmiyye hadis ve ilm-i 
nebâta dair birçok eser kaleme almakla 
birlikte yalnız tefsirinin bugüne ulaştığı 
bilinmektedir. On cüz hacminde olduğu 
belirtilen Tefsîrü'l-Aşşâb ’ın birinci cüzü¬ 
nün eksik bir nüshası (el-Bakara 2/4’ten 
öncesi) Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de (Tef¬ 
sir, nr. 147) bulunmaktadır (Fuâd Seyyid, 
I, 27-28). Hadise dair el-Mu c lim (Raccâ- 
letü’l-mu‘allim) bi-zevâ’idi'l-Buhârî b lâ 
Müslim (el-Mu‘lim bimâ zâde’l-Buharî 
'alâ Müslim), Nazmü'd-derârî fîmû te- 
ferrede bihî Müslim c ani'l-Buhârî, İh- 
tişâru garibi (ğarâ’ibi) hadîsi Mâlik 11'd- 
Dârekutnî, Tevhînü turukı hadîşi’l-er- 
ba'în, Hükmü'd-duA’ fî edbâri’ş-şale- 
vât, Keyfiyetü'l-ezân yevme'l-cum‘a, 
İhtişârü'l-Kâmil fi'd-dtfafâ’ ve'I-met- 
rûkîn li-Ebî Muhammed b. Adî, el-Hâ- 
fil fî tezyîl (tekmilet)i'l-Kâmil, Ahbâru 
Muhammed b. İshâk; rivayette bulun¬ 
duğu hocalarına dair et-Tezkire, el-Feh- 
rese (İbnü’l-Ebbâr, I, 148-149; Makkarî, II, 
598) adlı eserleriyle Kitâbü'l-Bir, Cevâ- 
mi c u kütübi Aristotâlîs fi't-tabFiyyât 
ve'l-ilûhiyyât, Edviyetü Câlînûs, Ken- 
zü’l-ahbâr, Kitâbü'ş-Şaydele, Makale 
(Risale) fî terkîbi’l-edviye, Makale fi't- 
tiryâk, Mfyârü'l-fukahâ\ el-Müsted- 
reke onun kaynaklarda adı geçen diğer 
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çalışmalarıdır. Botanik ilminin ilk temsil¬ 
cisi sayılan Dioscorides'infm. I yüzyıl) bit¬ 
kilere dair kitabının şerhi olan Şerhu ha- 
şâ'işi Diyüsküridis, İbn Cülcül'ün aynı 
adı taşıyan kitabı gibi Tefsîru esmâ’i'l- 
edviyeti'l-müfrede miri Kitabi Diyüs- 
kürîdis diye de anılmaktadır. et-Tenbîh 
'a/â ağlâti'l-Ğöfiki'de müellif, Ahmed b. 
Muhammed el-Gâfiki’nin el-Edviyetü'l- 
mütrede (el-Câmi ‘ fi’t-tıb fi’l-eduiyeti’l- 
müfrede) adlı kitabındaki yanlışları gös¬ 
termiştir ( DİA, XIII, 281). Tâlebesi İbnü’l- 
Baytâr’ın el-Câmi c Ii-müfredâti'I-edvi- 
ye ve'l-ağziye’üe büyük ölçüde faydalan¬ 
dığı er-Rihletü'l-meşnkıyye (er-Rihle- 
tü'n-nebâtiyye) müellifin Endülüs, Kuzey 
Afrika, Mısır, Şam, Irak ve Hicaz gibi ül¬ 
kelerde tesbit ettiği bitkilerin adlarının 
alfabetik olarak sıralandığı bir çalışma 
olup İbnü’l-Adîm bu eseri gördüğünü söy¬ 
lemektedir (Buğyetü’t-taleb, III, 7). 
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(uilcUl jjjjJlel#) 

Ebü’l-Hasen Bahâüddîn Alî 
b. Muhammed b. Alî 
el-Horasânî ed-Dımaşkı 
(ö. 604/1207) 

Arap şairi. 

S53 (1158) yılında Dımaşk’ta doğdu. 
Saat ustası ve astronomi âlimi olan ba¬ 
bası Muhammed b. Ali Horasan’dan Dı- 
maşk’a göç etmiş, burada da saatçilikle 
meşgul olmuş, Nûreddin Mahmud Zengî 
için Dımaşk Ulucamii’nin dış cephesinde¬ 
ki saatleri yapmıştı. Bundan dolayı Sââtî 
nisbesiyle anılmış, oğlu da İbnü's-Sââtî 
künyesiyle meşhur olmuştur. İbnü’s-Sââ- 
tî öğrenimini Dımaşk'ta tamamladı. Ba¬ 
basının mesleğini devlet görevlisi olarak 
yürütmesi, kardeşi Fahreddin İbnü’s-Sâ- 
âtî’nin el-Melikü’I-Fâiz ve el-Melikü'l-Mu- 
azzam dönemlerinde vezirlik yapması, 
ona gençliğinden itibaren Eyyûbî Devleti 
ileri gelenleriyle temas imkânı sağladı. 
Bağdat’a Abbasî Halifesi Nâsır-Lidîniilâh 
için bir kaside gönderdi; Selâhaddîn-i Ey¬ 
yûbî için de on beş kaside nazmetti. Ay¬ 
rıca diğer Eyyûbî devlet adamlarına da 
methiyeler yazdı. Şair olarak şöhrete ka¬ 
vuşmasına ve "Dımaşk şairi” unvanıyla 
anılmasına rağmen sıkıntılı bir hayat ya¬ 
şamaktan kurtulamadı. Otuz veya otuz 
iki yaşlarında Mısır’a gitti. 

İbnü's-Sââtî, Mısır yolculuğuna çıktığı 
sırada nazmettiği kasidede doğup büyü¬ 
düğü şehirden daha rahat bir hayata ka¬ 
vuşmak için ayrıldığını belirtir (Dîvân, II, 

174). Bazı şiirlerinde de Dımaşklılar’m de¬ 


ğerini anlayamadıklarından, kimsesizlik¬ 
ten, kıskanılmaktan ve lâyık olduğu yere 
getirilmemekten şikâyet ederek göç et¬ 
mekten başka çare bulamadığını söyler. 
Mısır'da bir süre kaldıktan sonra İbnü’s- 
Sââtî’nin maddî durumu düzeldi. Ancak 
üç oğlunun ardarda ölümü onu çok sars¬ 
tı. Çocukları ve Dımaşk’ta vefat eden 
babası için mersiyeler yazdı. Gençlik 
dönemi şiirlerinde hayat dolu olduğu 
görülen İbnü’s-Sââtî’nin kırk yaşından 
sonra kaleme aldığı manzumelerinde hü¬ 
zün ağır basmaktadır. İbnü's-Sââtî Mısır’¬ 
da vefat etti. Şiirlerinde ailesi ve şairliğiy¬ 
le övünür, eski meşhur şairlerden daha 
üstün olduğunu söyler, kendini nazımda 
ve nesirde dönemin tek otoritesi olarak 
görürdü. Eleştirilmeye tahammül etmez, 
rakiplerine şiddetle saldırırdı. Bu tavrı ve 
hayat çizgisi bakımından hemşehrisi Mü- 
tenebbî'ye benzer. 

Çağın anlayışına uyarak şiirlerinde sa¬ 
natları yoğun biçimde kullanan İbnü’s- 
Sââtî, bu alanda diğer şairlere göre büyük 
bir ustalık göstermiştir. Edebî sanatları 
çağdaşları içinde sadece İbnü’l-Fârız onun 
kadar başarılı olarak kullanabilmiştir. Bu¬ 
nunla birlikte bu sanatlar yüzünden şiiri¬ 
nin zaman zaman anlaşılmaz duruma 
geldiği de görülmektedir. İbnü’s-Sââtî, 
eski şairlere ait olduğu bilinen birtakım 
mazmunlara yer verdiği için eleştirilmiş¬ 
se de bunlar genellikle ortak mazmunlar 
olduğundan ona yöneltilen eleştiriler hak¬ 
sız bulunmuştur. 

İbnü's-Sââtî medih, fahr, hiciv, mersiye 
ve mücûn (müstehcen) türlerinin yanı sıra 
tasvirde de usta bir şairdir. Gençliğini ge¬ 
çirdiği Suriye ve çevresini, Nil ve yakının- 


Bahâeddin 
İbnü's-Sââtî'nin 
divanının 
unvan 
sayfası ile 
ilk sayfası 

(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, 
nr. 3872) 
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daki mesire yerlerini aniatan şiirleri onun 
en güzel manzumeleri içinde sayılır. Bu¬ 
nunla birlikte birinci sınıf Abbâsî şairle¬ 
ri arasında yer almasını sağlayan şiirleri 
methiyeleridir. Methiyelerinin nesîb bö¬ 
lümündeki gazellerini geleneğe uyarak 
nazmetmiştir. Gazelden övgüye geçişte 
büyük ustalık göstermiş, berâat-i tehal- 
lus için güzel' örnekler ortaya koymuştur. 
Mahmûd Saffet b. Mustafa Ağa es-Sââtî 
şairin divanından seçtiği bazı şiirleri ya¬ 
yımlamış (Kahire 1278, 1298), daha sonra 
Enîs el-Makdisî, Süleymaniye Kütüphane¬ 
si nüshasını esas alıp Suriye ve Mısır nüs¬ 
halarıyla karşılaştırarak eseri geniş bir 
mukaddimeyle birlikte neşretmiştir (I-Il, 
Beyrut 1938-1939). İbnü’s-Sââtî’nin ayrıca 
Mukatta c âtü'n-Nîl adlı küçük bir divanı 
olduğu kaydedilmektedir. 
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İBNÜ’s-SÂÂTÎ, Fahreddin 

(yjlcU! JŞİ ^olijats) 

Fahrüddîn Rıdvan b. Muhammed 
Alî b. Rüstem el-Horasânî es-Sââtî 
(ö. 618/1221 [?]) 

Hekim ve vezir. 

L J 

Dımaşk’ta doğdu; aslen Horasanlı bir 
aileye mensuptur. Bir muvakkit olan ba¬ 
bası aynı zamanda saat yapım ve onarı- 
mıyla uğraştığı için İbnü’s-Sââtî nisbesiy- 
le tanınmıştır. Radıyyüddin er-Rahbî ile 
Dımaşk’a gelen Fahreddin el-Mardînî’den 
tip, Tâceddin el-Kindî’den edebiyat oku¬ 
du. Şiir ve mûsikiyle ilgilenmesinin yanın¬ 
da yüksek seviyede mantık ve felsefe bil¬ 
gisine de sahipti. 

Eyyûbî hânedanından I. el-Melikü’l- 
Âdil’in oğlu el-Melikü’l-Fâiz’in veziri, di¬ 
ğer oğlu el-Melikü’l-Muazzam îsâ’nın hem 
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veziri hem özel hekimi olan İbnü’s-Sââtî 
çok zeki ve ihtiras derecesinde ilme düş¬ 
kün bir kimse idi. Yâküt el-Hamevî bir¬ 
kaç defa onun meclisine katıldığını belir¬ 
tir ve 618’de (1221) Dımaşk’ta vefat et¬ 
tiğini söyler ( Mu c cemü ’l-üdeba', XI, 142); 
öte yandan Bağdatlı İsmâil Paşa 620’de 
(1223), Heinrich Suter ve Sarton ise 620- 
630 (1223-1233) yılları arasında öldüğü¬ 
nü söylemektedirler. Babası gibi saat ya¬ 
pım ve onarımmı iyi bildiği anlaşılan İb¬ 
nü’s-Sââtî’nin, babası tarafından yapıla¬ 
rak Dımaşk’ta Bâbü Ceyrûn’a (Bâbü’s-Sâ- 
ât) konulan saatin bakım ve onarımı için 
yazdığı ‘/imü's-sâ'âî ve'1-’’amelü bihö 
adlı eseri günümüze ulaşmış ve Muham¬ 
med Ahmed Dehmân tarafından başka 
risâlelerle bir arada yayımlanmıştır (Dı- 
maşk 1402/1981). İsmâil b. Rezzâz el-Ce- 
zerî’nin eseriyle birlikte ilk İslâm saat¬ 
leri konusunda önemli bir kaynak sayı¬ 
lan bu kitabın Almanca özet tercümesini 
Eilhard VViedemann ve Fritz Hauser yap¬ 
mıştır (“Über die Uhren im Bereich der 
islamischen Kültür”, bioua açta academiae 
naturae curiosorum, C, Halle 1915, s. 176- 
266). Kaynaklarda onun, tıpta geleneği¬ 
ne bağlı olduğu İbn Sînâ’nın el-Könûn 
fi’t-tıbb'ma bir hâşiye ve Kitâbü’l-Kü- 
lenc ine bir tekmile yazdığı, ayrıca Kitâ- 
bü'l-Muhtârât adı altında Arap şiirinden 
seçmeler yaptığı zikredilmektedir (İbn 
Ebû Usaybia, s. 662). 
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S Mahmut Kava 

^ İBNÜ’s-SÂÂTÎ, Muzafferüddin 

(^JGLJI ^1 ^jjjJljflüo) 

Ebü’l-Abbâs Muzafferüddîn Ahmed 
b. Alî b. Tağlib 
el-Ba‘lebekkî el-Bağdâdî 
(ö. 694/1295) 

Hanefî fakihi. 

L J 

Aslen Ba’lebekli olup 10 Zilkade 651 (1 
Ocak 1254) tarihinde Bağdat’a bağlı Der- 
tenk’te dünyaya geldi (Nâcî Ma'rûf, 1,88). 
Ziriklî’nin Ba’lebek’te doğduğuna dair 
verdiği bilgi doğru değildir. Astronomiy¬ 
le ilgilenen ve saat imalâtçısı olan babası¬ 


na nisbetle İbnü’s-Sââtî diye tanındı. Ba¬ 
basının Bağdat’ta Müstansıriyye Med- 
resesi’nin giriş kapısı üstündeki saati de 
yaptığı yahut bakımıyla görevli olduğu 
kaydedilir. Daha sonra ramazan ve kur¬ 
ban bayramlarında Müstansıriyye’de hut¬ 
be okumakla görevlendirilmesi ve bunun 
için de Hâşimî-Abbâsî soyundan gelme 
şartının aranması sebebiyle bu aileye 
mensup olduğu belirtilmektedir (a.g.e., 
I, 84). 

İbnü’s-Sââtî Bağdat’ta öğrenim gör¬ 
dü. Zahîrüddin Muhammed b. Ömer 
en-Nevcâbâzî, Ebü’l-Berekât en-Nese- 
fî, İbnü’s-Saykal el-Cezerî diye tanınan 
Ebü’n-Nedâ Meâd b. Nasrullah el-Har- 
rânî gibi âlimlerden ders aldı. Özellik¬ 
le fıkıh, fıkıh usulü, kelâm, Arap dili ve 
edebiyatı dallarında yetişti. Muvaffa- 
kıyye ve Müstansıriyye medreselerinde 
müderrislik yaptı. Talebeleri arasında Tâ¬ 
ceddin İbnü’s-Sebbâk diye tanınan Ali b. 
Sencer el-Bağdâdî, oğlu Mecdüddin İb¬ 
nü’s-Sââtî, kızı Fâtıma ve Rükneddin es- 
Semerkandî’nin adları geçmektedir. Lek- 
nevî’nin, doğum tarihini (661/1263) vefat 
yılı olarak kaydettiği Ali b. Sencer el-Bağ- 
dâdî’yi (ö. 750/1349 veya 755/1354) onun 
hocası olarak göstermesi (el-Feuâ’idü’l- 
behiyye, s. 26,121) doğru değildir. İbnü’s- 
Sââtî, Rebîülevvel 686’da (Nisan-Mayıs 
1287) Kâdılkudât İzzeddin İbnü’z-Zencâ- 
nî'ye nâib oldu. 4 Cemâziyelevvel 694 (22 
Mart 1295) tarihinde Bağdat'ta vefat et¬ 
ti ve Cüneyd-i Bağdâdî’nin kabri yanında 
defnedildi. Zamanında Hanefî mezhebi¬ 
nin önde gelen simalarından biri olan İb¬ 
nü’s-Sââtî, fıkıh ve usulüne dair kaleme 
aldığı iki eseri ve güzel yazısıyla tanın¬ 
mıştır. Fıkıh usulüyle ilgili eserini şerhe- 
den çağdaşı Şemseddin Muhammed b. 
Mahmûd el-İsfahânî onu takdirle anar, 
yine fıkıh ve usulü konusunda iki önemli 
eser yazan Mâlikî âlimi Cemâleddin İb- 
nü’l-Hâcib’den daha zeki olduğunu belir¬ 
tirdi. 

Eserleri. 1. Mecma c u'l-bahreyn ve 
mülteka'n-neyyireyn. Hanefî fıkıh lite¬ 
ratüründe Mevsılî’nin el-Muhtâr, Ebü’l- 
Berekât en-Nesefî’nin Kenzü'd-deka’ik 
ve Tâcüşşerîa’nın Vikaye tü ’r-rivoye’siyle 
birlikte “mütûn-i erbaa” diye anılan dört 
temel kitaptan biri olup Kudûrî’nin el- 
Muhtaşar'ı ile Ebû Hafs en-Nesefî’nin 
el-Manzûmetü'n-Neseiiyye adlı eseri¬ 
nin bir araya getirilmesiyle telif edilmiş¬ 
tir. Önsözde bu iki eserin birer deniz ve 
ışık, kendi kitabının da bunların birleşti¬ 
ği ve birbirine kavuştuğu yer olduğunu 
belirten müellif esere bu özellikleri ifa- 
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Muzafferüddin İbnü's-Sââtî'nin Mecma\ı’l-bah.reyn ve mülteka’n-neyyireyrı adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye 
Ktp., Fâtih, nr. 2087) 


de eden bir ad vermiştir. Bu sebeple bazı 
kaynaklarla (Keşfü’z-zunûn, II, 1599) bir 
kısım yazma nüshalarda ve kütüphane 
kataloglarında kitap adındaki son kelime¬ 
nin “nehreyn” şeklinde yazılması doğru 
değildir. Müellif eserini yazarken söz ko¬ 
nusu iki metni bir araya getirmekle yetin¬ 
meyip bazı ilâvelerde bulunmuş, sahih ve 
fetva için tercih edilen görüşlere işaret 
etmiştir. Gerek mezhep içindeki farklı gö¬ 
rüşleri gerekse diğer mezheplerin görüş¬ 
lerini verirken her biri için ayrı cümle ya¬ 
pısı ve fiil kipi kullanarak farklı bir metot 
denemiştir. Mecmcfu’l-bcıhreyn’m ya¬ 
rıya yakını Süleymaniye Kütüphanesinde 
olmak üzere Türkiye’de ve Türkiye dışın¬ 
daki kütüphanelerde 150 civarında yaz¬ 
ma nüshası bulunmaktadır (Süleymani¬ 
ye Ktp., Fâtih, nr. 2087-2102, Haşan Hüs¬ 
nü Paşa, nr. 317 [istinsah yılı: 690], Esad 
Efendi, nr. 908-911; TSMK, III. Ahmed, nr. 
712, 727, 1038-1039, 1041-1042; Beyazıt 
Devlet Ktp., Bayezid, nr. 2160, 2252, 2336- 
2338, 2491, 8856, 8913; Nuruosmaniye 
Ktp., nr. 1796-1799; Dârü'l-kütübi'z-Zâhi- 
riyye, nr. 9322 (müellif hayatta iken tale¬ 
besi Bedreddin Muhammed b. Ömeren- 
Nesefî tarafından 691/1292 yılında istin¬ 
sah edilmiştir], 2560, 4220, 61 53, 6676, 
7361,7782). Başta bizzat müellifi tarafın¬ 
dan olmak üzere eser için birçok şerh ve 
hâşiye yazılmıştır. Müellife ait şerhin otuz 


kadar, çok tutulan İbn Melek’e ait şerhin 
ise 150’yi aşkın nüshası günümüze ulaş¬ 
mıştır. a) İbnü’s-Sââtî, Şerhu MecmaH'l- 
bahreyn (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 
1752-1754, Şehid Ali Paşa, nr. 838, 840, 
Mahmud Paşa, nr. 191-192; Millet Ktp., 
Murad Molla, nr. 889; Beyazıt Devlet Ktp., 
Veliyyüddin Efendi, nr. 1213-1214; Köprü¬ 
lü Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 587; Dârü'l- 
kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 2623, 4472, 7066, 
8281,9360-9361). Bu şerhe Cemâleddin 
Aksarâyî bir hâşiye yazmıştır (Süleymani¬ 
ye Ktp., Fâtih, nr. 1472). b) Ebü’l-AbbasŞe- 
hâbeddin Ahmed b. İbrâhim el-Ayıntâbî, 
el-Menbcf fî şerhi’l-Mecmcf (Süleyma¬ 
niye Ktp., Esad Efendi, nr. 768, Cârullah 
Efendi, nr. 707-708; Millet Ktp., Murad 
Molla, nr. 891; Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, el- 
Fıkhü'l-Hanefî, nr. 472, IV ve V. ciltler müel¬ 
lif hattı), c) İbn Melek, Şerhu Mecmcfi'l- 
bahreyn (Millet Ktp., Feyzullah Efendi, nr. 
809-814, Murad Molla, nr. 885-887; Be¬ 
yazıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 2006, 2097- 
2099, 2246-2248, 2334-2335, Veliyyüddin 
Efendi, nr. 1215-1217,Süleymaniye Ktp., 
Süleymaniye, nr. 272, 489-492, Fâtih, nr. 
1760-1766; Amasya Beyazıt Ktp., nr. 344- 
347, 350, 353-356, 358; Dâru 1-kütübi'z-Zâ- 
hiriyye, nr. 7083 (müellif nüshasından is¬ 
tinsah edilmiş olup üzerinde İbn Âbidîn'e 
ait notlar vardır), 2650, 3708, 6584, 8280, 
9522). İbn Kutluboğa bu şerh üzerine bir 


hâşiye kaleme almıştır (Beyazıt Devlet 
Ktp., Bayezid, nr. 2492; Millet Ktp., Fey¬ 
zullah Efendi, nr. 707-708; Süleymaniye 
Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 750; Râgıb Paşa 
Ktp., nr. 478). d) İbnü’z-Ziyâ el-MekM, el- 
Meşrcf ttşerhi'l-Mecmcf (Süleymaniye 
Ktp., Cârullah Efendi, nr. 705, 1. cilt; ayrıca 
bk. Brockelmann, GAL, 1, 477). e) Bedred¬ 
din el-Aynî, el-Müstecmcf fî şerhi’l-Mec- 
ma c (Millet Ktp., Murad Molla, nr. 888; 
Beyazıt Devlet Ktp., Veliyyüddin Efendi, 
nr. 1222; Süleymaniye Ktp., Damad İbrâ¬ 
him Paşa, nr. 580). f) Ebü’l-Abbas İbn Şa‘- 
bân et-Trablusî, Teşnîfü'l-mesma c c ale 
(fî şerhi)’1-Mecmcf (Beyazıt Devlet Ktp., 
Veliyyüddin Efendi, nr. 1218-1219, Baye¬ 
zid, nr. 2452; Râgıb Paşa Ktp., nr. 525; Nu¬ 
ruosmaniye Ktp., nr. 45; Süleymaniye Ktp., 
Cârullah Efendi, nr. 702). g) Ebü’l-Mevâ- 
hib Ahmed b. Ebü’r-Rûh îsâ b. Halef er- 
Reşîdî, Kurretü'l-'ayn fî halli elfâzî 
Mecma c i'l-bahreyn (Süleymaniye Ktp., 
Sultan I. Ahmed, nr. 92). Eser üzerine ya¬ 
zılmış bir ta’likattır. Şemseddin Konevî, 
Mecma c u'l-bahreyn'e Ahmed b. Han- 
bel’in görüşlerini ilâve etmek suretiyle 
Dürerü’l-bihâr adlı bir eser kaleme al¬ 
mıştır (Süleymaniye Ktp., Reşid Efendi, 
nr. 196, Cârullah Efendi, nr. 640, Reîsül- 
küttâb Mustafa Efendi, nr. 330, Ayasofya, 
nr. 2244; Nuruosmaniye Ktp., nr 1 523; 
TSMK, 111. Ahmed, nr. 1035; Amasya Beya¬ 
zıt Ktp., nr. 1461). Mecma^u’l-bahreyn 
üzerine diğer bazı şerhlerle ihtisar ve 
nazım çalışmaları da yapılmıştır (Keşfü’z- 
zunûn, II, 1599-1601; ayrıca bk. Brockel¬ 
mann, GAL, 1, 477; SuppL, 1, 658). 2. el- 
Bedf. Çeşitli kaynaklar eseri bu adla an¬ 
makla birlikte başta müellif hattı nüsha 
olmak üzere bazı nüshalarda adı Nihâye- 
tü’l-vüşûl ilâ *. ilmi’l-uşûl şeklinde kayde¬ 
dilmektedir. Eseri neşre hazırlayanlardan 
Sa'd b. Garir de bunu esas almıştır. Ancak 
önsözde bunu takip eden cümlede mü¬ 
ellifin, eseri için kullandığı “bedî‘" (eşsiz, 
mükemmel) sıfatı diğer adı unutturacak 
kadar yaygınlık kazanmıştır {el-Bedf, ha¬ 
zırlayanın girişi, I, 242-243). Bazı eserler¬ 
de geçen Bedfu’n-nizâmi’l-câmf bey¬ 
ne kitâbeyi’l-Bezdevî ve’l-İhkâm adı 
( Keşfü’z-zunûn, I, 235; Hediyyetü’l- l ârifin, 
I, 100) kitabın özelliğini yansıtan son¬ 
radan yapılmış bir yakıştırma olmalıdır. 
Bağdatlı İsmâil Paşa ise el-Bedf ile Ni- 
hâyetü'l-vüşûl’ü iki ayrı eser gibi kay¬ 
detmiştir ( a.g.e., 1, 101). İbnü's-Sââtî, ön¬ 
sözde de belirttiği gibi Seyfeddin el-Âmi- 
dî’nin el-İhkâm'ı ile Fahrülislâm el-Pez- 
devî’nin Kenzü’l-vüşûl adlı eserini özet¬ 
leyip bazı ilâvelerle kitabını telif etmiştir. 
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Daha önce, fıkıh usulü alanında usul kai¬ 
deleri üzerine fıkhın fürûunu bina eden 
mütekellimîn ve fıkhî meselelerden ha¬ 
reketle usul kurallarını tesbit eden fuka- 
ha metotlarına göre eserler telif edilmiş¬ 
ken İbnü’s-Sââtî, her iki usule göre yazıl¬ 
mış iki önemli eseri birleştirdiği yeni bir 
telif metodu ortaya koymuştur. Fıkıhla 
ilgili eserinde kendi mezhebiyle diğer 
mezheplerin görüşlerini toplayan İbnü’s- 
Sââtî’nin fıkıh usulü konusunda da farklı 
iki usulü bir araya getirmesi dikkat çek¬ 
mektedir. Bundan dolayı el-Bedî c hem 
Hanefi hem Şâfiî âlimleri tarafından şer- 
hedilmiştir. Birçok yazma nüshası bulu¬ 
nan eser(Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Usûlü’l- 
fıkh, nr. 139, müellif hattı, yıl 694/1295; Sü- 
leymaniye Ktp., ŞehidAli Paşa, nr. 601 - 
603, Lâleli, nr. 686, Beşir Ağa, nr. 186, Fâ¬ 
tih, nr. 1243, Damad İbrâhim Paşa, nr. 435, 
Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 115, Ayasofya, 
nr. 984; İÜ Ktp., AY, nr. 1372, 2044; Nuruos- 
maniye Ktp., nr. 1294; Diyarbakır İl Halk 
Ktp., nr. 2313), Câmiatü’l-Ezherkülliyye- 
tü’ş-şerîa ve’l-kânûn’da Mehmed Akkaya 
(i-Il, 1402/1982), Mekke Câmiatü Ümrni’l- 
kurâ külliyyetü’ş-şerîa’da Sa‘d b. Garîr b. 
Mehdi es-Sülemî (1-11, 1405/1985) tarafın¬ 
dan doktora tezi olarak neşre hazırlan¬ 
mıştır. Kitap üzerineyazılan belli başlı 
şerhler şunlardır: a) Ebü’l-Feth Muslihud- 
din Mûsâ b. Emîri Hâc et-Tebrîzî, er-Re- 
fî c fî şerhi'l-Bedf (Süleymaniye Ktp., Şe- 
hid Ali Paşa, nr, 633, Yenicami, nr. 331; Dâ- 
rü'l-kütübi'l-Mısriyye, Usûlü'l-fıkh, nr. 63). 
b) Mahmûd b. Abdurrahman el-İsfahânî 
eş-Şâfıî, Beyânü me'âni (müşkili)'l-Be- 
dî c (Râgıb Paşa Ktp, nr. 410,411; Süleyma¬ 
niye Ktp., Fâtih, nr. 1345, Haşan Hüsnü Pa¬ 
şa, nr. 532; Beyazıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 


nr. 14). c) İbnü’ş-Şeyh Uveyne el-Mevsılî r 
eş-Şâfiî, Şerhu’l-Bedf (Dârü'l-kütübi'l- 
Mısriyye, Usûlü'l-fıkh, nr. 17). d) Ömer b. 

İshak el-Gaznevî, Kâşifü me c âni'l-Bedî c 
ve (fî) beyânı müşkilihi'l-menî c (Süley¬ 
maniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 683, Hacı 
Hüsnü Paşa, nr. 531; Âtıf Efendi Ktp., nr. [_ 
694; Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Tal'at, nr. 

299). Hanefîler’den İbnü'l-Hümâm ile Şâ- 
fiîler’den İbn Hatîb Cibrîn ve diğer bazı 
âlimler de kitaba şerhler yazmışlardır 
(Keşfü’z-zunûn, I, 235-236). Kaynaklarda 
İbnü’s-Sââtî’nin, çağdaşı İbn Kemmûne’- 
ye reddiye olarak ed-Düırü'1-mendûd 
fi'r-red c alâ feylesûfi'l-Yehûd adıyla bir 
eser yazdığı da kaydedilmektedir. 
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İBNÜ’s-SABBÂĞ 

(tjJİ) 

Ebû Nasr Abdüsseyyid b. Muhammed 
b. Abdilvâhid el-Bağdâdî 
(ö. 477/1084) 

Şâfiî fakihi. . 

400 (1009) yılında Bağdat’ta doğdu. İl¬ 
mî geleneğe sahip bir aileye mensuptur. 
Ebü’l-Hüseyin Muhammed b. Hüseyin el- 
Kattân ve İbn Şâzân el-Bağdâdî’den ha¬ 
dis dinledi; Kadı Ebü’t-Tayyib et-Taberî’- 
den fıkıh okudu. Zamanında İrak bölgesi¬ 
nin önde gelen Şâfiî fakihlerinden biri ol¬ 
du. Selçuklu Veziri Nizâmülmülk’ün 459’- 
da (1067) inşa ettirdiği Nizâmiye Medre¬ 
sesinde Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin ders ver¬ 
meyi reddetmesi üzerine İbnü’s-Sabbâğ 
ders verdi. Ancak öğrencilerin çabalarıyla 
Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin kararından vaz¬ 
geçmesi üzerine yirmi gün sonra bu gö¬ 
revden alındı. Talebeleri ve kendisinden 
rivayette bulunanlar arasında oğlu Ebü’l- 
Kâsım Ali, Hatîb el-Bağdâdî, Ebü’l-Kâsım 
İsmâil b. Ahmed es-Semerkandî, Harirî, 
Mü’temen b. Ahmed es-Sâcî, Muham¬ 
med b. Abdülbâkî el-Ensârî, Muham¬ 
med b. Ahmed eş-Şâşî ve Ebû Nasr ei- 
Gâzî gibi âlimler bulunmaktadır. 

İbnü's-Sabbâğ, 476 ( 1083) yılında Şîrâ- 
zî’nin vefatının ardından Nizâmiye Med¬ 
resesinde bir yıl daha ders verdikten son¬ 
ra gözlerinden rahatsızlanınca azledildi. 
Bu göreve tekrar dönmek için Nizâmül- 
mülk’le görüşmek üzere İsfahan'a gitti. 
Nizâmüimülk'ün kendisi için ayrı bir med¬ 
rese inşa edilmesi için emir vermesi üze¬ 
rine Bağdat’a geri dönen İbnü’s-Sabbâğ 
üç gün sonra 13 veya 14 Cemâziyelevvel 
477 (17 veya 18 Eylül 1084) tarihinde bu¬ 
rada vefat etti. Önce evine defnedilen ce¬ 
nazesi daha sonra Bâbü Harb Kabrista- 
nı’na nakledildi. Zühd ve takvâsıyla tanı¬ 
nan İbnü’s-Sabbâğ’ın Ebû İshak eş-Şîrâ- 
zî’ye denk olduğu, hatta mezhep fıkhını 
ondan daha iyi bildiği nakledilir (İbn Hal- 
likân, III, 217). Hanbelî âlimi Ebü'l-Vefâ 
İbn Akil de onun tanıdığı üç mutlak müc- 
tehidden biri olduğunu söylemekte (Süb- 
kî, V, 123), mezhepte yerleşik bazı görüş¬ 
leri eleştirdiği de görülmektedir (a.g.e., 
V, 127-134). 

Eserleri. 1. eş-Şâmil. İbn Hallikân ta¬ 
rafından Şâfiî fıkhının en güvenilir kitap¬ 
larından biri olarak nitelendirilen esere 
(Vefeyât, III, 217), öğrencisi Ebû Bekir Mu¬ 
hammed b. Ahmed eş-Şâşî'nin eş-Şâfî 
adıyla kaleme aldığı yirmi ciltlik şerhinden 


6133; DârüT-kütübi’l-Mısriyye, Usûlü’l-fıkh, 


İbnü's-Sabbâğ’ın 
et-Tarîku’s- 
sâlim ilallâh adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, 
nr. 2004) 
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İBNÜ's-SAFFÂR, Ebü'l-Kasim 


başka Osman b. Abdülmelik el-Kürdî ve 
İbn Hatîb Cibrîn’in de birer şerh yazdığı 
(Keşfü’z-zunûn, U, 1025), Kutbüddin İs- 
mâil b. Muhammed el-Hadramî'nin eş- 
Şâmil’ den derlendiği anlaşılan el-Mün- 
tehab adlı bir eserinin bulunduğu (TSMK, 

III. Ahmed, nr. 778; ayrıca bk. Brockelmann, 
GAL, I, 486) kaydedilmektedir. 2. et-Ja- 
rîku's-sâlim ilallâh (Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 2004). Bazı tasavvuf! konula¬ 
rın ele alındığı eser Tezkiretü’l- C âlim 
ve't-tarlku's-sâlim (İbn Hallikân, 111, 217; 
Kayseri Râşid Efendi Ktp., nr. 27016/7, vr. 
119 b - i 31 b > ve c Uddetü'l- C âlim ve’t-tan- 
ku's-sâlim (Sübkî, V, 122; Keşfü’z-zunûn, 
11,1129) adlarıyla da anılır. 3. el-Kâmil. 
Şâfiî ve Hanefî mezhepleri arasındaki gö¬ 
rüş ayrılıklarının ele alındığı bir eserdir 
( Keşfü’z-zunûn, II, 1381 ). 4. Fetâvâ. Mü¬ 
ellifin, yeğeni Ebû Mansûr Ahmed b. Mu¬ 
hammed İbnü’s-Sabbâğ tarafından bir 
araya getirilen fetvalarından oluşan eser¬ 
den Tâceddin es-Sübkî bazı nakiller yap¬ 
mıştır ( Tabakât, V, 127-134). 

Bunların yanında Kifâyetü's-sâ’il ve 
el-‘Udde (‘Cimde) fî uşûli'l-fıkh adlı eser¬ 
ler de kaynaklarda İbnü’s-Sabbağ’a nis- 
bet edilmektedir. Ayrıca Kâtib Çelebi 
Ebü’n-Nasr İbnü’s-Sabbâğ'a el-İş c âr bi- 
mcf rileti ihtilâfi ‘ ulemâ’i'l-emşâr adlı 
bir eser nisbet etmekteyse de (Keşfü’z- 
zunûn, I, 104) bu kitap Ebû Mansûr İb¬ 
nü’s-Sabbâğ'a ait olmalıdır (Sübkî, IV, 
153). 
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sâmi /? tânhi'l-fıkhi'l-İslâmi (nşr. Eymen Salih 
Şa'bân), Beyrut 1416/1995, il, 391; Muham¬ 
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İSli KÂMİL Yaşaroğlu 


İBNÜ’s-SÂBÛNÎ 

Ebû Hâmid Cemâlüddîn Muhammed 
b. Alî b. Mahmûd el-Mahmûdî 
(ö. 680/1282) 

^ Hadis hafızı. ^ 

604'te (1207) doğdu. Bir süre el-Me- 
likü'l-Efdal Nûreddin Ali’ye (1186-1196) 
imamlık yaptığı bilinen babasının Şam, 
Bağdat ve Mısır’da kısa sürelerle ikamet 
ettiği ve halkı Fars kökenli olan Basra’¬ 
ya bağlı Cevvîs köyünden olduğu belirtil¬ 
mektedir. Kelâm âlimi İsmâil b. Abdur- 
rahman es-Sâbûnî’nin soyundan geldiği 
için İbnü’s-Sâbûnî diye tanınmış, dedele¬ 
rinden Ali b. Ahmed b. Ali, Selçuklu Sulta¬ 
nı Mahmûd b. Muhammed Tapar'm dost¬ 
luğunu kazanması sebebiyle Mahmûdi 
nisbesiyle anılmıştır. Anne ve baba tara¬ 
fından çeşitli âlimlerin yetiştiği bir aileye 
mensup olan İbnü’s-Sâbûnî'nin dedesi, 
babası ve babasının amcasının taşıdığı 
“sûfT nisbesine bakılacak olursa onun da 
tasavvufî terbiye aldığı söylenebilir. Tah¬ 
sil için Şam, Mısır ve Hicaz bölgelerini do¬ 
laşarak Ebü’l-Bekâ İbn Yaîş’ten Arap dili 
ve belâgatı okudu. Aralarında İbnü’l-Ha- 
restânî, Abdüllatîf el-Bağdâdî ve İbnü’n- 
Neccâr el-Bağdâdî’nin de bulunduğu pek 
çok âlimden hadis dinledi. Dımaşk'taki 
Nûriyye Dârülhadisi’nde bir süre hocalık 
yaptı. Kendisinden Reşîd el-Attâr, Abdül- 
mü’min b. Halef ed-Dimyâtî, Ebû Muham¬ 
med el-Birzâlî ve Yûsuf b. Abdurrahman 
el-Mizzî gibi âlimler faydalandı. Zehebî de 
ondan icâzet aldı. Ömrünün son yıllarında 
hâfızasının zayıflamasından dolayı riva¬ 
yetlerini karıştırdığı söylenmekte, ancak 
bundan önceki rivayetlerinin sahih, ken¬ 
disinin de iyi bir hadis ve ricâl âlimi oldu¬ 
ğu belirtilmektedir. İbnü’s-Sâbûnî Zilka¬ 
de 680’de (Şubat 1282) Dımaşk’ta vefat 
ederek Kâsiyûn dağı eteklerinde bir yere 
defnedildi. Ölüm tarihini Süyûtî’nin 608 
(1211) olarak kaydetmesi zühûl eseri ol¬ 
malıdır. 

Eserleri. İbnü’s-Sâbûnî’nin günümüze 
ulaşan Kitâbü Tekmileti İkmâli'l-İk- 
mâl adlı eseri, İbn Mâkûlâ’mn el-İkmâl 
adlı kitabına İbn Nukta tarafından İk- 
mâlü’l-İkmâl adıyla yapılan zeylin zeyli¬ 
dir. Zehebî, İbnü’s-Sâbûnî’nin mü'telif ve 
muhtelif konusunda faydalı bir eser yaz¬ 
makla birlikte bu alanda temayüz etme¬ 
diğini söylemekteyse de ( Tezkiretü’l-huf- 
fâz, IV, 1464) İbn Hacer onu başarılı bul¬ 
maktadır. Birçok âlime.kaynak teşkil eden 


eserine İbnü’s-Sâbûnî daha çok hadisçile- 
ri almakla beraber fakıh, müfessir, şair, 
vezir, mutasavvıf, edip, kâtip, doktor, ta¬ 
rihçi, vâiz ve bunların dışında değişik 
zanaat erbabını da kaydetmiştir. Ay¬ 
rıca ilmiyle şöhret bulmuş kadınlara yer 
verilmiş olması eserin önemini arttırmak¬ 
tadır. Mustafa Cevâd tarafından neşre ha¬ 
zırlanan kitap iki defa basılmıştır (Bağdad 
1377/1957; Beyrut 1406/1986). İbnü's-Sâ- 
bûnî’nin ayrıca el-EMdîşü'l-müntekâ- 
tü'l-erba c în c ani’ş-şüyûhi'ş-şikâti'l-er- 
ba c în ve et-Tuhfe fi'1-hadlş adlı eserle¬ 
rinin bulunduğu kaydedilmektedir (Keh- 
hâle, XI, 62). 
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1İSI İsmail Hakki Ünal 

F İBNÜ’s-SAFFÂR, Ebü’l-Kâsım 

(jÜuaJf ,jjl pMjlÂll ^jİ) 

EbüTKâsım Ahmed 
b. Abdillâh b. Ömer b. es-Saffâr 
el-Gâfikî el-Endelüsî 
(ö. 426/1035) 

Endülüslü astronom ve matematikçi. 

L J 

Kurtuba’ya (Cordoba) bağlı Gâfik’te 
(Guyo) doğdu ve büyük dedesine nisbe- 
ten İbnü's-Saffâr künyesiyle meşhur oldu. 
Kaynaklarda bazan kardeşi usturlap ya¬ 
pıcısı Muhammed ile karıştırıldığı görü¬ 
lür. Doğum tarihi bilinmiyorsa da hocala¬ 
rının ölüm tarihlerinden hareketle 360 
(971) yılı civarında dünyaya geldiği tah¬ 
min edilmektedir. Tahsilini Kurtuba'da 
yaptı, dinî ilimleri muhtemelen Kadı İbn 
Müferric el-Ümevî'den okudu; çünkü on¬ 
dan ve başka muhaddislerden hadis din¬ 
leyip rivayet ettiği bilinmektedir. Daha 
sonra Endülüs’te bilimin öncüsü sayılan 
astronom ve matematikçi Mecrîtî’nin öğ¬ 
rencisi oldu. Hammûdîler’in siyasî karışık¬ 
lık çıkarması üzerine kuvvetli bir ihtimal¬ 
le Emîr Mücâhid el-Âmirî’nin daveti üze¬ 
rine Dâniye’ye (Denia) gitti ve oraya yer¬ 
leşip riyâzî ilimler öğretimini başlattı; 
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İBNÜ's-SAFFÂR, Ebü'l-Kâsım 


birçok öğrenci yetiştirdikten sonra 426 
(1035) yılı sonlarında vefat etti. Daha çok 
eğitim ve öğretim alanındaki çalışmala¬ 
rıyla tanınmış ve arkasından sadece ast¬ 
ronomi konusunda iki eser bırakmıştır. 
Sâid el-Endelüsî onun dil, edebiyat, fıkıh, 
kelâm, tarih ve riyâziye alanında tanınmış 
birer âlim olan öğrencilerinden İbn Ber- 
güt, Ebü’l-Asbağ el-Vâsıtî, İbn Şehr er- 
Ruaynî, Yahyâ b. Hişâm el-Kureşî el-Ef- 
tas ve İbnü'l-Attâr el-Kurtubî’nin adlarını 
vermektedir ( Tabakâtü’l-ümem, s. 173- 
174); öğrencilerinden biri de kendisini 
şeyhleri arasında zikreden muhaddis Ebû 
Ömer İbn Mehdî’dir (İbn Beşküvâl, I, 42). 

Eserleri. 1. ez -Zîcü'l-muhtaşar. Sind- 
hind (Siddhânta) metoduyla hazırlanmış 
astronomik tabloların özeti mahiyetin¬ 
dedir; fakat günümüze intikal etmemiş 
olup bir nüshası Paris’te bulunan İbrânîce 
tercümesiyle tanınmaktadır (Sezgin, VI, 
250). 2. el- c Amel bi'l-usturlâb (Kitab fi 
‘ Ameli’l-usturlâb , Risale fi’l-usturlâb ue 
zikriâlâtih ue eczâ’ih, Risâletü’l-usturlâb). 
Usturlabın yapısı, işlevleri ve kullanılışı 
hakkında küçük hacimli düzenli bir çalış¬ 
madır. Ancak Abdullah b. Muhammed b. 
Sa‘d et-Tücîbî’nin de belirttiği gibi (aş. 
bk.) müstensihler elinde değişikliğe uğ¬ 
ramış ve ortaya bab sayıları farklı çeşitli 


nüshaları çıkmıştır. Eser, kırk iki bab ihti¬ 
va eden Madrid ve Berlin nüshaları esas 
alınarak J. Millas Valicrosa tarafından Ki- 
tâbü'1-’’Amel bi'l-usturlâb ve zikru âlâ¬ 
tih ve eczâ’ih adıyla yayımlanmıştır (Re- 
uista Del Instituto Egipcio de Estudios Is- 
lamicos en Madrid, Ill/l (Madrid 1955], s. 
47-76). Fuat Sezgin’in kütüphane kayıt¬ 
larını verdiği yazmalarına ( GAS, VI, 250) 
ilâveten Türkiye’de bulunan beş nüsha¬ 
sından (Akpınar, I, 192-194) İstanbul Üni¬ 
versitesi Kütüphanesi'ndeki elli üç bab- 
dan oluşan ve başında yazarın adını Ebü’l- 
Kâsım Muhammed b. Ahmed b. Abdullah 
b. Ömer b. Saffâr şeklinde bildiren nüs¬ 
hanın (AY, nr. 4800/9) mevcutların en es¬ 
kisi ve eksiksizi olduğu anlaşılmaktadır. 
İbnü’s-Saffâr'ın, milâdî takvime göre ocak 
ayı başlarının hicri takvimden hangi gün 
ve tarihe rastlayacağına dair bilginin ku¬ 
rallaştırdığı elli üçüncü babda verdiği ilk 
örnekte hicri 418 yılı Zilhiccesi ikinci gü¬ 
nünün milâdî 1028 yılı Ocak ayı başı oldu¬ 
ğunu ifade etmesinden eseri o güne ya¬ 
kın bir zamanda, yani Dâniye’ye yerleştik¬ 
ten sonra yazdığı sonucu çıkarılabilir. Fa¬ 
kat Süleymaniye Kütüphanesi’ndeki kırk 
iki bablı iki nüsha ile (Şehid Ali Paşa, nr. 
2776/9; YahyâTevfik, nr. 244/8) Kahire 
nüshasında (King, ll, 396) bu tarihin 413 


(1023) olması, müellifin kitabı iki defa 
telif ettiği ihtimalini akla getirmektedir. 
Eserin Türkiye’deki diğer iki nüshasının 
içinde yer aldığı Sivas Ziyâ Bey Kütüpha¬ 
nesi’ndeki bir mecmuada (nr. 317: birin¬ 
cisi 33 bab [vr. l b - 1 0 b ] , diğeri 40 bab [vr. 
1 l b - 30 b ]) altıncı sırada bulunan kitabın 
(vr. 61 a -87 b ), müstensihlerin eseri deği¬ 
şikliğe uğrattıklarını söyleyen Abdullah 
b. Muhammed b. Sa’d b. Muhammed et- 
Tücîbî’nin Risale ü'l-usturlâb adıyla kita¬ 
ba yaptığı bir ıslah çalışması olduğu gö¬ 
rülmektedir. Astronomi ve matematik 
bilgini Muhammed b. Ahmed b. Ebû Yah¬ 
yâ el-Habbâk et-Tilimsânî, İbnü’s-Saf- 
fâr’ın bu eserini özetleyerek manzum hâ¬ 
le getirmiştir (Ziriklî, V, 333). İbnü’s-Saf- 
fâr’a ayrıca Kitâb ü'l-edviyeti'l-müfre- 
de adlı bir kitap nisbet edilmekteyse de 
(DMBİ, IV, 112) bu eserin tabip Ebû Ca‘- 
fer Ahmed İbnü’s-Saffâr’a ait olması da¬ 
ha kuvvetli bir ihtimaldir (Sâid el-Ende- 
lüsî, s. 175). 
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Saffâr’.’, DMBİ, IV, 112. ı—ı 

İM Cemil Akpinar 

İBNÜ’s-SAFFÂR, Ebü’l-Velîd ' 

(jÜLoJI ) 

Ebü’l-Velîd İbnü’s-Saffâr Yûnus 
b. Abdillâh b. Muhammed 
b. Mugîs el-Kurtubî 
(ö. 429/1038) 

Hadis ve fıkıh âlimi, kadı. 

2 Zilkade 338’de (23 Nisan 950) Kurtu- 
ba'da (Cordoba) doğdu. Öğrenimini mem¬ 
leketinde tamamladı. Ebû Bekir İbnü’l- 
Ahmer’den Nesâî'nin es-Sünen ini, Ebû 
îsâ el-Leysî’den İmam Mâlik’in el-Muvat- 
ia’ını rivayet etti. Ayrıca İbn Zerb'den fı¬ 
kıh. Haşan b. Reşîk el-Askerî gibi hoca- 


Ebü'l-Kâsım İbnü's-Saffâr'ın el-'Amel bi’l-usturlâb adlı eserinin ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 2776/9) 
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İBNÜ'S-SÂÎ 


lardan fıkıh ve hadis tahsil etti; Dârekut- r 
nî'den de icazet aldı. Mekkî b. Ebû Tâlib. 

Ebû Amr ed-Dânî, İbn Hazm, İbn Abdül- 
ber en-Nemerî, Bâcî, İbnü'l-Hazzâ ve İb- 
nü't-Tallâ' ondan istifade eden âlimlerden 
bazılarıdır. 

Değişik görevlerde bulunan İbnü’s-Saf- 
fâr. Batalyevs’e (Badajoz) kadı olarak gön¬ 
derildi, bir müddet sonra bu görevi bıra¬ 
kınca buradaki Zehrâ Camii’ne hatip ola¬ 
rak tayin edildi, bu arada şûra üyeliği gö¬ 
revini de yürüttü. Daha sonra Kurtuba 
Camii imamlığı, bir süre de vezirlikyaptı. 

Bu görevden azledilince evine çekildiyse 
de ilerlemiş yaşına rağmen III. Hişâm ta¬ 
rafından 419'da (1028) Kurtuba kadılığı¬ 
na tayin edildi ve ölünceye kadar bu göre¬ 
vini sürdürdü. Hadis ilimleri ve fıkıh ala¬ 
nında iyi yetişmiş bir âlim, güzel konuşan 
bir vâiz olduğu, sûfiyâne şiirler yazdığı, 
zühd hayatına önem verdiği belirtilen İb- 
nü’s-Saffâr 28 Receb 429'da (6 Mayıs 
1038) vefat etti ve İbn Abbas Kabrista- 
nı’na defnedildi. 

İbnü’s-Saffâr'ın kaynaklarda adı geçen 
eserleri şunlardır: el-Muva“ab fî şerhi 
(tefsîri)'l-Muvattcf, Fezâ’ilü'l-munka- 
tı c îne ilallâhi hzze ve celle, et-Tesellî 
c ani'd-dünyâ bi-te’mîli hayri'l-âhirah, 
Kitâbü Tıbbi'l-kulûb eş-şâfî min ele- 
mi'z-zünûb, el-İbtihâc bi-mahabbeti'l- 
lâhi te c âlâ, et-Teysîr ve't-tesbîb ve'l- 
ihtişâş ve't-takrib, Ünsü'l-vahid, Fe- 
z â’ilü'l-enşâr, KitâbüT-Mu^ammerîn, 
Fezâ’ilüT-müteheccidîn, Dıfâ’ü'ş-şû- 
lihîn, Kitâbü Mahabbeti'llâh, Kitâbü'l- 
Mevâkıf, Mesâ’ilü İbn Zerb, el-Mûci- 
zü'l-kâfî, Kitâbü'l-'İbâd, Kitâbü'l-Müs- 
taşrihîne bi'llâhi sübhânehû ve te c â- 
lâ Hnde nüzûli'l-belâ, Kitâbü'l-Hikâ- 
yât. 

BİBLİYOGRAFYA . 

Humeydî, Cezuetü’l-muktebis ( nşr. İbrâhim 
el-F.byârî), Kahire 1410/1989, II, 613; Feth b. 

Hâkân el-Kaysî, Matmahu’l-enfüs ue mesrahu’t- 
te’ennüs fi miilehi ehli'l-Endelüs (nşr. M. Ali Şe- 
vâbike). Beyrut 1403/1983, s. 59-60; Kâdîİyâz, 
Tertîbü’l-medârik, IV, 739; İbn Hayr, Fehrese, s. 

287; İbn Beşküvâl. eş-Şıla (nşr. İbrâhim el-Ebyâ- 
rî), Beyrut 1410/1989, III, 981-982; Dabbî, Buğ- 
yetü’i-mültemis (Ebyârt), 11, 688; İbn Saîd el- 
Mağribî, el-Muğrib, II, 159; Zehebî, Adâmü’n- 
nübelef, XVII, 569-570; Nübâhî, Târihu kudâ- 
ti’l-Endelüs (nşr. Meryem Kasım Tavîl), Beyrut 
1415/1995, s. 126-127; İbn Ferhûn, ed-Dibâ- 
cü'l-müzheb, II, 374-375; İbn Kunfüz. Vefeyât 
(nşr. Âdil Nüveyhiz), Beyrut 1971, s. 238; Keş- 
fü'z-zunûn, I, 495; II, 1707; Hediyyetü'Karifin, 

II, 572; îzâhu'l-meknûn, I, 285-287; Kehhâle, 
Mj c cetnü’l-mCkellifin, XIII, 348-349; Ziriklî, el- 
AHâm (Fethullah), VIII, 262; Haşan Yûsuf! Eş- 
kûrî, “İbn Şaffâr”, DMBİ, IV, 112-113. 

H Au Osman Koçkuzu 


İBNÜ’s-SAGİR 

(ji^aJI ,jJİ) 

(ö. 290/903’ten sonra) 

Rüstemîler devri tarihçisi. 

Hayatı hakkında yeterli bilgi bulunma¬ 
maktadır. Ahbârü'l-e’immeti'r-Rüste- 
miyyîn adlı eserini yazdığı 290 (903) 
yılında çeyrek asır önce Rüstemîler’in 
merkezi Tâhert’e yerleştiği tahmin edil¬ 
mektedir. Eserde, Rüstemîler’den İmam 
Ebü’l-Yakzân döneminin (874-894) bir kıs¬ 
mını idrak ettiğini ve meclisinde bulun¬ 
duğunu söylemesi onun Tâhert'e başka 
bir yerden gelmiş olması ihtimalini güç- 
lendirmektedir. Küfe, Basra ve diğer şe¬ 
hirlerden Tâhert’e gelip yerleşenlerin 
çokluğundan bahsetmesi ve Tâhert'in 
yerlileri olan İbâzî Hârirîleri’yle ilişkilerin¬ 
den söz ederken onlardan biri olmadığı¬ 
nı belirten ifadeler kullanması da bu gö¬ 
rüşü desteklemektedir. İbnü's-Sagir’in 
Mâlikî veya mutedil bir Şiî olduğu rivayet 
edilmekle birlikte Şîa’ya mensup olma 
ihtimali daha kuvvetlidir. Kitabında İbâzî 
karşıtı bazı ifadeler yer alsa da İbâzîler’e 
karşı düşmanca bir tavır takınmamıştır. 
Hakkında araştırma yapanlar, onun ak¬ 
tardığı haberlerin doğruluğuna önem ve¬ 
ren ve olayları objektif bir şekilde değer¬ 
lendiren tenkitçi zihniyete sahip bir tarih¬ 
çi olduğu konusunda birleşirler. 

Ahbârü'l-e’immeti'r-Rüstemiyyîn, 
Tâhert Rüstemîleri'ne dair Hâricîler'den 
Ebû Zekeriyyâ el-Vercelânî'nin es-Sîre ve 
ahbârü'l-e’imme (Kitâbü Siyeri’l-e’imme 
ue ahbârihim, Târihu EbiZekeriyyâ) adlı 
eserinden sonra en önemli kaynaktır. İb- 
nü’s-Sagir, Rüstemîler’in İbâzıyye kolunun 
ikinci imamı Abdülvehhâb b. Abdurrah- 
man’dan (787-823) altıncı imam Ebû Hâ- 
tim Yûsuf b. Muhammed’e (894-895.899- 
907) kadar geçen dönemi çok geniş bir 
şekilde anlatmıştır. Kitap, Ebû Hâtim Yû¬ 
suf devri olayları tamamlanmadan sona 
ermektedir. Müellif eserinde sadece Tâ¬ 
hert tarihini ele almış, şehrin civarında 
cereyan eden hadiselere neredeyse hiç 
yer vermemiştir, anlattığı olayların tari¬ 
hini de nâdiren kaydetmiştir. Fâtımîler 
adına faaliyette bulunan İsmâiiî dâîsi Ebû 
Abdullah eş-Şiî’nin 296’da (909) Kuzey 
Afrika’da yaptığı tahribattan söz etme¬ 
mesi müellifin bu tarihten önce öldüğünü 
göstermektedir. İbnü’s-Sagir, Rüstemî¬ 
ler’in kuruluşundan kendisinin Tâhert’e 
gelişine kadar olan dönemle ilgili kısmı 
İbâzîler’den dinlediklerine, bundan son¬ 
raki bölümü ise kendi gözlemlerine da¬ 
yanarak anlatmıştır. Eser Ebû Zekeriyyâ 


el-Vercelânî, Ebü’l-Kâsım İbrâhim el-Ber- 
râdî ve Ebü’l-Abbas eş-Şemmâhî tarafın¬ 
dan kaynak olarak kullanılmıştır. 

Ahbârü'I-e^immeti'r-Rüstemiyyîn, 
Aussi de Calassanti Motylinski tarafından 
yapılan Fransızca tercümesiyle birlikte 
(Chroniçue d’Ibn Şaghlr sur les imams 
rostemides de Tahert) Zikru hcfzi'l-ah- 
bâr fi'l-e’immeti'r-Rüstemiyyîn men¬ 
kûl min İbni'ş-Şağir adıyla neşredilmiş 
(Actes du XIV congres International des 
orientalistes, Alger 1905 içinde, Paris 1908, 
s. 3-132), bu neşirde yer alan Arapça me¬ 
tin daha sonra MecelletüT- c UlûmiT-in- 
sâniyye'de yeniden yayımlanmıştır (“Les 
cahiers de Tunisie: Revue des Sciences 
humaines faculte de letters de Tunisie", 
XXIII/91 -92 [Tünus 1975], s. 315-368). Ese¬ 
ri Muhammed Nâsır ve İbrâhim Behhâz 
da neşretmiştir (Beyrut 1406/1986). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü's-Sagir, Afıbârü’l-e’immetiT-Rüstemiy- 
yin (nşr. Muhammed Nâsır - İbrâhim Behhâz), 
Beyrut 1406/1986, neşredenin girişi, s. 5-27; 
Muhammed Mübârekel-Mîlî, Târilju'l-Cezâ’iri’l- 
kadim ue’l-hadlş, Cezayir 1350, II, 69; Mahmûd 
İsmail, el-Hauâric fı’l-Mağribi’l-lslâmi, Beyrut 
1976, s. 9; Ch. A. Julien, Histoire de l’Afriçue 
du nord: Tunisie-Algerie-Maroc, Paris 1980, II, 
34-38; T. Levvicki, “Les historiens, biographes et 
traditionnistes ibadites-wahbites de l'Afrique 
du nord du VIII e au XVl e siecle”, FO, III (1961- 
62), s. 105-106; a.mlf., “ibn al-Şaghîr”, El 2 
(ing ), III, 924; Vedâd el-Kâdî, “İbnü’ş-Şağîr: 
Müverrihu'd-devleti’r-Rüstemiyye", Mecelle- 
tü’l-Asâle, sy. 45, Kostantlne 1387/1977, s. 40 

H SABRİ HİZMETLİ 


İBNÜ’s-SÂÎ 

(^Ut^l) 

Ebû Tâlib Tâcüddîn Alî b. Enceb 
b. Osman el-Hâzin el-Bağdâdî 
(ö. 674/1276) 

Iraklı tarihçi. 

14 Şâban 593’te (2 Temmuz 1197) Bağ¬ 
dat’ta doğdu. İbnü’s-Sâî diye meşhur ol¬ 
masının sebebi bilinmemektedir. Bazan 
İbnü’s-Sââtî şeklinde kaydedilirse de bu¬ 
nun yanlış olduğu anlaşılmaktadır (/Yı¬ 
sa 5 ü’l-hulefâ\ neşredenin girişi, s. 15-16). 
İbnü’s-Sâî, genç yaşta Sühreverdiyye ta¬ 
rikatının pîri Şehâbeddin es-Sühreverdî'- 
ye intisap etti; 608 (1211-12) yılında on¬ 
dan hırka giydi. Ebü’l-Yümn el-Kindî, 
Ebü’l-Bekâ el-Ukberî, İbnü’d-Dübeysî, İb- 
nü’n-Neccâr el-Bağdâdî ve İbn Ebü’l-Ha- 
dîd gibi âlimlerden kıraat, hadis, tefsir, 
fıkıh, tarih ve edebiyat dersleri aldı. Nizâ- 
miye ve Müstansıriyye medreselerinde 
hâfız-ı kütüb olarak çalışan İbnü’s-Sâî. ha¬ 
lifeler ve diğer devlet adamlarıyla kur- 
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İBNÜ'S-SÂÎ 


duğu iyi ilişkiler sayesinde birçok bilgi ve 
belgeye ulaşma imkânı buldu. Bu görevi 
sırasında başta tarih olmak üzere çeşitli 
alanlarda eserler telif etti. Abbâsîler'in 
yıkılışına ve Bağdat’ın Moğollar tarafın¬ 
dan istilâsına şahit oldu. Kitaplarını Nizâ- 
miye Medresesi’ne bağışladı. 20 Rama¬ 
zan 674’te (8 Mart 1276) Bağdat’ta vefat 
etti. İbnü’l-Fuvatî, Zehebî, Ebü’l-Fidâ İbn 
Kesîr, Ali b. îsâ el-Hazrecî ve Safedî gibi 
tarihçiler onun eserlerinden faydalanmış¬ 
lardır. İbnü’s-Sâî’nin kıraat, hadis, tefsir 
ve fıkıhla da ilgilendiği, ayrıca şiir yazdığı 
kaydedilmektedir. Abdülmü’min b. Ha¬ 
lef ed-Dimyâtî ve İbnü’l-Fuvatî onun ta¬ 
lebeleridir. 

Eserleri. 1. el-Câmtiu'l-muhtaşaı ti 
c unvâni't-tevûrîh ve c uyûni's-siyer. Kro¬ 
nolojik sıraya göre düzenlenen hacimli bir 
eser olup sadece 595-606 (1199-1209) 
yıllarını ihtiva eden IX. cildi günümüze 
ulaşmış ve Mustafa Cevâd tarafından 
neşredilmiştir (Bağdad 1353/1934). Kita¬ 
ba İbnü’l-Fuvatî bir zeyil yazmıştır. 2. Ci- 
hâtü'l-e’immeti'l-hulefâ J mine'l-harâ’ir 
ve'l-imâ\ Abbâsî halifelerinin meşhur 
eşlerine ve câriyelerine dair olup bazı 
emîr ve Selçuklu sultanlarının hanım¬ 
larına da yer verilmiştir. Mustafa Cevâd 
eseri Nisâ’ü ’l-hulefâ 5 adıyla yayımlamış¬ 
tır (Kahire 1993). 3. el-Mdlemü'l-Atâbe- 
kî. Zengîler'le ilgili olan eser Atabeg 11. 
Nûreddin Arslanşah’a sunulmuştur (Keş- 
fü’z-zunûn, II, 1741). Berlin Staatsbiblio- 
thek’te bulunan (nr. 9776 [Sprenger, nr. 
52]) başı ve sonu eksik bir yazmanın bu 
eser olduğu tahmin edilmektedir (Patton, 
CXXXV!II/1 |1988], s. 148). 4 .Ahbârü'l- 
hulefd > (Keşfü’z-zunCın, 1,26, 293). İbnü’s- 
Sâî’ye nisbet edilerek yayımlanan Muh¬ 
tasarlı Ahbâri'l-hulefâ 3 (Bulak 1309) bu 
eserin muhtasarı olmadığı gibi müellife 
de ait değildir (Nisâ’ü’l-hulefâk neşrede- 
nin girişi, s. 24; Abbas el-Azzâvî, 1, 94). 

İbnü’s-Sâî, bunlardan başka Nâsır-Li- 
dînillâh’tan Müsta’sım-Billâh’a kadar son 
dört Abbâsî halifesine dair biyografiler 
kaleme almış, İbnü’n-Neccâr’ın Hatîb el- 
Bağdâdî’nin Târihu Bağdâd ’ına yaptığı 
zeyle ve İzzeddin İbnü’l-Esîr’in el-Kâ- 
mil’ine birer zeyil yazmış, Harîrî’nin el- 
Makâmât'mı şerhetmiştir. Onun kaynak¬ 
larda adı geçen diğer bazı eserleri de şun¬ 
lardır: el-înâs bi-menâkıbi'l-hulefâ 3 
miri Benî Abbâs, Ahbârü'l-vüzerâ\ Ah- 
bârü'l-üdebâ’, Ahbâru kudâti Bağdâd, 
el-îzâh c ani'l-ehâdîşi'ş-şıhâh, el-Ehâ- 
dîsü'ş-şemâniyetü'1-ğâliye ti'ş-sümâ- 
niyeti'l- c âliye, el-Meşyeha, el-Menâ- 
kıbü'l- c aliyye li-müderrisi'l-medrese- 
ti’n-Nizâmiyye, Letâ’ifü'l-meAnî ti 
ştfarâ^i z amânî, Muhtasarı! Tefsîri'l- 
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Beğavî, Ahbârü'l-Hüseyn b. Manşûr 
el-Hallâc, Tabakâtü'l-fukahâ\ el-Mu- 
hib ve'l-mahbûb, el-Haş c alâ talebi'l- 
veled, Kitâbü'z-Zühhâd (ayrıca bk. fii- 
sâ J ü’l-hulefâ\ neşredenin girişi, s. 23-32). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’s-Sâî, riisâ’ü’l-hulefâ’: Cihâtüi-e'imme- 
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Cevâd), Kahire 1993,neşredenin girişi, s. 12-32; 
Zehebî, Tezkiretû'l-huffâz,W, 1469; el-Havâdi- 
şü’l-câmba (nşr. Mustafa Cevâd). Bağdad 1351/ 
1932, s. 386; isnevî, Tabakâtü'ş-Şâftiiyye, II, 
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mân, Bağdad 1376/1957,1, 90-95; G. Vajda, Le 
dictionnaire des autorites de Abd al-Mu’min 
ad-Dimyâti, Paris 1962, s. 71; Nâcî Ma'rûf, Ta¬ 
rihli ‘’u.lemâ’i’ğ-MCıstanşıriyye, Kahire 1396/ 
1976, II, 337-339; Nüveyhiz, Mu‘cemü’l-mü- 
fessirîn, I, 356; Şâkir Mustafa, et-Târîhu’l-‘Ara- 
bî uei-mü’errihûn, Beyrut 1993, IV, 305-311; 
J. Somogyi, “ibn al-Jauzi’s School of Historio- 
graphy", AO, VI/1-3 (1956), s. 210-212; Dou- 
glas Patton, “ibn al-Sâ’î's Account of the Last 
of the Zangids", ZDMG, CXXXVI1I/1 (1988), s. 
148-158; F. Rosenthal. “ibn al-SâT’, EP ( ing.), 
III, 925-926; Sâdık Seccâdî, “İbn Sâ‘î”, DMBİ, 
III, 655-657. m 
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İBNÜ’s-SÂİB el-KELBİ 

(bk. KELBÎ, Muhammed b. Sâib). 

İBNÜ’s-SÂİĞ et-TÜCÎBÎ 
(bk. İBN BÂCCE). 

İBNÜ’s-SÂİĞ ez-ZÜMÜRRÜDÎ 


Ebû Abdillâh Şemsüddîn Muhammed 
b. Abdirrahmân b. Alî ez-Zümürrüdî 
(ö. 776/1375) 


L 


Hanefî fakihi. 


J 


Bazı kaynaklarda doğum tarihi 708 
(1308) olarak verilmekle birlikte İbnü’l- 
Cezerî, bizzat kendisinden naklen 704 
(1304) yılında Kahire'de dünyaya geldi¬ 
ğini bildirmektedir (Câyetü’n-Nihâye, II, 
163). Takıyyüddin İbnü’s-Sâiğ’den kıraat, 
Alâeddin el-Konevî ile Hatîb el-Kazvînî’den 
meânî ve beyân, Fahreddin Osman b. Ali 
ez-Zeylaî, Tâceddin İbnü’t-Türkmânî, Alâ¬ 
eddin İbnü’t-Türkmânî ve İbn Abdülhak 
el-Vâsıtî’den fıkıh okudu. Yûsuf b. Abdur- 
rahman el-Mizzî, Birzâlî ve İbn Seyyidün- 
nâs gibi âlimlerden hadis dinledi. Bu ilim- 
dallarında kendisini iyi yetiştirdi ve döne¬ 


minin seçkin Hanefî fakihlerinden biri ol¬ 
du. 728’de (1328) Konevî’nin kadılık gö¬ 
revinde bulunduğu Dımaşk’a giderek bir 
süre Emevî Camii’nde nahiv ve kıraat 
dersleri verdi. Daha sonra Kahire’ye dö¬ 
nüp Ebû Hayyân el-Endelüsî ile Şehâbed- 
din İbnü’l-Murahhil’in ders halkasına ka¬ 
tıldı. Safedî’nin teşvikiyle çalışmalarını 
edebiyat ve şiir üzerinde yoğunlaştırdı. 
İbn Tolun Camii ve el-Medresetü’l-Eşre- 
fiyye’de müderris olarak görev yaptı. Ta¬ 
lebeleri arasında Muhammed b. Ebû Be¬ 
kir İbn Cemâa ve İbnü’l-Cezerî gibi meş¬ 
hur âlimler vardır. Devlet adamlarına ya¬ 
kınlığı ile tanınan İbnü’s-Sâiğ 765 (1364) 
yılında dârüladl müftülüğüne, Receb 
773’te (Ocak 1372) kazaskerliğe getirildi. 
Büyük bir miras bırakarak 13 Şâban 776 
(17 Ocak 1375) tarihinde vefat etti ve Tür- 
betü’s-Sûfiyye’ye defnedildi. 

Eserleri. el-Mirköt ti tirâbi “Lâ ilahe 
illallah" (nşr. Mahmûd Receb Mûsâel- 
Müzeyyin, Tanta 1991); el-Vaz c u'l-bâhir 
ti rei'i ef'âli’z-zâhir (nşr. Cemâl Abdü- 
lâtî Muhaymer, Kahire 1985); el-Menhe- 
cü'l-kavîm fi (feuâ’ide/kauâlde tete‘al- 
lak bl)'l-Kudâni'l- c az.îm (Berlin Staats- 
bibliothek, nr. 4601); Şerhu’l-EmâlHÛşY- 
nin kelâm ilmine dair manzum eserinin 
şerhidir; Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 1799, 


İbnü's-Sâiğ ez-ZCımürrüdî'nin er-Rakm * ale’l-Bürde (Şer- 
hu Kaşîdeti’l-bürde) adlı eserinin ilk sayfası (Süleymani¬ 
ye Ktp., Lâleli, nr. 1799/1) 
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vr. 67-1 ] 3); er-Rakm C aleî-Bürde [Şerhu 
Kaşîdeti’l-bürde; Süleymaniye Ktp., Lâle¬ 
li, nr. 1799/1; Millet Ktp., Feyzullah Efen¬ 
di, nr. 1635); Tahmisi i Kaşîdeti'l-Bürde 
(Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efen¬ 
di, nr. 3740). İbnü’s-Sâiğ’in ayrıca Berlin 
Staatsbibliothek’te (nr. 7866) tamamlan¬ 
mamış avla ilgili bir şiirinin yazma nüs¬ 
hası bulunmakta (Ahlwardt, VII, 80) ve 
kaynaklarda et-Ta c lîka fi ’l-mesâ’ili ’d-da- 
kıka, MecmaA'l-ferâ'id ve menba‘u'1- 
feva’ıd, el-Gamz C ale'l-Kenz, Şerhu Me- 
şâriki'l-envâr, el-Mebânî fiT-me c ânî, 
Şerhu Elfiyyeti İbrı Mâlik, eş-Şeme- 
rü'l-cenî fi'l-edebi's-senî, et-Tezkire- 
tü'n-nahviyye, İhtirâ c u'l-fühûm li'cti- 
mâ c i'l- c ulûm, Ravzü'l-efhâm fî ifhâmı 
(aksâmi)'l-istifhâm, Haşiye c alâ Muğnî 
İbrı Hişâm, İhkâmü’r-rây fî ahkâmi'l- 
ây adlı eserleri zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Safedî, el-Vâfi, 111, 244-245; İbnü'l-lrâki, ez- 
Zeyl c alei-‘lber[ nşr. Salih Mehdî Abbas), Beyrut 
1409/1989, II, 377; İbnü’l-Cezerî, Ğâyetü’n-Nl- 
hâye, II, 163-164; Makrîzî, es-Sülûk, III/1, s. 
245; Ibn Kâdî Şühbe, et-Târih (nşr. Adnan Der¬ 
viş), Dımaşk 1994, 111, 468-469; Ibn Hacer. ed- 
Dürerü'l-kâmine, III, 499-500; a.mlf.. İnbâ’ü'l- 
ğumr, I, 137-139; İbn Tağrîberdî, en-Nücûmü'z- 
zâhire, XI, 138-139;a.mlf., ed-Deltlü’ş-ŞâfUnşr. 
Fehîm M, Şeltût), Kahire 1399/1979, II, 635; İbn 
Kutluboğa, Tâcü’t-terâcim (nşr. ibrâhim Salih), 
Dımaşk 1412/1992, s. 221; Süyûtî. Buğyetü'l- 
uu’at, I, 155-156; Dâvûdî, Tabakâlü’l-müfessi- 
rîn, II, 182-184; İbnü’l-Kâdî, Dürretü’l-hicâl, II, 
131-132; Keşfü’z-zunûn, I, 18, 31, 153, 384, 
524, 817; II, 1163, 1210, 1329, 1332, 1579, 
1603, 1689, 1749, 1753,1803, 1818, 1883, 
1924,1952, 2015; Flügel, Handschriften, I, 468; 
Leknevî, el-Feuâfidü’l-behiyye, s. 175; Ahl- 
tvardt, Verzeichnis, IV, 140; VII, 80; K. Vollers, 
Katalog der Islamischen, Christlich-Oriental- 
ischen Handschriften, Leipzig 1906, s. 169; 
Brockelmann, GAL, II, 32; Suppl., II, 21; îzâ- 
hu’l-meknûn, I, 162; II, 469; Ramazan Şeşen 
v.dğr., Fihrisü mahtûtâti Mektebeti Köprülü, 
İstanbul 1406/1986, II, 148; Ahmet Özel, Hane¬ 
fi Fıkıh Âlimleri, Ankara 1990, s. 83-84; İnâye- 
tullah Fâtihî Nijâd, “İbn Şâ’ig”, DMBİ, III, 102. 

ffl Saffet Köse 

r İBNÜ’s-SALÂH, Ebü’l-Fütûh 

(ı ı ı) 

Ebü’l-Fütûh Necmüddîn (Kemâlüddîn) 
Ahmed b. Muhammed 
b. es-Serî b. es-Salâh 
(ö. 548/1153) 

Matematik ve mantık âlimi, tabip. 

L J 

Hayat hikâyesini anlatan eserlerde ge¬ 
nellikle Hemedanlı olduğu kaydedilmek¬ 
teyse de İbnü’l-Kıftî Sümeysât’ta (Samsat) 
doğduğunu belirtir (İhbârüî-’-ulemâ\ s. 


279). İlk tahsilini doğduğu yerde tamam¬ 
ladıktan sonra Bağdat'a gidip mantık, 
matematik ve tıp başta olmak üzere çe¬ 
şitli ilim dallarında öğrenim gördü; an¬ 
cak matematikçi Ebü’l-Hakem el-Ende- 
lüsî (Hakîm el-Mağribî) dışındaki hocaları¬ 
nın kimliği bilinmemektedir. Emîr Hüsâ- 
meddin Timurtaş'ın daveti üzerine Mar¬ 
din’e giderek onun yakın dostları arasına 
katılan İbnü's-Salâh bir süre orada ika¬ 
met etti ve muhtemelen bir yandan emî- 
rin özel hekimliğini yaparken bir yandan 
da onun için bir kütüphane kurdu. Bu sı¬ 
rada felsefe dersleri veriyordu ve Fahred- 
din el-Mardînî de talebeleri arasındaydı. 
Daha sonra Dımaşk’a giderken Musul’a 
uğradığında Emîr Nûreddin Zengî’ye tak¬ 
dim edildi ve ondan büyük saygı gördü.- 
Dımaşk’a varınca tabip Ebü’l-Fazl İsmâil 
b. Ebü’l-Vakâr’ın evinde kaldı; bu esnada 
orada bulunan hocası Ebü’l-Hakem el- 
Mağribî ile yeniden görüştü. S48 (1153) 
yılında Dımaşk’ta öldü ve Bânyâs nehri ke¬ 
narındaki Sûfiye Mezariığı'na defnedildi. 

İbnü’s-Salâh mantık, felsefe, matema¬ 
tik, astronomi ve tıp gibi aklî ilimlerde iyi 
yetişmiş bir âlim filozof idi; İbn Ebû Usay- 
bia’nın ondan felsefî ilimlerin incelikleri¬ 
ne vâkıf bir hakîm olarak bahsetmesi de 
bunu göstermektedir (‘■Uyûnü’l-enbâ\ 
s. 638, 639). Eserleri incelendiğinde İb- 
nü’s-Salâh’ın, kendisinden önceki felsefî 
ve ilmî birikime vukufu kadar bu birikimi 
değerlendirip tam bir bilimsel metotla 
eleştirebilecek yetkinliğe de sahip oldu¬ 
ğu görülür. Eserlerinde özellikle mantık, 
matematik ve tabîiyyât konularında Aris¬ 
to, Batlamyus, Abdurrahman es-Sûfî, 
Ebü’r-Reyhân el-Bîrûnî, İbn Sînâ ve İb- 
nü'l-Heysem gibi pek çok âlim ve filozofu 
eleştirerek onların tanım ve açıklamala¬ 
rına ilimler tarihi açısından önemli itiraz¬ 
lar yöneltmiştir. 

Eserleri. 1 . SebebüT-hata* . Batlam- 
yus’un ei-Mecis/î’sinin (Almagest) Vll 
ve VIII. makalelerindeki cetvelleri düzelt¬ 
mek amacıyla kaleme alınan eserde yıl¬ 
dızların koordinatlarını tayin ederken dü¬ 
şülen hatalar İncelenmekte ve çeşitli nüs¬ 
halar karşılaştırılarak istinsahlar sırasın¬ 
da meydana gelen yanlışlıklar gösteril¬ 
mektedir. Eser Paul Kunitzsch tarafından 
bir değerlendirme yazısı ve Almanca çe¬ 
virisiyle birlikte neşredilmiştir (Göttingen 
1975) 2. Cevâb c an burhân. Öklid’in Ele¬ 
mentlerinin VII. makalesinde sayılar ve 
matematiksel önermelerle ilgili olarak or¬ 
taya konulan bazı görüşlerin tartışıldığı 
ve bu çerçevede İbnü’l-Heysem’in eleşti¬ 
rildiği risâleyi Gregg de Young bir giriş 


yazısı ve İngilizce çevirisiyle birlikte ya¬ 
yımlamıştır (Frankfurt 1994). 3. Şerhu 
Faşl. Aristo’nun Kitâbü'l-Burhân’mm 
ikinci makalesinin sonunda yer alan bir 
bölümün şerhidir. Bazı mantık terimleri¬ 
nin ele alındığı ve bunlarla ilgili örnekle¬ 
rin tartışıldığı eserde, şerhedilen metnin 
Mattâ b. Yûnus tarafından Arapça’ya ya¬ 
pılan hatalı çevirisine ve İbn Sînâ’nın yan¬ 
lış anlamasına işaret edilerek bunların 
tashihine çalışılmaktadır. Mübahat Tür- 
ker Küyel tarafından bir giriş yazısı ve 
Türkçe çevirisiyle birlikte neşredilmiştir 
(Ankara 1971)4. eş-Şekli i 'r-râbk min eş- 
kâli'l-hamlî. Mantık konusunda olan ese¬ 
ri Nicholson Rescher İngilizce çevirisiyle 
birlikte yayımlamıştır (Pittsburg 1966). s. 
Beyânü'l-hata ’. Aristo’nun Fi's-semâ 3 
ve'l- c âjem adlı eserinin III. makalesinde 
yer alan unsurların şekli olmadığı tarzın¬ 
daki görüşünün ve daha sonra Themistius 
ve Ebü’l-Ferec İbnü’t-Tayyib gibi şârihlerin 
bu görüşe getirdikleri açıklamaların eleş¬ 
tirildiği risâle Mübahat Türker Küyel tara¬ 
fından bir giriş ve Türkçe çevirisiyle bir¬ 
likte neşredilmiştir (Ankara 1964). 6. Key- 
fiyyetü tastîhi'l-basîti'l-kürî (Brockel¬ 
mann, 1, 857). 7. Dû Mes’ele-i Hendesî. 
Geometriyle ilgili iki meseleye ayrılan ese¬ 
rin Heinrich Suter tarafından bilimsel 
incelemesi yapılmıştır (“Einige geome- 
trische Aufgaben bei arabischen Mathe- 
matikern”, Bibliotheca Mathematica, VIII 
[Stockholm 1907-1908], s. 30-33). 8. îzâ- 
hu'l-Burhân. Ebû Saîd Câbir b. İbrâhim 
es-Sâbî’nin geometri konusundaki eseri¬ 
ne yapılmış bir haşiyedir (Sezgin, V, 254). 
9. îzâhu galatı Ebî 'Alî Îbni’l-Heyşem. 
Öklid'in Elementler' inin X. makalesinde 
yer alan ilk figürle (şekl) ilgili olarak İbnü’l- 
Heysem’in eleştirildiği bir risâledir (a .g.e., 
V, 371). 10. Beyânü mâ vehime fîhi Ebû 
Alîİbni’l-Heyşem. İbnü’l-Heysem’in eş- 
Şükûk c alâ Öklîdis adlı eserindeki bazı 
görüşlerini eleştirmek amacıyla kaleme 
alınmıştır {a.g.e., V, 370). 11. Mâ zekere- 
hû Batlamyus. Batlamyus’un astrono¬ 
mi konusundaki fikirleri hakkında olup 
bilinen tek nüshası Topkapı Sarayı Müzesi 
Kütüphanesi’ndedir (111. Ahmed, nr. 3415/ 
15). 12. Tezyîfü mukaddemâti makâlâti 
Ebî Sehl el-Kûhî. Ebû Sehl el-Kûhî’nin 
matematiğe dair yazmış olduğu bir risâ- 
leye yöneltilen eleştirileri ihtiva etmek¬ 
tedir (a.g.e.,V, 320). 13. Keşfü’ş-şübhe. 
Öklid’in Elementlerinin XII. makalesin¬ 
de yer alan on dördüncü figür üzerine ba¬ 
zı matematikçilere sorulan bir problem 
hakkındadır. 14. Beyânü mâ vehime fî¬ 
hi Ebû Naşr el-Fârâbî. el-Mecistî' nin 
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bir bölümünün (V makale, 17. bölüm) şer¬ 
hiyle ilgili olarak Fârâbî’nin eleştirildiği ve 
ilgili kısmın yeniden şerhedildiği bir çalış¬ 
madır (Ebü'l-Kâsım Kurbânı, s. 37). 15. el- 
Fevzü'l-aşğarü'l-hikme (İbn Ebû Usay- 
bia, s. 641). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü'l-Kıftî, İhbârü’l-\ılemâ’ , s. 264,279; İbn 
Ebû Usaybia, '■Uyû.nü'l-enbâ' , s. 402, 638-641; 
Brockelmann, GAL Suppl., I, 857; Nâmen Dâ- 
nişuerân-ı Naşiri, Kum, ts. (Dârü'l-fikr), I, 251- 
260; Fuâd Seyyid, FihrisüT-mahtûtâti’l-muşao- 
uere, Kahire 1960,111/3, s. 91-92; Sezgin, GAS, 
V, 54, 55, 80, 107, 110, 119, 169, 254, 320, 
370, 371; VI, 92-93; N. Rescher, Tetauuürü’l- 
mantıkı’FArabt (trc. Muhammed Mehrân), Ka¬ 
hire 1985, s. 392-393; Ebü'l-Kâsım Kurbânî, Zin- 
deglnâme-i Riyâzîdânân-ı Deure-i İslâmî, Tah¬ 
ran 1365 hş., s. 35-37; H. Suter, Beitrâge zur 
Geschichte der Mathematik und Astronomie 
im İslam, Frankfurt 1986,1, 127; Max Krause, 
“Stambuler Handschriften Islamischer Mathe- 
matiker”, Beitrâge zur Erschliessung der Ara- 
bischen Handschriften in İstanbul und Anato- 
lien (ed. Fuat Sezgin), Frankfurt 1986, II, 731- 
733; Mübahat Türker Küyel, “İbnü’s-Salah’ın 
De Coelo ve Onun Şerhleri Hakkında Tenkitle¬ 
ri", Araştırma, II, Ankara 1964, s. 1-79; a.mlf., 
“Kültür Karşılaşmasına Bir Misal Olarak İbn 
Us-Salâh", a.e.,IX(1971). s. l-27;a.mlf„ "Tarih 
Yöntemi Bilincine Misal Olarak Bir Artuklu 
Hizmetlisi: İbn Us-Salah", TTK Bildiriler VIII 
(1981), II, 665-677; Paul Kunitzsch, “Arabic 
Criticism of Ancient Greek Traditions: ibn al- 
Salâh and the Almagest”, Proceedings of the 
First International Symposium for the History 
of Arabic Science, Halep 1976, II, 85-90; David 
Pingree, “ibn as-Salâh Zur Kritik der Koordi- 
natenüberlieferung im Sternkatalog des Al¬ 
magest”, Bibliotheca Orientalis, XXXIV/3-4, 
Leiden 1977, s. 233-234; Gregg De Young.'Tbn 
Al-San on Ex Aequali Ratios: His Critique of 
ibn Al-Haytham and His Attempt to Improve 
the Parallelism Betvveen Books V and VII of 
Euclid’s Elements”, Zeitschriftfür Geschichte 
der Arabiscti-Islamischen Wissenschaften, IX, 
Frankfurt 1994, s. 99-152; A. Ca'ferî Nâînî, “İbn 
Salâh", DMBİ, IV, 117-121. 

H Ömer Mahir Alper 

F İBNÜ’s-SALÂH eş-ŞEHREZÛRÎ ' 
cMaJ! ^j() 

Ebû Amr Takıyyüddîn Osman 
b. Salâhiddîn Abdirrahmân 
b. Mûsâ eş-Şehrezûrî 
(ö. 643/1245) 

Hadis âlimi ve fakih. 

L J 

577'de (1181) Kuzey irak'taki Erbil’e 
bağlı Şehrezûr’un Şerehân köyünde doğ¬ 
du. Bölgenin tanınmış bir Kürt âlimi olup 
Halep’teki Esediyye Medresesi’nde hoca¬ 
lık yapan babasının lakabından dolayı İb- 
nü’s-Salâh diye tanındı. Üçüncü göbekten 
dedesi Ebü’n-Nasr’a, ayrıca soyuna ve do¬ 


ğum yerine nisbetle Nasrî, Kürdi ve Şe- 
rehânî diye de anılır. Kur’ân-ı Kerîm’i ez¬ 
berledikten sonra babasından Şâfiî fıkhı¬ 
nı öğrendi. İlme olan ilgisini gören babası 
erken yaşta onu Musul’a göndererek İb- 
nü’s-Semîn Ubeydullah b. Ahmed’den ha¬ 
dis öğrenmesini ve ondan Ebû İshak eş- 
Şîrâzî’nin el-Mühezzeb'ini okumasını 
sağladı. Burada ayrıca hadis ve kıraat 
okudu ve Nizâmiye Medresesi müderri¬ 
si İmâdüddin Ebû Hâmid Muhammed b. 
Yûnus’a yardımcılık yaptı. İbn Yûnus’un 
kardeşi Ebü’l-Feth Mûsâ b. Yûnus’tan bir 
süre gizlice mantık dersi aldıysa da hoca¬ 
sı kendisine halkın bu ilmi okuyanları iti¬ 
kadı bozuk saydığını hatırlatması üzerine 
mantık dersine son verdi. İlmî seyahatle¬ 
rine devam ederek Bağdat'ta İbn Sükey- 
ne, İbn Taberzed Ömer b. Muhammed, 
Hemedan'da İbnü’l-Muazzim Abdurrah- 
man b. Abdülvehhâb, Nîşâbur’da Man- 
sûr b. Abdülmün’im el-Furâvî, Müeyyed 
b. Muhammed b. Ali et-Tûsî. Horasan 
müftüsü İbnü's-Saffâr Kasım b. Ebû Sa'd 
Abdullah, İbn Dihye el-Kelbî, Merv’de 
Ebü’l-Muzaffer es-Sem‘ânî, Kazvin’de Ab- 
dülkerîm b. Muhammed er-Râfiî, Halep’¬ 
te İbnü’l-Üstâd Abdurrahman b. Abdul¬ 
lah, 613 (1216) yılı civarında gittiği Dı- 
maşk’ta Ebû Mansûr İbn Asâkir ve Har¬ 
ran’da Ruhâvî gibi âlimlerden faydalandı. 


Tefsir, hadis ve fıkıh sahalarında dev¬ 
rinin tanınmış âlimleri arasında yerini 
alan, Arap dilini ve lügat ilmini de iyi bi¬ 
len İbnü’s-Salâh, Kudüs’te el-Medrese- 
tü’s-Salâhiyye’de (el-Medresetü'n-Nâsıriyye) 
bir müddet hocalık yaptı. 616’da (1219) 
el-Melikü’I-Muazzam, şehrin Haçlılar’ın eli¬ 
ne geçeceğini ve daha sonra burayı geri 
almanın zorlaşacağını düşünerek şehir 
surlarını yıktırınca Kudüs’ü terkedip Dı- 
maşk’a gitti ve yeni kurulan Revâhiyye 
medreselerinde ders verdi. el-Melikü’l- 
Eşref, Eşrefiyye Dârülhadisi’ni yaptırdığı 
zaman (630/1233) yönetimini ona verdi. 
İbnü’s-Salâh hayatının sonuna kadar bu¬ 
rada hocalık ve idarecilik yaptı. Ayrıca Sit- 
tüşşâm (eş-Şâmiyyetü’l-Civâniyye) ve eş-Şâ- 
miyyetü’s-suğrâ medreselerinde ders 
verdi. Kendisinden faydalanmak amacıyla 
Dımaşk’a gelen talebelerle meşgul oldu, 
imlâ meclislerinde hadis rivayet etti ve 
başta kendi eseri c Ulûmü'l-hadîş olmak 
üzere Şahîh-i Buhârî, Şahîh-i Müslim 
ve es-Sünenü'l-kübrâ’yı okuttu. Kemâ- 
leddin İshak b. Ahmed el-Maarrî, Ebû 
Muhammed Abdurrahman b. Nûh el- 
Makdisî, Sellâr b. Ömer el-Erbîlî, Ebû Şâ- 
me el-Makdisî, Muhammed b. Hüseyin 
b. Rezîn el-Hamevî, İbn Hallikân, Ebü’l- 
Yümn İbn Asâkir ve Ali b. Muhammed 
el-Yûnînî onun talebelerinden bazılarıdır. 


İbnü's-Salâh es-$ehrezûrî'nin Şıyânetü Sahihi Müslim adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 475) 
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İBNÜ'S-SALÂH eS-SEHREZÛRÎ 


İbnü’s-Salâh 25 Rebîülâhir 643’te (19 
Ekim 1245) Dımaşk'ta vefat etti ve Makâ- 
birü’s-sûfıyye’ye defnedildi. 

Kaynaklarda İbnü's-Salâh’ın vakarlı, fa¬ 
sih konuşan, takvâ sahibi bir âlim olduğu 
ve devrin sultanından büyük saygı gördü¬ 
ğü belirtilmektedir. Selefi görüşü benim¬ 
seyen İbnü's-Salâh Kur'an ve hadisleri 
te'vil etmeyi doğru bulmaz, tartışmalı ko¬ 
nulara girmezdi. İsmâilî-Bâtınîler felse¬ 
feyi Ehl-i sünnet’e karşı bir silâh, mantığı 
muhatabı aldatmak için safsata mantığı 
olarak kullandıklarından felsefe ve man¬ 
tıkla ilgilenenler hakkında sorulan bir so¬ 
ruya verdiği cevapta felsefeyi saçmalık, 
şaşkınlık ve sapıklık olarak nitelemiş, fel¬ 
sefeyle uğraşanların ilâhî yardımdan ve 
nübüvvetin aydınlığından mahrum kala¬ 
cağını belirterek bu uğursuzların şerrin¬ 
den müslümanları korumanın ve ken¬ 
dilerini medreselerden uzaklaştırmanın 
sultana vâcip olduğunu söylemiştir (Ze- 
hebî, A'/âmü’n-nüfae/â 3 , XXIII, 143). Melik¬ 
ler onun görüşüne değer verdiklerinden 
Dımaşkta yıllarca felsefe ve mantık oku- 
tulmamıştır (İbn KâdîŞühbe, II, 114). 

Eserleri. A) Hadis. 1. Mukaddimetü 
İbni'ş-Şalâh* (‘ülûmü’l-hadîş, Akşa’l- 
emel ue’ş-şeuk fî c ulûmi hadîşi’r-Resûl). 
Hadis usulü konularının ele alındığı eser 
üzerinde çoğu şerh ve ihtisar olmak üze¬ 
re yüzlerce çalışma yapılmış, ayrıca man¬ 
zum hale getirilmiş, bu ihtisarlar ve man¬ 
zumeler üzerine şerhler yazılmıştır. Kitap 
Abdülhay el-Leknevî(Leknev 1304 [taş- 
baskısı]), Nûreddin Itr (Medine-Halep 
1386/1966, 1972; Dımaşk 1984), Aişe Ab- 
durrahman (Kahire 1974,1989,1411/1990) 
ve başkaları tarafından yayımlanmıştır. 
2. Şıyânetü Şahîhi Müslim mine'l-ih- 
lâli (haleli) ve'l-ğalat ve himâyetühû 
mine'l-iskâti ve's-sakat. On bölümden 
meydana gelen eserde Şahîh-i Müslim 
hakkında genel bilgiler verilmiş, kitaba 
yöneltilen bazı tenkitler cevaplandırılmış 
ve Şahîh-i Müslim’in mukaddimesiyle 
bazı hadislerdeki garîb kelimeler açıklan¬ 
mıştır. Eserin Süleymaniye Kütüphane¬ 
sindeki yegâne nüshasını (Ayasofya, nr. 
475) Muvaffakb. Abdullah b. Abdülkâdir 
yayımlamıştır (Beyrut 1404/1984). 3. Miş- 
bâhu'l-mişkât fi'l-ehâdîş (Süleymaniye 
Ktp., Ayasofya, nr. 883). 4. er-Red c ale't- 
terğib miri (‘an) şalâti'r-reğd’ibi'l-mev- 
zû c a ve beyânü mâ iîhâ min muhâle- 
feti's-süneni’l-meşrû'a (Hükmü şalâti’r- 
reğâ’ib). On dört sayfadan ibaret olan ri- 
sâleyi Muhammed Nâsır el-Elbânî ve Mu- 
hammed Züheyr eş-Şâvîş neşretmiştir 
(Dımaşkl380/1960). S. Envârü'l-lüm c a 


ü'l-cem c beyne'ş-şıhâhi's-seb^a. Kay¬ 
naklarda zikredilmemekle birlikte eserin 
Chester Beatty Library'de bir nüshasının 
bulunduğu kaydedilmektedir (Arberry, II, 
1124, nr. 5100). 6. Müsnedü'l-hâfız c Oş- 
mân b. eş-Şalâh el-Eşerî fîmâ verede 
mine'l-ehâdîş fî fazli'l-İskenderiyye 
ve ‘Askalân. Yine kaynaklarda yer al¬ 
mayan bu eserin bir nüshasının Berlin 
Königlichen Bibliothek'te kayıtlı olduğu 
belirtilmektedir (Ahlwardt, Verzeichnis, 
II, 185, nr. 1389). 7. el-Emâlî. Dârü’l-kütü- 
bi’l-Mısriyye'de (Ezher, nr. 3749) nüshası 
mevcut olan eserin birinci hadisi bazı kay¬ 
naklarda Hadîsii ’r-rahmeti’l-m üselsel 
bi'l-evveliyye (Şerhu’l-hadlşi’t-müselsel 
bi’l-euueliyye: er-Râhimûneyerhamühü- 
mü’r-rahmân ue turukuhû ue feuâ’idü- 
hû) adıyla müstakil bir kitap olarak geç¬ 
mekte, Rûdânî bunu Meclis fîhi hadî- 
şü'r-rahme bi-fevâhd ğazîre adıyla zik¬ 
retmekte (Şılatü’l-halef, s. 398), Muham¬ 
med Abdülhay el-Kettânî, el-Müselsel 
bi’l-evveliyye’nin iki kürrâseden ibaret 
bir nüshasının özel kütüphanesinde bu¬ 
lunduğunu söylemektedir. 8. el-Etıâdî- 
şü'l-külliyye elletî c aleyhâ medârü'd- 
dîn. İbnü’s-Salâh, muhtemelen bir kırk 
hadis kitabı yazmak amacıyla cevâmiu’l- 
kelim* özelliğine sahip hadislerden yirmi 
altısını bu çalışmasında bir araya getir¬ 
miş, ancak eseri tamamlayamamıştır. 
Nevevî, buna aynı nitelikteki on altı hadi¬ 
si ilâve ederek kırk iki hadisten meydana 
gelen el-Eıba'ûn adlı derlemesini mey¬ 
dana getirmiştir. 9. Şerhu Ma’rileti \ılû- 
mi'l-hadîş. Müellif, Hâkim en-Nîsâbûrî’- 
nin eserini şerhetmeye başlamış, ancak 
tamamlamaya ömrü yetmemiştir. 10. et- 
Tenvîr fî mevlidi's-sirâci'l-münîr. İb¬ 


nü’s-Salâh bu eseri, hadis tahsili için Ho¬ 
rasan’a giderken 604’te (1207-1208) uğ¬ 
radığı Erbil’de kaleme almıştır. Kaynak¬ 
larda ayrıca onun tamamlanmadığı be¬ 
lirtilen Şerhu Şahîhi Müslim, Havâşî 
ve ta^lîköt c alâ Metâlfi'l-envâr li-Ebî 
İshâk İbn Kurkül adlı çalışmaları zikre¬ 
dilmektedir. 

B) Fıkıh. 1. Şerhu müşkili'l-Vasît (Iş- 
kâlât C ale’l-Vasît). Gazzâlî’nin eserine yö¬ 
nelttiği tenkitlerden ve bazı tashihle¬ 
rinden ibarettir. Ahmed Mahmûd İbra¬ 
him, eserin Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de 
bulunan nüshasını (Fıkhu'ş-Şâfiî, nr. 260) 
Gazzâlî’nin el-Vasît fi'l-mezheb’i ile bir¬ 
likte yayımlamıştır (1-V1I, Kahire 1417/ 
1997). 2. Edebü'l-müitî ve'l-müstef- 
tî (Şurûtü’l-müftî). Muvaffak b. Abdul¬ 
lah b. Abdülkâdir (Beyrut 1407/1986), 
Fetâvâ ve mesâhlü İbni'ş-Şalâh ile 
birlikte Abdülmu’tî Emîn Kal’acî (Beyrut 
1406/1986,1, 3-133), Edebü’l-fetvâveşü- 
rûtü'l-müftî ve şıfati'l-müsteftî ve ah- 
kâmühû ve keyfiyyetü'l-fetvâ ve'l-is- 
tiftâ 5 adıyla Rif’at Fevzî Abdülmuttalib 
tarafından neşredilmiştir (Kahire 1413/ 
1992). Mustafa Yayla, kitap üzerinde Ebû 
Amr eş-Şehrezûrî ve Edebü'l-müftî ve 
müsteitî'nin Tahlili adlı bir yüksek lisans 
çalışması yapmıştır (1985, MÜ Sosyal Bi¬ 
limler Enstitüsü). 3. Fetâvâ ve mesâ’ilü 
İbni'ş-Şalâh fi't-tefsîr ve'l-hadîş ve'l- 
uşûl ve'l-fıkh. Talebelerinden Kemâled- 
din İshak b. Ahmed el-Maarrî’nin bir ara¬ 
ya getirdiği 1264 fetvasından ibaret olan 
esere Kâdılkudât Kemâleddin Ahmed b. 
Abdullah İbnü’l-Üstâz’ın hâşiyeleri bu¬ 
lunmaktadır. Kahire’de yayımlanan eseri 
(1348/1929) Abdülmu’tî Emîn Kal’acîEde- 
bü'l-müitî ve'l-müsteitî ile birlikte neş- 


İbnü's-Salâh 
eş-Sehrezûrî'nin 
Mişbâhu’l- 
mişkat 
fi’l-ehâdîş adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 883) 
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İBNÜ'S-SALAH eş-ŞEHREZÛRÎ 


retmiştir (Beyrut 1406/1986,1, 137-403 
ve II. cilt). 4. Şerhu'l-Varakât ti'l-uşûl. 
İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî’nin eseri¬ 
nin şerhi olup bir nüshası Hacı Selim Ağa 
Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (nr. 269). 
5. Şılatü'n-nâsik fî sıfatı'1-menâsik (el- 
Menâsik). Bir nüshası Dârü’l-kütübi’l-Mıs- 
riyye’dedir (Tabakâtü ’l-fukahâk’ş-Şâfi'iy- 
ye, neşredenin girişi, I, 44). 6. Nüket 
C ale'l-Mühezzeb li-Ebî îshâk eş-Şîrâ- 
zî. İbnü’s-Salâh’ın el-Mühezzeb'm pek 
az bir kısmını şerhettiği, Nevevî'nin de 
Tehzîbü'l-esmâ 3 ve'l-luğât 'ta bu şerhe 
başvurduğu belirtilmekteyse de eserin 
günümüze ulaşmadığı anlaşılmaktadır. 

C) Diğer Eserleri. 1. TabakötüT-fuka- 
hâ’i'ş-Şâfkiyye. Müellifin temize çekme¬ 
ye fırsat bulamadığı bu eseri çok beğenen 
Nevevî bazı biyografiler ekleyerek kitabı 
yeniden düzenleyip ihtisar etmeye baş¬ 
lamış, onun da tamamlayamadığı bu ça¬ 
lışmayı Yûsuf b. Abdurrahman el-Mizzî 
ikmal etmiştir (Sübkî, I, 217; nşr. Muhyid- 
din Ali Necîb, I-II, Beyrut 1413/1992). Ta- 
kıyyüddin es-Sübkî’nin Müntehabü Ta- 
bakâti'l-fukahâ 3 li'bni'ş-Şalâh adlı bir 
çalışması bulunmaktadır. 2. el-Münte- 
hab mine'l-Müzheb fî zikri şüyûhi'l- 
mezheb li'l-Mutavva'î. Ebû Hafs Ömer 
b. Ali el-Mutawaî’nin Ebü't-Tayyib Sehl 
b. Muhammed es-Su’lûkî için kaleme al¬ 
dığı el-Müzheb fî zikri şüyûhi'l-mez- 
heb’den İbnü’s-Salâh’m yaptığı seçmedir. 

3. Hilyetü'l-İmâm eş-Şâffî (nşr. Bessâm 
Abdülvehhâb el-Câbî, Dımaşk 1401/1981). 

4. Risâle fî nesebi Resûlillâh ve mev- 
lidihî ve metfaşihH Beyazıt Devlet Ktp., 
Veliyyüddin Efendi, nr. 2187, vr. 114 b -11 T). 

5. Risâle fi'r-rii 1 yâ. Ebû Ca’fer Muham¬ 
med b. Abdullah es-Selemî'nin 386 (996) 
yılında gördüğü bir rüyada hadis ilimle¬ 
riyle ilgili olarak Hz. Peygamber’e sorduğu 
sekiz soruya aldığı cevapları ihtiva eden 
ve pek sağlam olmadığı anlaşılan bir riva¬ 
yetin derlenmesiyle meydana gelmiş ri- 
sâlenin bir nüshası Süleymaniye Kütüp¬ 
hanesi’nde kayıtlıdır (Lâleli, nr. 3720, vr. 

137 a -14 l b ) .6. Fevâ'idü'r-rihle (er-Rihle- 
tü’ş-şarkıyye). Müellifin Horasan seyaha¬ 
ti sırasında çeşitli kitaplardan derlediği 
bilgileri ihtiva ettiği belirtilmektedir (Keş- 
fü’z-zunûn, 1,836; II, 1297). Tâceddin es- 
Sübkî, İbnü’s-Salâh’m bazı mecmualarını 
gördüğünü kaydetmekte (Tabakat, IV, 

117; V, 209, 246), çeşitli kaynaklarda ayrı¬ 
ca Efrâdü'1-Hlm ve et-Tahrîr gibi çalış¬ 
maları zikredilmekte, Brockelmann, ona 
nisbet ettiği Târih üstün li'r-Resûl ‘ aley- 
hi's-selâm adlı bir eserin yazma nüshası¬ 
nın Floransa’da bulunduğunu söylemek¬ 
tedir (GAL, I, 442). 
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M. Yaşar Kandemİr 

İBNÜ’s-SAYRAFÎ, Ebû Zekeriyyâ 

Ebû Zekeriyyâ Cemâlüddîn Yahya 

b. Ebî Mansûr b. Ebi’l-Feth el-Harrânî 
(ö. 678/1279) 

Hanbelî fakihi. 

L J 

S83 (1187) yılında Harran’da doğdu. 
İbnü’l-Hubeyşî diye de anılır. Abdülkâdir 
b. Abdullah er-Ruhâvîve Hammâd b. Hi- 
betuilah el-Harrânî’den, ayrıca 607’de 
(1210) gittiği Bağdat'ta İbn Taberzed, İb- 
nü’l-Ahdar, İbn Menînâ, Ebü'l-Bekâ el- 
Ukberî, Ebû Muhammed İbnü'i-Gazzâl; 
Dımaşk'ta Ebü'l-Yümn el-Kindî, İbnü'l- 
Harestânî, İbn Mülâib, İbnü’l-Cüiâcülî, 
Ebû Abdullah İbnü’l-Bennâ; Musul'da 
Mahmûd b. Mevdûd’dan hadis dinledi. 
Dımaşkta Muvaffakuddin İbn Kudâme, 
Bağdat’ta Ebü’l-Bekâ ei-Ukberî ve Ebû 


Bekir İbn Guneyme el-Halâvî’den fıkıh öğ¬ 
rendi. Ukberî’den Arapça dersleri aidi ve 
et-Tibyân fî frâbi'l-Kur^ân adlı kitabını 
okudu. 

Tahsil sırasında ve daha sonra uzun 
süre Bağdat’ta kalan İbnü’s-Sayrafî bura¬ 
da ve Harran’da öğretim, fetva ve telifle 
meşgul oldu, birçok kitap istinsah etti. 
Ardından Dımaşk'a yerleşti; Emeviyye Ca- 
mii’nde ders verdi. Aralarında Takıyyüd- 
din İbn Teymiyye, Hâfız Abdülmü’min 
ed-Dimyâtî, Mes’ûd b. Ahmed el-Hârisî, 
Ebü’l-Hasan İbnü’I-Attâr, İbnü’l-Habbâz, 
Bedreddin İbn Cemâa ve Zehebî'nin bu¬ 
lunduğu birçok talebe yetiştirdi. 4 Safer 
678 (16 Haziran 1279) tarihinde Dımaşk’- 
ta vefat etti ve Bâbülferâdis Kabristanı’- 
na defnedildi. İbnü’s-Sayrafî sünnete aşı¬ 
rı derecede bağlı, müttaki, bid’at ehline 
karşı sert ve hakkı söylemekten çekin¬ 
meyen bir âlimdi. Kaynaklarda adı geçen 
eserleri şunlardır: Nevâdirü'l-mezheb, 
De c â*imü'l-İslâm fî vücûbi'd-du'â 1 li’l- 
imâm (Müstansır-Billâh için yazılmıştır), 
İntihâzü'l-furaş fî men eftâ bi'r-ruhaş, 
c Ukübâtü'l-cerâ 1 im (Dımaşk Valisi İftihâ- 
rüddin el-Harrânî adına yazılmıştır), Âdâ- 
bü'd-d^â 1 . 
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B Ahmet Özel 


İBNÜ’s-SAYRAFÎ, Ebü’l-Kâsjm 

İhlâli ) 

Ebü’l-Kâsım Tâcu r-riâse 
Emînüddîn Alî b. Müncib 
b. Süleyman el-Kâtib et-Tenûhî 
(ö. 542/1147) 

Fatımî devlet adamı, tarihçi, 
edip ve şair. 

L J 

21 Şâban 463’te (25 Mayıs 1071) Kahi- 
re'de doğdu. Babası sarraf olduğu için 
İbnü’s-Sayrafî diye anıldı. İyi bir öğrenim 
gördü. Dedesinin devlet dairelerinde kâ¬ 
tiplik yapmış olması onu da bu alana yö- 
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neltti. İnşâ sanatını, Müstansır- Billâh za¬ 
manında Dîvânü’i-ceyş reisi olan Sikatül- 
mülk Ebü’l-Alâ Sâid b. Müferric’den öğ¬ 
rendi. Bir süre Dîvânü’l-ceyş ve Dîvânü’I- 
harâc’da kâtiplik yaptı. Ardından Âmir- 
Biahkâmillâh tarafından Sikatülmülk ile 
beraber Dîvân-ı İnşâ’da görevlendirildi. 
Vezir Efdal b. Bedr, Ali b Ahmed İbn Ebû 
Üsâme el-Halebî’nin yerine onu Dîvân-ı İn- 
şâ’nın başına getirmek istediyse de mai¬ 
yeti buna engel oldu. Bu makama ancak 
Hafız- Lidînillâh zamanında geçebildi (526/ 
1132). Daha sonra hâmisi Efdal b. Bedr ile 
arasının açılması yüzünden bir süre göre¬ 
vinden uzaklaştırıcıysa da yazdığı ede¬ 
bî risâleler sayesinde kendisini affettirip 
tekrar dönmeyi başardı. Yeni vezir Me’- 
mûn el-Batâihî döneminde de makamını 
korudu ve 20 Safer 542’de (21 Temmuz 
1147) vefat edinceye kadar bu görevde 
kaldı. 

Âmir-Biahkâmillâh devrinden günümü¬ 
ze ulaşan resmî belgelerin çoğunu İbnü’s- 
Sayrafî kaleme almıştır; bu yazılarının il¬ 
ki 493 (1101), sonuncusu 537 (1142) yılı¬ 
na aittir. Müsta’lî-Billâh’ın 495’te (1101) 
ölümü ve yerine Âmir-Biahkâmillâh’ın ha¬ 
lifeliğe getirilişine dair sicil. 501 'de (1107) 
şemsî takvimin hicrî takvime çevrilmesiy¬ 
le ilgili belge ve 518(1124) yılında Me’- 
mûn el-Batâihî’nin emriyle yazmış oldu¬ 
ğu, “ei-Hidâyetü’l-Âmiriyye fî ibtâli'd-da‘- 
veti’n-Nizâriyye" diye bilinen ve Müstan- 
sır- Billâh’ın kendisinden sonra imamlığa 
büyük oğlu Nizâr’ın değil küçük oğlu Müs- 
ta'lî-Billâh’ın getirilmesini vasiyet ettiği¬ 
ni Nizâr’m kız kardeşinin şahitliğiyle bel¬ 
geleyen metin onun kaleminden çıkmış¬ 
tır. Âmir-Biahkâmillâh ve Hâfız-Lidînil¬ 
lâh zamanında Fâtımî halifelerinin çeşitli 
törenler dolayısıyla yazdırdıkları belgele¬ 
rin çoğunu da İbnü’s-Sayrafî kaleme al¬ 
mıştır. Yâküt el-Hamevî ve ona dayana¬ 
rak Safedî, İbnü’s-Sayrafî’nin yazmış ol¬ 
duğu belgelerin dört ciltten fazla tuttu¬ 
ğunu rivayet etmektedir ( Mu‘cemüî-üde- 
bâ\ X, 281; el-Vâfl, XXII, 229). Bu risâlele- 
rin yaklaşık yirmi cilt olduğu da söylen¬ 
miştir. 

Eserleri. 1. el-Efdaliyyât. İbnü’s-Say- 
rafî, çeşitli konularda yazdığı edebî risâ- 
lelerin çoğunu Efdal b. Bedr'e ithaf et¬ 
miş, bu risâielerden yedisi bir müstensih 
tarafından el-Efdaliyyât adıyla bir mec¬ 
muada toplanmıştır. Risaletü' ’i-‘ afv, Ri- 
sâletü reddi'l-mezâlim, Risâletü lüma- 
hi’l-mülah, Risâletü menâ'ihi'l-karâ'ih, 
Risâletü Münâcâti şehri ramazân, Ri¬ 
sâletü ‘akâ’ili'l-fezâ’il, Risâletü’t-tedellî 
l ale’t-tesellî adındaki risâleleri içine alan 


ve Süleymaniye Kütüphanesi’nde nüshası 
bulunan mecmuayı (Fâtih, nr. 5410) Velîd 
Kassâb ve Abdülazîz el-Mânî yayımlamış¬ 
tır (Dımaşk 1982). Risâletü'l- C afvîn müs¬ 
takil bir neşrini de Hilâl Nâcî gerçekleştir¬ 
miştir (Bağdad 1976). 2 . el İşûre ilâ men 
nâle'l-vezâre. Fâtımî vezirleri hakkında 
telif edilmiş ilk kitap sayılan bu eserine 
müellif Fâtımîler’in birinci veziri Ya'küb 
b. Killis ile başlamış ve kitabı ithaf ettiği 
Me’mûn el-Batâihî’nin vezirlik dönemine 
kadar (1122-1125) gelmiştir. Özellikle Hâ¬ 
kim - Biemrillâh devrinde (996-1021) gö¬ 
rev yapanlar olmak üzere bazı vezirlerin 
biyografilerine yer vermediği gibi bazı kâ- 
tiplerinkini de son derece muhtasar tut¬ 
muştur. İlk defa Abdullah Muhlis tarafın¬ 
dan yayımlanan eseri (BIFAO, XXV [ 1924), 
s. 49-1 12; XXVI (1926|, s. 49-70), Eymen 
Fuâd Seyyid müellifin el-Kânûn fî dîvâ- 
ni'r-resâdl adlı kitabıyla birlikte tekrar 
neşretmiştir (Kahire 1990). 3. el-Kânûn 
fî dîvâni'r-resâ’il (Kânûnü dîuâni'r-re- 
sâkl). Ali b. Halefin Mevûddü'l-beyûn 
adlı eserinden sonra müslüman Mısır’¬ 
daki divan yazışmaları alanında telif edil¬ 
miş ikinci kitap olup eserde divanda gö¬ 
rev alacak kişilerde bulunması gereken 
şartlar açıklanmıştır. Müellif bu kitabını, 
bir isyan sonucu vezirliği ele geçiren ve 
Ekim 1130-Aralık 1131 tarihleri arasın¬ 
da bu makamda kalan Vezir Ebû Ali Ah¬ 
med b. Efdal Küteyfât için kaleme al¬ 
mıştır. Ali Behçet tarafından yayımlanan 
eseri (Kahire 1905) Henri Masse Fransız¬ 
ca’ya çevirmiştir (“Code de la chancellerie 
d'etat", BIFAO, XI [ 1914], s. 65-120). Kita¬ 
bın ikinci bir yayımı da yukarıdaki eser¬ 
le birlikte Eymen Fuâd Seyyid tarafından 
gerçekleştirilmiştir (Kahire 1990). 4. Siye- 
rü't-târîh. Ebü’l-Kâsım et-Tâyyib b. Ali 
b. Ahmed et-Temîmî’nin tarihinden ihti¬ 
sar edilmiştir. Devâdârî kitabın müellif 
nüshasını görmüş ve Fâtımîler’in kuru¬ 
luş yıllarından Hâfız-Lidînillâh zamanına 
kadar olan dönemle ilgili haberler naklet- 
miştir. İbn Hallikân ve Makrîzî’nin İbnü’s- 
Sayrafî’ye nisbet ettikleri, onun el-İşâre 
adlı kitabında bulunmayan nakiller de bu 
eserden alınmış olmalıdır. 

İbnü’s-Sayrafî ayrıca çağdaşı bazı şair¬ 
lerin divanlarından seçmeler yapmıştır. 
Hilâl Nâcî bu seçmelerden bir kısmını 
el-Muhtâr min şi c ri şu'arâ^i'l-Endelüs 
adıyla yayımlamış (el-Mevrid, IV | Bağdad 
1975], s. 105-138), Abdürrâzık Hüseyin 
de eseri yeniden neşretmiştir (Amman 
1985). Kaynaklar müellifin Kitâbü c Um- 
deti’l-muhâdeşe ve Kitâb fi's-sükr adlı 
iki eserinden daha söz etmektedir. 
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Fahrüddîn Mâcid (Abdullah) 



b. Ebi’l-Fezâil Sedîdiddîn 



b. Senâilmülk el-Kıbtî 
(ö. 833/1430) 

Memlükler dönemi devlet adamı. 

L J 

İbnü’l-Müzevvikdiye de bilinir. Divan kâ¬ 
tipliklerinde hizmet gören bir Kıptî aile- 
sindendir. İlk devlet hizmetine kâtip Sa‘- 
deddin İbn Gurâb’m yanında başladı. Sul¬ 
tan el-Melikü’n-Nâsır Ferec zamanında 
(1399-1412) yükselerek “nâzırü’l-ceyş” ve 
bir süre için İbn Gurâb’ın yerine sır kâtip¬ 
liği görevlerinde bulundu. Sultan el-Meli- 
kü’l-Mansûr Abdülazîz b. Berkük’un kı¬ 
sa saltanatında da nâzırü’l-ceyş görevini 
sürdürdü. 809’da (1406) Ferec’in ikinci 
saltanatı döneminde İbn Gurâb’ın ölü- 
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müyle boşalan sır kâtipliğine getirildiyse 
de bir müddet sonra azledildi. 813(1412) 
yılında nâzırü’l-ıstabl (mîrâhur) ve tekrar 
sır kâtibi olarak tayin edildi. 10 Safer815’- 
te (22 Mayıs 1412) tutuklandı. Bu arada 
Ferec’in ölümüyle boşalan saltanat ma¬ 
kamına Halife Müstaîn-Billâh’ın getiril¬ 
mesinde önemli rol oynadı. el-Melikü'l- 
Müeyyed Şeyh el-Mahmûdî'nin hüküm¬ 
darlığı döneminde ise (1412-1421) herhan¬ 
gi bir resmî görev alamadı ve günden 
güne itibarını kaybetti. el-Meliküî-Eşref 
Barsbay zamanında ( 1422 - 1438 ) Cânibek 
es-Sûfî taraftarı olmak ve onun yerini giz¬ 
lemekle suçlanarak sürgün cezasına çarp¬ 
tırılıp Kahire’den uzaklaştırıldı. Bundan 
sonra hayatının sonuna kadar endişe için¬ 
de yaşadı; 12 Receb833’te (6 Nisan 1430) 
vefat etti. 
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İBNÜ’s-SEDÎD, Kerîmüddin 

Ebüî-Fezâil Kerîmüddîn Abdülkerîm 
b. Hibetillâh b. es-Sedîd 
el-Kıbtî el-Mısrî 
(ö. 724/1324) 

Memlükler döneminde 
nâzırü’l-hâs tayin edilen 

ilk görevli. ^ 

6S4’te (1256) doğdu. Aslen Kıbtî hıris- 
tiyan bir aileye mensuptur. Aynı adı taşı¬ 
yan yeğeninden ayrılması için Kerîmüddin 
el-Kebîr, yeğeni de Kerîmüddin es-Saglr 
diye anılır. İbnü’s-Sedîd, Sultan II. Baybars 
zamanında kâtiplik görevine tayin edil¬ 
dikten (709/1310) sonra müslüman oldu 
ve Abdülkerîm adını aldı. Bu görevindeki 
başarısı dolayısıyla II. Baybars’ın değer 
verdiği devlet adamları arasına girdi ve 
kısa süre içinde hâzineyle ilgili önemli bir 
görevin başına getirildi. Tâhtını ikinci de¬ 
fa terketmek zorunda kalan eski sultan 
el-Melikü’n-Nâsır Muhammed b. Kala- 
vun’la ilgili ödemeler de onun sorumlulu¬ 
ğu altındaydı. Bu dönemde ödemeler ko¬ 
nusunda cimri davranması yüzünden el- 
Melikü’n-Nâsır’ın düşmanlığını üzerine 
çekti. Bundan dolayı II. Baybars’ın tahtı 
bırakmasının ardından üçüncü defa Mem¬ 
lûk tahtına oturan el-Melikü’n-Nâsır’m ta¬ 


kibinden kurtulmak için bir süre gizlen¬ 
mek zorunda kaldı. Nüfuzlu bazı emirle¬ 
rin araya girmesiyle sultanın huzuruna 
çıktı ve affedilmesini sağladı. Kısa bir 
müddet sonra sultanın güvenini kazana¬ 
rak “nâzırü’l-hâs” tayin edildi. Safedî, Mu¬ 
hammed b. Kaiavun tarafından ihdas 
edilen bu göreve ilk defa İbnü’s-Sedîd'in 
getirildiğini söyler. Ona göre nâzırü’l-hâs 
kâtiplerin üstünde ve vezir derecesinde 
idi (el-Vâfi, XIX, 98). Makrîzî ise bu görevin 
Fâtımîler zamanından beri mevcut oldu¬ 
ğunu, ancak asıl önemini Memlükler dö¬ 
neminde bu tayinle kazandığını belirtir 
(el-Hıtat, II, 227). 

Nâzırü’l-hâssın vazifesi sultanın mal 
varlığı ve özel hâzinesiyle ilgili işleri yü¬ 
rütmekti. İbnü's-Sedîd, bu görevi sırasın¬ 
da sultanın kendisine olan güvenini daha 
da güçlendirdi. Gerektiğinde her işine 
karışması sebebiyle el-Melikü’n-Nâsır’m 
onun sağlığında devlet işlerinde yanlış 
yapmadığı kaydedilmektedir. Sultan, di¬ 
ğer devlet adamlarından farklı giyinme¬ 
sine dahi izin vermişti. Mansûriyye Has- 
tahanesi, Emîr Cemâleddin Medresesi, 
İbn Tolun Camii vakıflarının idaresi de İb- 
nü's-Sedîd’in uhdesinde bulunuyordu, el- 
Melikü'n-Nâsır’ın hanımı Togay Hatun 
hacca giderken ona refakat etti. 

Ancak saray ricâli arasındaki kıskanç¬ 
lıklar İbnü’s-Sedîd'in gözden düşmesine 
sebep oldu. Muhalifleri harcamalarını is¬ 
raf ve suistimal gibi göstererek onun 
aleyhine bir kampanya başlattılar. Bunun 
etkisinde kalan sultan, Dımaşk seyahati¬ 
ne çıkmak üzere hazırlık yapan İbnü’s-Se- 
dîd’i, oğlu Alemüddin Abdullah ve yeğeni 
nâzırü'd-devle Kerîmüddin Ekrem es-Sa- 
gîr ile birlikte tutuklattı (6Cemâziyelewel 
723 / 13 Mayıs 1323) ve bütün mal varlı¬ 
ğına el koydurdu. Bu sırada, büyük mik¬ 
tarlara ulaşan servetinin sultana ait ol¬ 
duğu kendisine kabul ettirildi ve bunun 
sonucu olarak bütün vakıfları da isimleri 
değiştirilerek sultanın vakfı sayıldı. Bir sü¬ 
re Karâfe’de kendisi için yaptırdığı türbe¬ 
de oturmaya mecbur edilen İbnü's-Sedîd 
daha sonra Şevbek Kalesi’ne, oradan Ku¬ 
düs’e ve ardından Yukarı Mısır’daki As- 
van şehrine nakledildi. 23 Şevval 724’te 
(13 Ekim 1324) sarığıyla boğularak öldü¬ 
rülmüş bir halde bulundu. İntihar ettiği 
veya sultanın emriyle öldürülüp intihar 
süsü verildiği şeklinde farklı rivayetler 
nakledilmiştir. 

İlme ve ilim adamlarına itibar eden İb¬ 
nü’s-Sedîd imar işlerine de önem vermiş, 
arkasında önemli hayır eserleri bırakmış¬ 
tır. Kahire’de Zerbiye mevkiinde yaptır¬ 


dığı cami bunlardan biridir. Ayrıca Ka¬ 
hire’de bir hankah, Dımaşk’ta iki ve Ku¬ 
düs’te bir cami yaptırmıştır. Remle’nin 
yollarını tamir ettirerek yol boyunca ku¬ 
yular kazdırmış ve bu eserlerin her biri 
için vakıflar kurmuştu. Cömertliğiyle ta¬ 
nınan İbnü’s-Sedîd her yıl receb ayında 
borçluların borçlarını ödemeye çalışır, 
özellikle mahkûmların borçlarını öder, 
cezalarını affettirirdi. Bu davranışlarıyla 
halkın gönlünü kazanmıştı. Tutuklanma¬ 
sından kısa bir süre önce yakalandığı bir 
hastalıktan kurtulduğu duyulunca Ka¬ 
hire’de âdeta bayram havası yaşanmış, 
halk binlerce mum yakarak şehri ışıklan¬ 
dırmış ve süslemişti. 
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İBNÜ’s-SEKEN 

(jC-H OS') 

Ebû Alî Saîd b. Osman 
b. Saîd b. es-Seken el-Bağdâdî 
(ö. 353/964) 

Hadis hafızı. 

L . J 

294’te (907) Bağdat’ta doğdu. Ticaret¬ 
le uğraştığından Bezzâz veya Bezzâr laka¬ 
bıyla anılır. Mâverâünnehir, Basra, Küfe, 
Dımaşk, Harran, Horasan, Nîşâbur, Vâsıt 
gibi merkezleri dolaşarak tahsil gördü ve 
Mısır’a yerleşti. Ebû Arûbe, Ebü’l-Kâsım 
el-Begavî, İbn Ebû Dâvûd, İbn Cevsâ, Ta- 
hâvî gibi muhaddislerden hadis dinledi. 
Horasan’da Buhârî’nin el-Cûmi c u'ş-şa- 
hîh ’ini eserin râvilerinden olan Firebrî'- 
den okuma imkânı buldu. Bu eserin Mı¬ 
sır’da ilk defa İbnü's-Seken tarafından ta¬ 
nınıp yayıldığı ifade edilmektedir. 343’te 
(954) Mısır'daki evinde kendisinden el- 
Câmfu'ş-şahîh ’in tamamını kıraat me¬ 
toduyla alan Abdullah b. Muhammed el- 


202 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İBNÜ'S-SELCÎ 


Cühenî ile Ebû Abdullah İbn Mende, Ra- 
baî, İbn Müferric, Ebü’l-Kâsım İbnü’d- 
Debbâğ, Abdülganî el-Ezdî başta olmak 
üzere pek çok talebe ondan istifade etti. 
Ticaretle uğraştığından seyahatlerinde 
maddî sıkıntı çekmediği anlaşılan, hadis 
rivayeti yanında hadislerde görülebilecek 
gizli kusurlar ve râvilerle ilgili cerh ve ta‘- 
dîl sahasında yetişkin bir âlim olduğu söy¬ 
lenen İbnü’s-Seken, Buhârîve Müslim’in 
el-Câmihı'ş-şahîhîen ile Ebû Dâvûd ve 
Nesâî’nin es-Siinen’lerini güvenilir bul¬ 
duğu için tavsiye etmiş, bunların temel 
kitaplar olduğunu belirtmiştir. İbnü’s-Se¬ 
ken 15 Muharrem 353’te (2 Şubat 964) 
Mısır’da vefat etti. 

Eserleri. 1. eş-Şahîhü'l-müntekâ (es- 
Sünenü’ş-şıhâhu’l-me’şûre ‘an Resûlil- 
lâh). Ahkâm hadislerinin senedleri hazfe¬ 
dilerek fıkıh bablanna göre düzenlendiği 
hacimli bir eser olup Topkapı Sarayı Mü¬ 
zesi Kütüphanesi’nde bulunan (nr. 624, 
vr. 28 b - 29 a ) ve VIII. (XIV.) yüzyılda istinsah 
edildiği anlaşılan risâle de muhtemelen 
bu eserden bir parçadır. Hediyyetü'l- 
c ârifîn'de (1, 389) İbnü’s-Seken’in es-Sü- 
nen fi'l-hâdîş, eş-Şıhâhu'l-me'sûre 
c ani'n-nebî, eş-Şahîhu'l-münteifâ fi'l- 
hâdîş adlarını taşıyan üç ayrı esetihden 
bahsedilmekteyse de Kettânî’nin tesbiti- 
ne göre bunlar aynı kitap için kullanılmış 
değişik isimlerden ibarettir. 2. el-Hurûf 
fi'ş-şahâbe. İbn Abdülber, Ebü’l-Kâsım 
İbnü’d-Debbâğ’ın İbnü’s-Seken’den din¬ 
lediği bu eserini ondan kıraat metoduyla 
aldığını söylemektedir. İbn Hacer el-Aska- 
lânî, el-İşâbe’riın mukaddimesinde İb- 
nü’s-Seken’i sahâbe hakkında eser yazan¬ 
lar arasında saymakta, ancak onun bu 
eserinden istifade edip etmediğine dair 
bilgi vermemektedir. Zehebî ise İbnü’s- 
Seken’in bu kitabının kendisine ulaşma¬ 
mış olmasını, Mağrib ülkelerinin dışında 
yaygınlık kazanamaması ile açıklamak¬ 
tadır (A c lâmü’n-rıübelâ\ XVI, 117).3.ed- 
ûı/a/â 3 ve'l-metrûkîn (İbn Hayr, s. 211). 
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İM Selahattİn Polat 


İBNÜ’s-SELCÎ 

(^1 # 1 ) 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Şücâ’ es-Selcî el-Bağdâdî 
(ö. 266/880) 

Hanefî fakihi, hadis 

^ ve kelâm âlimi. ^ 

23 Ramazan 181 (18 Kasım 797) tarihin¬ 
de doğdu. Kudâa kabilesinin kollarından 
Benî Selc’e mensuptur. Bazı eserlerde İb- 
nü’s-Sellâc şeklinde anılması, Selcî nisbe- 
sinin aileden birinin icra ettiği kar veya 
buz (sele) satıcılığı mesleğiyle irtibatlandı- 
rılmasından kaynaklanmış olmalıdır. Fı¬ 
kıhta en önemli hocası Haşan b. Ziyâd el- 
Lü’lüî olup adı sık sık bu hocası ile birlikte 
zikredilmiştir. Ayrıca Muhammed b. Ha¬ 
şan eş-Şeybânî ve Ebû Yûsuf un önde ge¬ 
len talebeleriyle Bişr b. Gıyâs el-Merîsî’- 
den fıkıh tahsil etti. İbn Uieyye, Vâkıdî, 
VekT b. Cerrâh ve Yahyâ b. Âdem gibi mu- 
haddislerden hadis dinledi; Yahyâ b. Mu¬ 
hammed el-Yezîdî’den kıraat dersi aldı. 
Kendisinden İbn Şeybe, Haşan b. Ziyâd’ın 
müsnedini tedvin eden Muhammed b. 
İbrâhim b. Hubeyş el-Begavî, Abdullah b. 
Ahmed b. Sâbit el-Bezzâz, Ebû Abdullah 
Muhammed b. Abdullah el-Herevî, Ab- 
dülvehhâb b. Ebû Hayye gibi âlimler ha¬ 
dis ve Ebû Ca’fer Muhammed b. Ali el- 
Kureşî kıraat rivayet etti. Tahâvî’nin hoca¬ 
sı Ahmed b. Ebû İmrân ile Ahmed b. Mû- 
sâ el-Kummî de ondan fıkıh öğrenmiştir. 

Halife Mütevekkil-Alellah, İbnü’s-Sel- 
cî’yi Bağdat kadılığına tayin etmek iste¬ 
mişse de bir rivayete göre Bişr b. Gıyâs el- 
Merîsî’nin fikirlerini desteklediği yönün¬ 
deki ihbar üzerine, diğer bir rivayete göre 
ise Ahmed b. Hanbel’in onaylamaması se¬ 
bebiyle bundan vazgeçmiştir. İbnü’s-Sel- 
cî’nin kadılık teklifini kendisinin kabul et¬ 
mediği de nakledilmiştir. İbnü’s-Selcî 4 
Zilhicce 266 (16 Temmuz 880) tarihinde 
Bağdat’ta vefat etti, vasiyetine uyularak 
Dârürrakık mevkiindeki evine defnedildi. 
Ölüm tarihi hususunda 6 ve 10 Zilhicce 
(18 ve 22 Temmuz), yıl olarak da 257 (871) 
ile 267 (881) arasında değişen farklı riva¬ 
yetler de vardır. 

Zamanında Hanefî fıkhının otoriteleri 
arasında sayılan İbnü’s-Selcî, sahip oldu¬ 
ğu re’y ile hadis bilgisi sayesinde Ebû Ha- 
nîfe’ye ait görüşlerin illetlerini ve hadis¬ 
ten dayanaklarını tesbit ederek mezhebin 
temellendirilmesine katkıda bulunmuş¬ 
tur. Taşhîhu'l-âşâri'l-kebîr adlı eserini 
bu amaçla kaleme almış olması kuvvetle 
muhtemeldir. İbnü’s-Selcî, îsâ b. Ebân ile 


birlikte, III. (IX.) yüzyılda Hanefî fıkıh ge¬ 
leneğini kendi usulü çerçevesinde geliş¬ 
tiren ve yeni meseleler karşısında savu¬ 
nan en önemli simaları arasında yer al¬ 
maktadır. Bu gelişmelerin başında, miti¬ 
ne hareketinin başarısızlığa uğramasının 
ardından en parlak günlerini yaşayan ehl-i 
hadîsin Hanefîler’e karşı eleştirilerinin yo¬ 
ğunlaşması gelmektedir. İbnü’s-Selcî, ehl-i 
hadîse ve özellikle bu hareket içinde yer 
alan Hanbelî mezhebiyle Haşviyye’ye karşı 
hem kelâm hem fıkıh sahasında verdiği 
mücadele ile kendini göstermiştir. Nite¬ 
kim ehl-i hadîsin önde gelen siması Os¬ 
man b. Saîd ed-Dârimî’nin er-Red c ale'l- 
Merîsî el- c anîd adıyla tanınan eseri as¬ 
lında Merîsî’ye olduğu kadar Selcî’ye kar¬ 
şı yazılmış bir reddiye mahiyetindedir. 

İbn Adî, Zekeriyyâ b. Yahyâ es-Sâcî, 
Ebü’l-Feth el-Ezdî, Kavârîrî, Ebü’l-Ferec 
İbnü’l-Cevzî ve Zehebî gibi muhaddisler 
İbnü’s-Selcî’nin şahsına ve bazı rivayetle¬ 
rine sert eleştiriler yöneltmişlerdir. Bun¬ 
lar arasında kâfir ve yalancı olduğu, Mü- 
şebbihe’nin görüşlerini desteklemek için 
hadis uydurduğu, ya da Ebû Hanîfe’nin 
ictihadlarıyla tezat teşkil eden hadisleri 
hükümsüz kılacak hileler tasarladığı, bu 
sebeple de kendisinden rivayette bulunu- 
lamayacağı şeklinde ağır tenkitler bulun¬ 
maktadır. Ancak İbnü’s-Selcî’nin, lehinde 
mevzû hadisler rivayet ettiği ileri sürülen 
Müşebbihe’yi tenkit için er-Red < ale'l- 
Müşebbihe adlı bir eser kaleme alması, 
bu eleştirilerin şiddetinde görüş ayrılık¬ 
larının belli bir rol oynadığını düşündür¬ 
mektedir. 

İbnü’s-Selcî’nin çeşitli görüş ve rivayet¬ 
leri başta Ebü’l-Leys es-Semerkandî’nin 
en-Nevâzil fi'l-fürû c ve c Uyûnü'l-me- 
sâ’il' i ile Serahsî’nin el-Mebsût'u olmak 
üzere Hanefî kaynaklarında iktibas edil¬ 
miştir. Amasya Beyazıt İl Halk Kütüpha¬ 
nesi’nde (nr. 197) bir nüshası bulunan Ki- 
tâbü'l-Keffâre’ den başka kaynaklarda 
adı geçen bazı eserleri şunlardır; Taşhî- 
hu'l-âşâri'l-kebîr, er-Red C ale'l-Müşeb- 
bihe, Kitâbü'l-Mudârabe, Kitâbü'n-Ne- 
vâdir, Kitâbü'l-Menâsik. 
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l#J Cengiz Kallek 


İBNÜ’s-SEMÂNÎ 

(bk. SEM‘ÂNÎ, Ebü’l-Muzaffer). 

L J 

! İBNÜ’s-SEMH 

(^ 1 ) 

Ebü’i-Kâsım Asbağ b. Muhammed 
b. es-Semh el-Gırnâtî 
(ö. 426/1035) 

Matematik ve astronomi âlimi. 

L J 

Kültürlü bir ailenin çocuğu olarak Kur- 
tuba’da (Cordoba) doğdu. Öğrencisi Ebû 
Mervân Süleyman b. Muhammed en-Nâşî, 
onun güneş yılı hesabıyla elli altı yıl yaşa¬ 
dığını ve 18 Receb 426’da (29 Mayıs 1035) 
vefat ettiğini söylediğine göre (Sâid el- 
Endelüsî, s. 170) 368 (979) yılında doğ¬ 
muş olması gerekir. Küçükyaştan itibaren 
aklî ilimlere merak duyan İbnü’s-Semh, 
döneminde Endülüs’ün en meşhur ma¬ 
tematikçisi olan Mesleme b. Ahmed el- 
Mecrîtî’den matematik ve astronomi oku¬ 
du; ayrıca tıp alanında da bilgi sahibiydi. 
V. (XI.) yüzyılın başlarında Hakem el-Mun- 
tasır döneminde çıkan siyasî karışıklıklar 
sebebiyle Kurtuba’dan ayrılarak Gırna- 
ta’ya (Granada) yerleşti ve huzurlu bir ha¬ 
yattan sonra burada öldü. 

Eserleri. 1. el-Ameî bi'l-usturlâb. 
Merce Villadrich Grau tarafından ince¬ 
lenip İspanyolca’ya tercüme edilmiştir 
(Barcelona 1986). 2. el-Kâiî fi'l-hisâbi'l- 
heva'î (Risale kâfiye fi’l-hisâbi’l-heuâ’î). 
On bölümden meydana gelen eser zihin¬ 
den hesap yapma usulleri üzerine yazıl¬ 
mıştır (Sezgin, V, 356). 3. Kitûbü Şimû- 
ri'l- c aded. Sayı sistemlerinin pratik ha¬ 
yatta sağladığı yararları konu alan eser 
Kitâbü'l-Mtfâmelût adıyla da anılır 


(a.g.e., V, 356). 4. Zîc c alâ mezhebi's- 
Sindhind. Sindhind (Siddhânta) yönte¬ 
miyle düzenlenen astronomi tablolarını 
konu edinen eser iki bölümden oluşmak¬ 
tadır; ilk bölümü cetvellere, ikinci bölümü 
ise bunların izahına ayrılmıştır. İbnü’z- 
Zerkâle’nin el- c Amel bi'ş-şatıîte adlı ça¬ 
lışmasının 64 ve 65. bablarının bu kitap¬ 
tan alındığı sanılmaktadır (El 2 (İng.j, m, 
928). S. Kitûbü't-Tcfnf bi-şûreti şan c a- 
ti'l-usturlâb. 6. Kitâb fi'l-hendese. 7. 
Kitûbü Tabî c ati'l- c aded. 8. Kitâbü'l- 
Medhal ile'l-hendese. Öklid'in Ele- 
mentler’ inin tefsiri mahiyetindedir. Bun¬ 
lardan başka yıldızların zenit noktaları¬ 
nın hesaplanmasına dair bir kitabın 416 
(1025) yılında Eski İspanyolca’ya yapılan 
bir tercümesi bulunmakta ve bunun as¬ 
lının İbnü's-Semh’e ait olduğu kabul edil¬ 
mektedir (Sezgin, VI, 249). 
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H SADETTİN ÖKTEN 


İBNÜ’s-SEMMÂK, Ebû Amr 

(^jI ) 

Ebû Amr Osman b. Ahmed 
b. Abdillâh ed-Dekkâk el-Bağdâdî 
(ö. 344/955) 

I— Muhaddis. 

260 (873) yılı civarında doğduğu tahmin 
edilmekte, el-Bâzü’l-eşheb lakabıyla anıl¬ 
maktadır. Hanbel b. İshak, Ebû İshak el- 
Harbî, Ebû Kılâbe er-Rekâşî, İbnü'l-Mü- 
nâdî gibi hocalardan hadis dinledi: Ceh- 
damî ve Muhammed b. Ahmed el-Berrâ'- 
dan kıraat öğrendi. Dârekutnî, İbn Şâhin, 
Hattâbî, Ebû Abdullah İbn Mende, Hâkim 
en-Nîsâbûrî, Şeyh Müfîd ve İbn Şâzân el- 
Bağdâdî gibi âlimler de onun talebesi ol¬ 
dular. Bağdat’ta yaşadığı anlaşılan İbnü's- 
Semmâk, kendi eserlerini ve kütüphane¬ 
sindeki kitapların çoğunu bizzat istinsah 
etti. Âlî, nâzil, sağlam ve zayıf ayırımı yap¬ 
madan elde ettiği rivayetleri toplamak 
suretiyle hacimli eserler meydana getiren 
İbnü’s-Semmâk seçici davranmadığı için 


eleştirilmiştir. Dârekutnî ve Hatîb el-Bağ¬ 
dâdî gibi âlimler onu “sika” ve “sadûk” 
terimleriyle değerlendirirken (Hatîb, XI, 
303) Zehebî kendisini güvenilir bulmakla 
beraber bazı rivayetlerinin tenkit edildi¬ 
ğini söylemektedir ( Mîzânü’l-i‘tidâl , III, 
31). İbn Hacer ise Buhârî’den yaklaşık bir 
asır sonra vefat etmesine rağmen onun 
bazı şeyhlerine ulaşıp âlî isnadlar elde et¬ 
tiğini belirtmektedir ( Lisânü’l-Mîzân, IV, 
131). İbnü’s-Semmâk26 Rebîülevvel 344’- 
te (20 Temmuz 955) Bağdat’ta vefat etti 
ve Bâbüddeyr Kabristanı’nda defnedildi. 

Eserleri. 1. Hadîs. Talebelerinden İbn 
Şâzân el-Bağdâdî'nin rivayet ettiği ve bir¬ 
kaç cüzden oluştuğu ifade edilen risâle- 
nin (Kettânî, s. 146) bazı kısımları Dârü’l- 
kütübi’z-Zâhiriyye’dedir (Elbânî, s. 58). 2. 
Cüz 3 fîhi hadîsü münker ve nekîr ve 
hadîşü Züreyb vaşiyyi c îsâ c aleyhi’s-se- 
lâm ve ğayru zâlik (Dârü'l-kütübi'z-Zâ- 
hiriyye, Mecmua, nr. 86, vr. 202-207). 3. el- 
Fevâ’idü'l-müntekât. Bazı kısımları Dâ- 
rü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de bulunan eser¬ 
de müellifin, hocası Hanbel b. İshak’ın cü¬ 
zünden seçtiği hadisler de yer almaktadır 
(a.g.e., s. 59). 4. Vefeyûtü şüyûhih (Dâ- 
rü’l-kütübi’z-Zâhiriyye, Mecmua, nr. 106). 
S. el-Emûlî (Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye, 
Mecmua, nr. 89/7, vr. 99-190). 6. Fezâ’ilü 
Ehli'l-beyt. Eserden Hz. Ali ile ilgili olan 
bazı rivayetler İbn Şehrâşûb’un Menûkı- 
bü âli Ebî Tâlib adlı kitabında nakledil¬ 
miştir (II, 88, 136, 186, 282, 337). 
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H Nuri Topaloğlu 

F İBNÜ’s-SEMMÂK, Ebü’l-Abbas n 

(zJULJI ^1 y \) 

Ebü’l-Abbâs Muhammed 
b. Sabîh el-Kûfî 
(ö. 183/799) 

, İlk dönem vâiz ve zâhidlerinden. 


Kûfe’de doğdu, İcl kabilesinin âzatlıla- 
rındandır. Kaynaklarda İbnü’s-Semmâk 
olarak tanınan birkaç şahsın bulunması, 
künyesinin Ebû Ca’fer, Ebû Amr, Ebü’l- 
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İBNÜ'S-SERRÂC 


Abbas gibi farklı şekillerde verilmesi, ay¬ 
rıca Ebû Amr Osman b. Ahmed el-Bağdâ- 
dî’nin de(ö. 344/955) İbnü’s-Semmâk di¬ 
ye tanınması ve bazı sofilerin sözlerini ri¬ 
vayet etmesi (İbnü'I-Esîr, i, 559; Sülemî, s. 
42) bir isim karışıklığına yol açmıştır. İb- 
nü's-Semmâk diye şöhret bulması, dede¬ 
sinin veya kendisinin balıkçılıkla uğraşmış 
olması sebebiyledir. Gençlik döneminden 
sonra ilme yönelip özellikle hadisle meş¬ 
gul olan İbnü’s-Semmâk tahsilini Bağ¬ 
dat’ta tamamladı. Bu sahada Hişâm b. 
Urve, Süleyman b. A’meş, Yezîd b. Ebû 
Ziyâd ve Süfyân es-Sevrî’den faydalandı. 
Alâ b. Amr, Yahyâ b. Yahyâ, Muhammed 
b. Abdullah ve Ahmed b. Hanbel kendi¬ 
sinden hadis rivayet edenlerin başında 
yer alır. İbnü’s-Semmâk’in güçlü bir hafı¬ 
zaya, düzgün bir hitabete ve etkili bir ko¬ 
nuşma tarzına sahip olması şöhretinin 
kısa zamanda yayılmasına sebep oldu. 
Burada Hârûnürreşîd ile yakın dostluk 
kuran İbnü’s-Semmâk’in yönetimle ilgili 
tavsiyelerinin yanında zühd ve takvâ ko¬ 
nularında da halifeye nasihatlerde bulun¬ 
duğu ve meclisinde halifenin ağladığı bi¬ 
linmektedir (İbn Hallikân, IV, 302).“Vâiz- 
lerin efendisi" olarak nitelenen İbnü’s- 
Semmâk, uzun müddet Bağdat’ta ya¬ 
şadıktan sonra hayatının son dönemin¬ 
de tekrar Kûfe’ye döndü ve burada vefat 
etti. 

İbnü’s-Semmâk’in vaaz ve sohbetleri¬ 
nin temel konusunu zühd ve ahlâk teşkil 
ediyordu. Dünya nimetlerine düşkünlüğü 
insanın boynuna geçirilmiş bir tasma, 
ayağına takılmış bir bukağı olarak değer¬ 
lendirip, “Allah’tan O’na hiç ibadet etme¬ 
miş gibi kork ve hiç günah işlememiş gi¬ 
bi de O’ndan umutlu ol" sözüyle havf ve 
recâ görüşünü ortaya koymuştur. Ona gö¬ 
re Allah korkusunun delili hüzün, şevkin 
delili talep, recânın delili ise ameldir. Onun 
vaaz meclislerinin en belirgin özelliği din¬ 
leyenlerin engin bir huzur duymaları ve 
göz yaşı dökmeleriydi. Diğer vâizleri din¬ 
lerken ağlayamadıklarını söyleyenlere, 
“Para ile tutulan ağıtçı kadının ağlaması 
ile öz yavrusunu kaybeden annenin ağla¬ 
ması bir olur mu?" şeklinde karşılık ver¬ 
miştir (Münâvî, i, 162). Kaynakların ver¬ 
diği bilgiye göre Ma‘rûf-i Kerhî, Kûfe’de 
onun vaazını dinledikten sonra zühd ha¬ 
yatına yönelmiş (Kuşeyrî, s. 62), Serî es- 
Sakatî de ondan etkilenmiştir (Câmî, s. 
65). İbnü’s-Semmâk, dinî hayatını olum¬ 
suz yönde etkileyeceği düşüncesiyle ev¬ 
lenmeyen zâhidlerdendir. Bununla birlik¬ 


te vefatından sonra onu rüyasında gören 
bir dostunun, “Allah sana nasıl muamele 
etti?” şeklindeki sorusuna verdiği cevap¬ 
ta Allah’ın kendisine ikram ve ihsanda bu¬ 
lunduğunu, ancak zahmet ve meşakkati 
göze alıp aile yüküne katlananlar kadar 
şerefli bir zümrenin olmadığını söylediği 
rivayet edilir. Vaaz esnasında zaman za¬ 
man kendi nefsini tenkit etmesini, daha 
sonraki yıllarda tasavvufî muhitlerde or¬ 
taya çıkan melâmetî tavrın ilk örneklerin¬ 
den biri olarak değerlendirmek mümkün¬ 
dür. Zühd ve ahlâk konularına ağırlık ver¬ 
mesi sebebiyle bazı tasavvuf tabakat ki¬ 
taplarında İbnü's-Semmâk’in görüşleri 
önemle zikredilmiştir. İbnü’l-Murtazâ onu. 
Mutezile’nin ilk temsilcilerinden olan Amr 
b. Ubeyd’in arkadaşları arasında gösterir 
(Tabakâtü.’l-Mu c tezile, s. 42). 
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s. 54, 65; Şa'rânî, et-Tabakât, I, 52; Münâvî, el- 
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i Mehmet Demİrcİ 

f İBNÜ’s-SERRÂC 

(jrfJJI ^1) 

Ebû Bekr Muhammed b. es-Serî 
b. Sehl el-Bağdâdî 
(ö. 316/929) 

Arap dili 

ve edebiyatı âlimi, şair. 

265 (878) yılı civarında Bağdat’ta doğ¬ 
du. Babası veya dedesi saraç olduğu için 
İbnü’s-Serrâc künyesiyle tanındı. Çocuk¬ 
luk ve gençlik yıllarını Bağdat’ta geçirdi. 
Başta dönemin Basra dil mektebi reisi 
Müberred olmak üzere çeşitli hocalardan 
nahiv dersleri aldı. Büyük ölçüde etkisin¬ 
de kaldığı Müberred’in vefatı üzerine 
nahvi bırakarak mantık ve mûsikiyle ilgi¬ 
lenmeye başladı. Fârâbî’den mantık oku¬ 
du, kendisi de ona nahiv ilmini öğretti. 
Hocalarından Zeccâc, nahvi ihmal ettiği 
için kendisine sitemde bulununca tekrar 


nahivle meşgul olmaya başladı. Ebü’l-Kâ- 
sım ez-Zeccâcî, Ebû Saîd es-Sîrâfî, Ebû 
Ali el-Kâlî, lügat âlimi Muhammed b. Ah¬ 
med el-Ezherî, Ebû Ali el-Fârisî ve Ali b. 
îsâ er-Rummânî, İbnü’s-Serrâc’ın yetiştir¬ 
diği talebeler arasında zikredilebilir. Uzun 
yıllar Bağdat’ta dil ve edebiyat dersleri 
veren İbnü’s-Serrâc 26 Zilhicce 316’da (9 
Şubat 929) vefat etti. 

Müberred ve Zeccâc’dan sonra nahiv 
sahasında döneminin en güçlü siması ola¬ 
rak kabul edilen İbnü’s-Serrâc, eserlerin¬ 
de seleflerinin topladığı Arapça’nın gra¬ 
merine dair dağınık malzemeyi düzenli 
bir hale getirmiş, bu sebeple eleştirmen¬ 
ler, “Nahiv ilmi deli (dağınık) idi, onu akıl¬ 
landıran (derli toplu hale getiren) İbnü’s- 
Serrâc oldu” demişlerdir. Basra dil mek¬ 
tebine bağlı kalan İbnü’s-Serrâc’ın diğer 
bir özelliği de Kitûbü Sîbeveyhi'den yap¬ 
tığı nakillerde ve rivayetlerde gösterdiği 
titizliktir. Aynı zamanda şair olan İbnü’s- 
Serrâc’ın bazı şiirleri kendi eserlerinde ve 
diğer kaynaklarda yer almaktadır. 

Eserleri. I.el-Uşûl. İbnü’s-Serrâc, bu 
önemli eserinde Kitûbü Sîbeveyhi’den 
çıkardığı malzemeyi benzer kural ve ko¬ 
nuları bir araya getirmek suretiyle yeni 
bir tasnife tâbi tutmuştur. Özerinde şerh, 
hâşiye, ta’Iik ve ihtisar şeklinde birçok ça¬ 
lışma yapılan eser (Sezgin, IX, 84) Abdül- 
hüseyin el-Fetlî tarafından üç cilt halin¬ 
de neşredilmiştir (Bağdad 1973; Beyrut 
1985, 1988). Bu neşir hakkında Muham¬ 
med Tâhir el-Hımsî ve Ahmed Matar el- 
Atıyye birer tenkit yazısı kaleme almışlar¬ 
dır (bk. bibi.). Mahmûd Muhammed et- 
Tanâhî el-Uşûl’ü n çeşitli indekslerini ya¬ 
parak Fehûrisü Kitabi'1-Uşûl li'bni's- 
Serrâc adıyla yayımlamıştır (Kahire 1986). 
îsâ b. Abdülazîz el-Cezûlî, İbn Bâbeşâz, 
Ebü’l-Hasan İbnü’l-Bâziş ve İbn Mu’tî el- 
Uşûl üzerine birer şerh yazmışlardır. 2. 
el-Mûcez. Sarf ve nahve dair olan bu 
eser dil âlimleri arasında büyük rağbet 
görmüş ve muhtelif çalışmalara konu ol¬ 
muştur. Kitabı Mustafa eş-Şüveymî ve 
Bensâlim Dâmercîyayımlamıştır (Beyrut 
1965). 3. el- c Arûz (nşr. Abdülhüseyin el- 
Fetlî, Meceltetü Külliyyeti’l-Âdâb, XV 
[Bağdad 1972), s. 211-240). 4 . İhticâcü'l- 
kurrâ :> . Kıraat ilmi ve tefsirle ilgili olup 
Abdülhüseyin el-Fetlî tarafından neşre¬ 
dilmiştir ( DMBİ ; III, 672). 5. el-Hat (el-Hi- 
csl). Arapça kelimelerin imlâları konusun¬ 
da telif edilen eser, Arapça’da kelimelerin 
imlâsıyla gramer kuralları arasında sıkı 
bir ilişki bulunduğundan aynı zamanda 
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İbnü's-Serrâc'm el-İştikâk adil eserinin İlk İki sayfası (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 2358/2) 


bir gramer kitabıdır (nşr. Abdülhüseyin 
Muhammed,el-Mevrid, V/3 |Bağdad 1976], 
s. 103-134). Yâküt el-Hamevî bunu el-Hi- 
cc'P ve el-Hat şeklinde iki ayrı eser olarak 
göstermiştir (Mıfcemü’l-üdebâ\ XVIII, 
200). 6. el-İştıkâk. Arap dilinin etimolojisi 
konusunda yapılan ilk çalışmalardan biri 
olup Muhammed Ali Derviş Mustafa el- 
Hudarî (Dımaşk 1973) ve Muhammed Sâ- 
lih et-Tikrîtî (Bağdad 1973) tarafından 
neşredilmiştir. 7. eş-Şekl ve’n-nakt. 
Kur’ân-ı Kerîm’in noktalanması ve hare- 
kelenmesinden bahseden eserin bir nüs¬ 
hası Ankara Üniversitesi Dil ve Tarih - Coğ¬ 
rafya Fakültesi Kütüphanesi İsmail Saip 
Sencer bölümünde bulunmaktadır (Sez¬ 
gin, IX, 85). Abdülazîz es-Sâverî, İbnü’s- 
Serrâc’a ait “Kitâbü’l-Kalem” adlı tek say¬ 
falık bir metni müellifin eserlerine dair 
bir mukaddimeyle birlikte yayımlamıştır 
(bk. bibi.). 

İbnü's-Serrâc’ın kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Ahkâmü’ş- 
şi c r, el-Cümel, el-Hemz, c İlelü’n-nahv, 
Mücmelü'l-Uşûl(Cümelü’l-üşûl, el-CJşû- 
lü’ş-şağir; el-Uşûl'ü n özeti olmalıdır), el- 
Muvâşalât ve’l-müzekkirât (el-Muvâ- 
şalât, el-Muuâşalât fı’l-ahbâr ve’l-müzek¬ 
kirât, el-Muuâşalât ve’l-müzekkirât fı’l-ah- 
bâr), er-Riyâh ve'l-hevâ 3 ve'n-nâr, Şer¬ 
hiı Kıtâbi Sîbeveyhi, eş-Şi'rve'ş-şıfa- 
râ y , Tehzîbi'l-luğa ve İttifâku ehli’l-lu- 


ğa ve fırâkuhum ve mâ yerıieridü bi- 
hi'l-vâhidü minhüm. 
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S HÜSEYİN Yazici 


İBNÜ ’ s-SEVDÂ 
(bk. ABDULLAH b. SEBE). 

İBNÜ’s-SIDDÎK, Ebü’l-Fazl 

(jjjJUaü ^î) 

Ebü’l-Fazl Abdullah b. Muhammed 
b. es-Sıddîk el-Gumârî 
(1910-1993) 

Hadis, fıkıh 
ve usûl-i fıkıh âlimi. 

L J 


1 Receb 1328’de (8 Temmuz 1910) Tan- 
ca’da doğdu. Ebü’l-Mecd, Ebû Sâlim ve 
Ebü’s-Senâ künyeleriyle, babası ve anne¬ 
si tarafından Hz. Haşan’ın ve onun torun¬ 
larından olup Mağrib’de îdrîsî sülâlesini 
kuran 1. İdrîs’in soyundan geldiği için Ha- 
senî, İdrîsî, ayrıca Mağribî, Tancî ve Eseri 
nisbeleriyle de anılır. Annesi sûfî müfes- 
sir İbn Acîbe’nin torunudur. Kur’ân-ı Ke- 
rîm’i ezberledikten sonra Karaviyyîn’e gi¬ 
derek oradaki âlimlerden faydalandı. Sıd- 
dîkıyye Zâviyesi’nin şeyhi olan babasının 
okuttuğu dersleri takip etti. Bu sırada 
Teşyîdü’l-mebânîli-tavzîhi mâ havet- 
hü'l-m ukaddimetü'l-Âcurrûmiyye 
mine’l-hakö^ik ve'l-me c ânî adlı ilk ese¬ 
rini kaleme aldı ve Şevkânî’nin İrşâdü'l- 
fühûl’ünü ihtisar etmeye başladı. 1930’- 
da Ezher Üniversitesi’ne kaydoldu. Ülke¬ 
sinde iyi bir tahsil gördüğü için İslâmî 
ilimlerde yetişkinliğini gösteren icâzetler 
aldı ve Ezher öğrencilerine, özellikle de İs¬ 
lâmî ilimlerde doktora yapan öğrencilere 
ders verdi. Mısırlı âlimlerin takdirini ka¬ 
zandı; gazetelerde makaleler ve fetvalar 
yayımladı. Başta babası ve ağabeyi Ebü’l- 
Feyz İbnü’s-Sıddîk olmak üzere Libya Kralı 
İdrîs es-Senûsî, Yûsuf b. İsmâil en-Neb- 
hânî, Muhammed Bahît, Muhammed Ha- 
seneyn Mahlûf el-Adevî, Zâhid Kevserî, 
Muhammed Abdülhay el-Kettânî gibi 
âlimlerden faydalandı. Muhammed Hâ- 
mid el-Hamevî, Abdülfettâh Ebû Gudde, 
Muhammed Yâsîn el-Fâdânî, Muhammed 
Avâme gibi âlimler de onun talebeleri ara¬ 
sında yer aldı. Haşan el-Bennâ ve baba¬ 
sıyla yakından görüştüğü gibi İslâmî ce¬ 
miyetlerde dersler ve konferanslar verdi. 

19S9-1969 yılları arasında Mısır hüküme¬ 
ti tarafından takibe alınarak defalarca 
hapsedilen Ebü’l-Fazl 19Şâban 1413’te 
(11 Şubat 1993) Tanca’da vefat etti. Aile¬ 
sine ait zâviyede babasının yakınına def¬ 
nedildi. 

Eserleri. 1. Tahrîcü ehâdişi’l-Lümcf 
fî uşûli'l-fıkh. Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin 
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eserindeki 118 rivayetin ele alındığı çalış¬ 
mada rivayetlerin kaynakları zikredilmiş 
ve Yûsuf b. Abdurrahman el-Mizzî, Zehe- 
bî, Abdullah b. Yûsuf ez-Zeylaî, Zeynüd- 
din el-Irâki, İbn Hacer el-Askalânî gibi 
âlimlerin bu hadisler hakkmdaki görüş¬ 
leri belirtilmiştir. Yûsuf Abdurrahman el- 
Mar'aşlî eseri el-Lüma c ile birlikte yayım¬ 
lamıştır (Beyrut 1405/1985, 1406/1986). 2. 
el-İbtihâc bi-tahrîci ehâdîşi'l-Minhâc. 
Kâdî Beyzâvî’nin M inhâcü'l-vüşûl fî ma¬ 
rifeti flmi'l-uşûl'ü nde kısaca verdiği 118 
rivayetin senedleriyle ve tam metinleriy¬ 
le birlikte zikredilip açıklandığı eseri Se¬ 
mir Tâhâ el-Meczûb Minhâcü'l-vüşûl ile 
birlikte neşretmiştir (Beyrut 1405/1985). 
3. İkâmetü'l-burhân 'ala rıüzûli ç îsâ fî 
âhiri'z-zamân. Eserde yirmi sekiz sahâ- 
bînin Hz.Peygamber’den rivayet ettiği 
altmış bir hadise yer verilmiş, bu konuda 
farklı düşünenlerin görüşleri çürütülme¬ 
ye çalışılmıştır (Beyrut 1410/1990, 3. bs.). 
Müellifin Âkidetü ehli'l-İslâm fî nüzû- 
li 4sû hleyhi's-selâm adıyla basılan eseri 
(Kahire, ts.) muhtemelen aynı kitaptır. 4. 
Fethu'l-mtfîn bi-nakdi Kitâbi'l-Erba c în 
(Medine, ts.). Hâce Abdullah-ı Herevî’nin 
Allah Teâlâ’nın isim, fiil ve sıfatlarıyla il¬ 
gili kırk hadisi bir araya getirdiği Kitâ- 
bü'l-Erba‘în fî delâ’ili't-tevhîd'ine red¬ 
diye olarak yazılmış olup Herevî’nin kita¬ 
bını neşreden Ali b. Muhammed b. Nâsır 
el-Fukayhîde el-Fethu'l-mübîn Âlâ nak¬ 
di 'Abdillâh b. Muhammed eş-Şıddîk 
el-Gumârî li-Kitâbi'l-Erba c în adlı çalış¬ 
masıyla İbnü's-Sıddîk’in görüşlerini ten¬ 
kit etmiştir. S. el-Kenzü'ş-şemîn fî ehâ- 
dîşi'n-nebiyyi'l-emîn (Beyrut 1403/1983, 
2. bs.). Müellif bu çalışmasını el-Fethu’l- 
mübîn bi-şerhi'l-Kenzi'ş-şemîn adıyla 
şerhetmiştir. 6. Nihûyetü'l-âmâl fî sıh¬ 
hati ve şerhi hadîsi c arzi'l-a c mâl. Re- 
sûl-i Ekrem’in hayatı gibi ölümünün de 
ümmeti için hayırlı olacağını, öldükten 
sonra ümmetinin iyi ve kötü amellerinin 
kendisine gösterileceğini belirten ve Şî- 
rûye b. Şehredâr ed-Deylemî’nin Firdev- 
sü'l-ahbâr ’ındayer alan bir hadis üzerin¬ 
de yapılan çalışmadan ibarettir (Kahire 
1368) . Nâsırüddin el-Elbânî'nin buna Ga¬ 
yetti'1-d mâl fî beyâni za c fi hadîsi ‘ ar- 
zi'l-a^mâl ve’r-red ‘ ale'l-Gumârî fî taş- 
hîhihî bi-şahîhi'l-makâl adıyla reddiye 
yazdığı belirtilmektedir (Ali Haşan Ali Ab- 
dülhamîd el-Halebî el-Eserî, s. 78). 7. er- 
Resâ’ilü'l-Ğumâriyye. Müellifin İrşû- 
d ü '1-câhili ’l-ğavî ilâ vücûbi ftikâdi en- 
ne Âdem nebi, Cüz 3 fîhi red C ale'l-Elbâ- 
nî ve Mürşidü'l-hâ’ir li-beyâni vazT ha¬ 


dîsi Câbir adlı çalışmalarını ihtiva eden 
eser Kemâl Yûsuf el-Hût tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (Beyrut 1411/1991). 8. Kur- 
retü'Mayn bi-edilletiirsâli'n-nebîile'ş- 
şekaleyn (Devha, ts.). 9. İ c lâmü'n-ne- 
bîl bi-cevâzi't-takbîl. Bir soru üzerine 
kaleme alınan risâlede Hz. Peygamber’in 
hayatından örnekler verilerek el, yüz, alın, 
baş öpmenin bid’at olmadığı anlatılmış¬ 
tır (Beyrut 1405/1985, 2. bs.). 10. İrğâ- 
mü'l-mübtedPi'l-ğabî bi-cevâzi't-te- 
vessül bi'n-nebî. Nâsırüddin el-Elbânî’- 
nin tevessül konusundaki görüşlerine red¬ 
diye olarak kaleme alman ve Mağrib’de 
neşredilen risâleyi Haşan b. Ali es-Sek- 
kâf, Abdülazîz b. Muhammed b. Sıddîk 
el-Gumârî’nin yine Eibânî’ye reddiye ola¬ 
rak yazdığı Beyânü nekşi'n-nâkiş li'l- 
müteAddî bi-taz ç îfi'l-Hâriş adlı çalış¬ 
masıyla birlikte yayımlamıştır (Amman 
1412/1992). Ali Haşan Ali Abdülhamîd el- 
Halebî el-Eserî de Elbânî’yi savunmak 
üzere Keşfü'l-mütevârî min telbîsâti'l- 
Gumârî ve reddü c udvânihî c alâ Ehli's- 
sünne 'yi kaleme almıştır (Demmâm 1410/ 
1990). 11. Fezâ’ilü'l-Kur’ân (Beyrut 1406/ 
1986). 12 . Bide'u't-tefâsîr. Zemahşerî’nin 
el-Keşşûf ı, M. Ferîd Vecdî’nin el-Muş- 
hafü'l-müfesseri, Muhammed Abdülla- 
tîf el-Hatîb’in Evzahu't-tefâsîri ve Ebû 
Zeyd ed-Demenhûrî’nin Tefsir 'i gibi eser¬ 
lerde görülen hatalara dair bir çalışmadır 
(Kahire 1385/1965). 13. el-İhsân fî ta^ak- 
kubi’l-İtkân li's-Süyûtî (Kahire, ts., [Dâ- 
rül-ensâr)). 14. Havâtır dîniyye. Muhte¬ 
lif dinî meselelerin incelendiği üç ciltlik 
bir eser olup 1. cildi yayımlanmıştır (Ka¬ 
hire 1388; Ebü’l-Fazl İbnü's-Sıddîk'ın di¬ 
ğer eserleri için bk. Tahncü ehâdîşiî-Lü- 
ma c , neşredenin girişi, s. 31-34; el-İbtihâc, 
neşredenin girişi, s. 15-18) 

İbnü’s-Sıddîk ayrıca birçok kitabı tas¬ 
hih edip notlar ekleyerek yayımlamıştır. 
Ebü’ş-Şeyh’in Ahlûku’n-nebı sı (Kahire 
1378/1958, Ebü'l-Feyz İbnü's-Sıddîkile bir¬ 
likte), Bedreddin eş-Şibiî’ninÂkârrîü'i- 
mercân fî ğarâ’ibi'l-ahbâr ve ahkâ- 
mi'l-cân ı (Kahire 1376), İbn Receb el- 
Hanbelî’nin el-İstihrâc li-ahkâmi'l-ha- 
râc’ı (Kahire 1352, Beyrut 1982, 1405/ 
1985; Beyrut 1399, Ebû Yûsuf ve Yahyâ b. 
Âdem'in Kitâbü’l-Harâcadh eserleriyle 
birlikte), İbnü’l-Murtazâ’nın Zeydî fıkhı¬ 
na dair el-Bahrü'z-zehhâr’ı (1-V, Kahire 
1366-1368/1947-1949, Abdullah b. Abdül- 
kerîm el-Cirâfî ve Abdülhafîz Sa'd Atıyye 
ile birlikte), Hattâbî’nin Beyânü fcâzi'l- 
Kur’ân’ı (Kahire 1372/1953), Şemseddin 
es-Sehâvî’nin el-Makâsıdü'l-hasene's\ 
(Kahire 1375/1956; Beyrut 1399), Süyûtî’- 


nin el-Habâhk fîahbâri'l-melâ’ik'i (Ka¬ 
hire, ts.) ve M üsnedü Ebî Bekri’ş-Şıd- 
dîk'ı (Mekke 1402), Ebü’l-Hasan İbn Ar- 
râk’ın Tenzîhü'ş-şerfa' sı (l-II, Kahire 
1375, 1383; I-II, Beyrut 1401, Abdülvehhâb 
Abdüllatîf ile birlikte), el-Emîrü’l-kebîr es- 
Sünbâvî’nin Mâlikî fıkhına dair el-İklîl 
şerhu Muhtaşari Halil’i (Kahire, ts.), 
İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî’nin Mâlikî fık¬ 
hına dair er-Risâle' si üzerine Ebü’l-Feyz 
İbnü’s-Sıddîk’ın kaleme aldığı Mesâli- 
kü’d-delâle c alâ metn (mesâ’il)i'r-Risâ- 
ie’si (Kahire 1391) onun bu çalışmaların¬ 
dan bazılarıdır (diğerleri için bk. Tahncü 
ehâdîsi’l-Lüma\ neşredenin girişi, s. 35- 
36; el-İbtihâc, neşredenin girişi, s. 18). 
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Ebü’l-Feyz Ahmed b. Muhammed 
b. es-Sıddîk el-Gumârî 
(1902-1960) 

Hadis âlimi ve fakih. 

L J 

27 Ramazan 1320’de (27 Aralık 1902) 
Gumâre kabilesi yakınlarında meskûn olan 
Benî Saîd kabilesinde bir yakınının evinde 
doğdu ve Gumârî nisbesiyle tanındı. Baba 
ve anne tarafından Hz. Hasan'ın ve onun 
torunlarından olup Mağrib’de İdrîsî sülâ¬ 
lesini kuran 1. İdrîs'in soyundan geldiği 
için Hasenî, İdrîsî, Mağribî ve Tancî nisbe- 
leriyle de anılır. Babası sûfî bir muhaddis 
olup annesi sûfî müfessir İbn Acîbe’nin 
torunudur. Babası tarafından Tanca’ya 
götürülen İbnü’s-Sıddîk, Kur’an’ı ezberle¬ 
dikten sonra Sîdî el-Arabî b. Ahmed Bû- 
derre'den sarf, nahiv, Mâlikî fıkhı, akaid; 
babasından nahiv, fıkıh ve hadis okudu. 
Yirmi yaşlarında iken hadise daha çok ilgi 
duymaya başladı ve o sırada babasının. 
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zâviyede kalan müridlerini Kur’an'ı ezber¬ 
lemeye teşvik etmesi üzerine Riyâzü't- 
tenzîh fî fazli'l-Kur’ân ve hâmilîh adlı 
eserini kaleme aldı. 1921 'de Kahire’ye gi¬ 
derek Ezher Üniversitesi hocalarından İb- 
râhim es-Sekkâ'dan nahiv, mantık, akaid, 
fıkıh ve hadisle ilgili bazı eserleri, ayrıca 
Muhammed b. Salim eş-Şerkâvî, Muham- 
med es-Semâlûtî, Ahmed b. Nasr el-Ade- 
vî, Abdülmaksûd Abdülhâiik, Muhammed 
Bahît gibi âlimlerden çeşitli ilimlere dair 
temel kaynakları okudu. Olağan üstü ba¬ 
şarılarıyla temayüz ederek hocalarının il¬ 
gisini çekti. Ezher Üniversitesi'ni bitirdik¬ 
ten sonra Fethu'l-vehhâb bi-tahrîci ehâ- 
dîşi'ş-Şihâb adlı eserini kaleme aldı. Ka¬ 
hire’ye gelen babasıyla birlikte Mağrib'e 
döndü. Kendini tamamen hadise veren 
İbnü’s-Sıddîk bu konuda eserler yazdı, ay¬ 
rıca öğrenci yetiştirdi. Kardeşlerinin tah¬ 
sili için 1930'da tekrar Kahire'ye gitti ve 
muhtelif camilerde ders verdi. Mağrib’de 
çok sayıda müridi ve geniş nüfuzu bulu¬ 
nan babasının (Abdüsselâm b. Abdülkâdir 
İbn Sûde, Delîlü’l-mCf’errihi’l-Mağribi’l-ak- 
şâ, i, 205, 238) vefatı üzerine 1935'te ül¬ 
kesine döndü, onun halifesi olarak zâviye- 
sinin başına geçti. Burada Kütüb-i Sitte 
ile bazı hadis ve usûl-i hadîs kitaplarını 
okuttu. Ayrıca uzun bir aradan sonra Tan- 
ca'daki el-Câmiu’l-kebîr’de ve Mısır’da 
Seyyidinâ Hüseyin Camii’nde verdiği ders¬ 
lerle hadis imlâ geleneğini yeniden can¬ 
landırdı. 

İbnü’s-Sıddîk, Fas’ın AvrupalI devletle¬ 
rin sömürgesi haline gelmesini önlemek 
amacıyla mücadele etti; İspanyolların 
Mağrib’den çıkarılması için 1936 ve 1949 
yıllarında halkı ayaklandırdığından üç bu¬ 
çuk yıl hapse mahkûm edildi. Fransızlarîn 
Dârülbeyzâ’daki çıkar kavgasına karşı di¬ 
rendi. Hapisten çıktıktan sonra yabancı 
güçler onu rahat bırakmayınca 1957’de 
ülkesini terkederek Kahire’ye gitmek zo¬ 
runda kaldı. Burada İlmî çalışmalarını 
sürdürdü; ayrıca Hicaz, Dımaşk, Halep ve 
Sudan’a gitti, buralarda büyük itibar gör¬ 
dü. 1 Cemâziyelâhir 1380'de (20 Kasım 
1 960) Kahire’de vefat etti. 

Mütevazi, cömert ve cesur bir insan 
olan İbnü's-Sıddîk’ın Fas kralından çekin¬ 
meden ülkesindeki yabancılara karşı ver¬ 
diği mücadeleden Batı basınında övgüy¬ 
le söz edilmiştir. Mensup olduğu Mâlikî 
mezhebinde genellikle delile başvurulma¬ 
dığını görünce delile önem veren Şâfiîler’i 
takdir ederek Şâfiî mezhebine geçmiş, ic- 
tihad derecesine ulaştıktan sonra sünne¬ 
te göre yaşamaya başlamış, bu sebeple 
taklid taraftarlarının hücumuna uğramış¬ 


tır. Ülkesinde ekonomik bakımdan güçlü 
olan yabancıların etkisi altında kalınma- 
ması için uğraşmış, muhtemelen bu se¬ 
beple çocukların modern okullarda oku- 
tulmamasını, gazete okunmamasını ve 
resmî görev kabul edilmemesini teşvik 
etmiştir. Sûfîmeşrep olan İbnü’s-Sıddîk 
Şâzelî tarikatına mensuptu. 

Eserleri. 1. el-Hidûye fî tahrîci ehâ- 
dîşi'l-Bidâye (h'idâyetü’r-rüşd bi-tahrîci 
ehâdîşi Bidayeti İbn Rüşd). Bidâyetü’l- 
müctehid 'deki 1799 merfû hadisin tah- 
rîc edildiği kitapta her hadisin Kütüb-i 
Sitte 'de ve diğer kaynaklarda bulunan ri¬ 
vayet tarikleri kaydedilmiş, farklı lafızlar 
gösterilmiştir. Eser, Yûsuf Abdurrahman 
el-Mar’aşlî, Adnân Ali Şelâk ve başkaları 
tarafından Bidâyetü’l-müctehid'ie bir¬ 
likte neşredilmiştir (1-VI1I, Beyrut 1407/ 
1987). 2. Fethu’l-vehhâb bi-tahrîci 
ehâdîşi’ş-Şihâb. Kudâî’nin Şihâbü’l- 
ahbâr’ındaki hadislerin 893 ana başlık 
halinde tahrîc edildiği çalışmada hadisle¬ 
rin kaynakları gösterilmiş ve senedler- 
deki zayıf râviler tenkit edilmiştir. Hamdî 
Abdülmecîd es-Selefî eseri tahkik ederek 
yayımlamıştır (1-11, Beyrut 1408/1988). Mü¬ 
ellif, Şihâbü’l-ahbârm hadisleri üzerin¬ 
de ayrıca üç cilt hacminde Veşyü ’l-ihâb 
bi’l-müstahrec 'alâ Müsnedi’ş-Şihâb, 
bir cilt hacminde Münyetü’Mullâb bi- 
tahrîci ehâdîşi’ş-Şihâb ve iki cilt hac¬ 
minde el-İshâb fi'l-istihrâc 'alâ Müs- 
nedi’ş-Şihâb (fî tahrîci ehâdîşi’ş-Şihâb) 
adlı çalışmaları yapmıştır. 3. el-Muğir 
'ale’l-ehâdîşi’l-mevzû'a fi’l-Câmi'i’ş-şa- 
ğir. Müellifin, Süyûtî'nin kitabında mevzû 
olduğunu söylediği 4S3 rivayeti bir araya 
getirdiği eseridir (Beyrut 1402/1982). 4. 
Miftâhu’t-tertîb li-ehâdîşi Târîhi’l-Ha- 
tîb. Hatîbel-Bağdâdî'nin Târîhu Bağ- 
dâd’ındaki hadislerin düzenlendiği bir ça¬ 
lışmadır (Kahire 1 355). 5. el-Minehu'l- 
matlûbe fi'stihbâbi ref'i’l-yedeyn fi'd- 
du'â’ ba'de’ş-şalavâti’l-mektûbe. Fas’¬ 
ta taş baskısı olarak neşredildiği belirti¬ 
len eseri ( Mu.M , 111, 135) Abdülfettâh Ebû 
Gudde Şelâşü resâ’il fi’stihbâbi'd-du'â* 
veref'i'l-yedeyn ühiba'de'ş-şalavâti'l- 
mektûbe içinde yayımlamıştır (Halep 
1417/1997, s. 49-120). 6. Der'ü'z-za'f ‘an 
hadîsi “men'aşika fe'affe ", Âşık olduk¬ 
tan sonra iffetli davranıp aşkını gizli tu¬ 
tan kimsenin cennete gireceğine dair Hz. 
Peygamber'e nisbet edilen rivayeti uydur¬ 
ma kabul eden İbn Kayyim el-Cevziyye’nin 
bu görüşünü çürütmek için kaleme alın¬ 
mıştır (nşr. Ahmed el-Gavc, Kahire 1416/ 
1996). 7. Huşûlü’t-tefrîc bi-uşûli'l-'azvi 
ve't-tahrîc. Hadis tahrîci çalışmasının ne 


zaman başladığını belirten, tahrîcin şart¬ 
larını ve usulünü anlatan eserin devamın¬ 
da müellifin Ref'u'l-menâr li-turuki ha¬ 
dîsi “men südile 'an 'ilmin fe-keteme- 
hû ülcime yevme'l-kıyâme bi-licâmin 
min nâr"; el-Müshim fî beyâni hâli 
hadîsi "talebü'l-'ilmi farîzatün ‘alâ 
külli müslimel-İsti'âze ve’l-hasbele 
mimmen şahhaha hadîşe’l-besmele 
“küllü emrin zî bâlin lâ yübde'ü fîhi 
bi-bismillâhirrahmânirrahîm fe-hüve 
akta'” adlı risâieleri yer almaktadır (Ri- 
yad 1414/1994; son risâle müstakil olarak 
da yayımlanmıştır (Dımaşk 1405 (). 8. Mu- 
tâbakatü’l-ihtirâ'âti’l-'aşriyye limâ ah- 
bere bihî seyyidü’l-beriyye. Hz. Pey¬ 
gamberin uçak, otomobil, telefon, tel¬ 
graf, radyo, atom ve hidrojen bombası, 
petrol, elektrik, sunîyağmurlama gibi ba¬ 
zı icatları, ayrıca XX. yüzyılda ortaya çıkan 
bazı hastalıkları ve diğer gelişmeleri çe¬ 
şitli hadislerinde haber verdiğini delille¬ 
riyle göstermek amacıyla yazılmış olup 
Kahire’de ( 1387) basılmış, ayrıca Muh¬ 
tasara Mutâbakati’l-ihtirâ'âtiT-'aşriyye 
limâ ahbere bihîseyyidü’l-beriyye adıy¬ 
la yayımlanmıştır (Dımaşk-Beyrut 1409/ 
1989). 9. Teşnîfü’l-âzân bi-edilleti istih- 
bûhi’s-siyâde inde ismihî 'aleyhi’ş-şa- 
lâtü ve’s-selâm fi’ş-şalât ve’I-ikâme 
ve'l-ezân (Kahire 1972). 10. Beyânü tel- 
bîsi’l-müfterî Muhammed Zâhid el- 
Kevşerî (Reddü’l-Keuşerî 'alei-Keuşerî) 
(nşr. Ali b. Haşan b. Ali b. Abdülhamîd el- 
Halebîel-Eserî, Riyad 1413). 11. c Alîb. Ebî 
Tâlib imâmü’l-'ârifîn (et-Burhânü’l-celî 
fî tahkiki intisâbi’ş-şûfıyye ilâ 'Alî). İbn 
Teymiyye ve İbn Haldûn’un, tarikatların 
Hz. Ali ile bir ilgisi bulunmadığı ve Hasan-ı 
Basrî'nin Hz. Ali’den hadis duymadığı şek¬ 
lindeki görüşlerinin çürütülmeye çalışıl¬ 
dığı, Hz. Ali’nin tasavvufla yakın ilgisi, sû- 
fîlerin kesintisiz şekilde Hz. Ali’ye bağlan¬ 
dığı gibi konuların yer aldığı eseri Ahmed 
Muhammed Mürsî neşretmiştir (Kahire 
1389/1969). 12. Fethu’l-meîiki’l-'alî bi- 
şıhhati hadîsi "bâbü medîneti’l-'ilm 
'Alî”. Müstakil olarak (Kahire 1354) ve 'Alî 
b. Ebî Tâlib imâmü’l-'ânfîn ile birlikte 
(Kahire 1389/1969) basılmıştır. 13. el-İs- 
tinfâr li-ğazvi’t-teşebbühi bi’l-küffâr. 
Gayri müslimlere benzemeyip onlara mu¬ 
halefet edilmesi gerektiğine dair âyet ve 
hadisleri ihtiva eden eser, Abdullah et- 
Telîdî tarafından hadislerin senedleri ve 
mükerrer rivayetleri çıkarılarak, ayrıca 
konuyla ilgili diğer bazı rivayetler ilâve 
edilerek yayımlanmıştır (Dımaşk 1384, 
1409). 14. İbrûzü'l-vehmi’l-meknûn min 
kelâmi İbn Haldûn. Mukaddime adlı 
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eserinde Mehdî hakkındaki rivayetlerin 
zayıf olduğunu ileri süren İbn Haldûn’un 
ve onun gibi düşünen Muhammed Habî- 
bullah eş-Şinkitî’nin eleştirildiği bir risâ- 
ledir (Dımaşk 1347). IS. İzâletü'l-hatar 
‘ammen cemcfa beyne şalâteyn fi'l-ha- 
zar (Kahire 1369/1950). 16. İğtinâmü'l- 
ecr min hadîşi’l-isfâr bi’l-fecr (Dımaşk 
1403). 17. Tebyînü'l-beleh mimmen en- 
kere vücûde hadîsi "ve men leğâ felâ 
cum c ate leh" (Dımaşk 1403). 18. et-Ta- 
şavvur ve't-taşdîk bi-ahbâri'ş-şeyh Sî- 
dî Muhammed İbni’ş-Şıddîk. Babasının 
biyografisiyle onun belli başlı müntesip- 
lerine dair Sübhatü'l- C akik ü tercemeti 
(ahbâri)'ş-şeyh İbni'ş-Şıddîk adlı çalış¬ 
masının muhtasarıdır (Kahire 1366/1947) 
19. Mesâlikü'd-delâle c alâ mesâ’ilimet- 
ni'r-Risâle. Müellif, İbn Ebû Zeyd el-Kay- 
revânî’nin er-Risâle' si üzerine önce Tah- 
ricü'd-deiâ’il limâ fî Risâleti'l-Kayıe- 
vânî mine'l-fürtf ve’l-mesâhl adıyla ol¬ 
dukça hacimli bir şerh yazmaya başlamış, 
nikâh bahsine gelince eseri daha kısa tu- 
tarakMesâiiJfü'd-deJdie’yi kaleme al¬ 
mıştır (nşr. Abdullah b. Muhammed es- 
Sıddîk, Kahire 1391). 20. el-Müdâvî li- 
hleli'l-Münâvî. Muhammed Abdürraûf 
el-Münâvî’nin, Süyûtî’nin el-Câmi\ı'ş-şa- 
ğir’ine yazdığı şerhin hâşiyesi olup eser¬ 
de Münâvî’nin hadisleri değerlendirirken 
yaptğı hatalar gösterilmiştir. Ahmed Mu¬ 
hammed Mürsî eserin dört büyük cilt 
hacminde olduğunu söylemektedir (‘A/î 
b. Ebî Tâlib: lmâmü’l- c arifin, neşredenin 
girişi, s. 17). 21. el-Mü’zin bi-ahbâıi'ş- 
Şeyh Ahmed b. c Abdilmü‘min. Şâzeliy- 
ye tarikatının Derkâviyye kolunun kurucu¬ 
su Ebû Hâmid Mevlâ Ahmed el-Arabî ed- 
Derkâvî’nin talebesi ve bu tarikatın Gu- 
mâriyye kolunun kurucusu olan, müelli¬ 
fin ikinci dedesi Ahmed b. Abdülmü’min 
el-Gumârî’nin (ö. 1262/1846) biyografisi¬ 
dir. Eserde Derkâviyye tarikatının silsile¬ 
sinde yer alan şahıslarla bu tarikatın bel¬ 
li başlı müntesipleri de anlatılmıştır. 22. 
Mecmahı fuzalâ’i'l-beşer min ehli'l- 
karni's-sâliş c aşer. XIII. (XIX.) yüzyılın 
Mağrib’de ve diğer İslâm ülkelerindeki ta¬ 
nınmış şahsiyetlerinin alfabetik olarak ele 
alındığı eserin iki ciltten meydana geldiği 
belirtilmektedir. 23. Mu'cemü'ş-şüyûh. 
Müellif, hocalarına dair olan bu eseri el- 
MıTcemüT-vecîz li'l-müstecîz adıyla ih¬ 
tisar ederek 100 hocasının biyografisi¬ 
ni bir araya getirmiştir (kaynaklarda son 
dört eserin yayımlandığı bildirilmekle be¬ 
raber baskı yeri ve tarihleri belirtilmemiş¬ 
tir; müellifin diğer eserleri için bk .el-Hidâ- 
ye, neşredenin girişi, I, 57-62). 
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(bk. BATALYEVSÎ). 

İBNÜ’s-SİKA es-SAYRAFÎ 

( 4â*)l jjjl) 

Hüseyn b. Mübarek b. es-Sika 
Yûsuf es-Sayrafî el-Mevsılî 
(ö. 742/1341) 

I— Hadis âlimi, kütüphaneci. ^ 

670 (1272) yılından sonra Musul’da 
doğdu. Sarraf olan dedesine nisbetle Say- 
rafî diye meşhur oldu. Reşîdüddin İbn 
Ebü'l-Kâsım ve İmâdüddin İbnü’t-Tabbâl 
gibi âlimlerden faydalandığına göre tah¬ 
silini Bağdat’taki Müstansıriyye Medre- 
sesi’nde yapmış olmalıdır (Zehebî, i, 177; 
11, 204; Fâsî, 1, 142, 469). Öğrenimini ta¬ 
mamladıktan sonra Dımaşk'taki Sümey- 
sâtiyye Hankahı Kütüphanesi’ne müdür 
oldu ve hayatının sonuna kadar bu göre¬ 
vini sürdürdü. Zehebî’nin dindar, zâhid ve 
hayır sever bir kişi olarak tanıttığı İbnü’s- 
Sika adı geçen hankahta sûfîler arasında 
yaşamış, güzel yazısıyla çok sayıda kitap 
istinsah etmiş; hadis, fıkıh, İslâm ahlâkı 
ve tasavvuf konularında eserler yazmış¬ 
tır. İbnü’s-Sika Cemâziyelâhir 742’de (Ka¬ 
sım 1341) Dımaşk’ta vefat etti ve Sûfîye 
Kabristanı’nda toprağa verildi. 

Eserleri. 1. Hulâşatü'l-menkül min 
ehâdîşi'r-Resûl. Müellif bu çalışmasın¬ 
da, İbnü’l-Esîr’in CâmRu'l-uşûl’ü ndeki 
mukaddime ve levâhik bölümleriyle mü¬ 
kerrerleri çıkararak, hadisleri Rezîn b. 
Muâviye el-Abderî’nin Tecndü'ş-şıhâhi's- 
sı'fîe’siyle karşılaştırıp Tirmizî'nin hadis¬ 
ler hakkındaki “sahih, hasen” gibi değer¬ 
lendirmelerini ilâve etmek suretiyle ese¬ 


rin aslına göre bir düzenleme yapmış, ha¬ 
dislerin kaynaklarına rumuzlarla işaret 
etmiş ve sayfa kenarında garîb kelimele¬ 
ri açıklamıştır. İki ciltten meydana gelen 
eserin I. cildi Dımaşk’ta 20 Zilkade 720’- 
de (22 Aralık 1320), II. cildi 8 Şâban 721’- 
de (2 Eylül 1321) tamamlanmış olup mü¬ 
ellif hattıyla yazılmış nüshası Süleymani- 
ye Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (Şe- 
hid Ali Paşa, nr. 405, 406). 2. Matlabü’l- 
vüşûl ilâ ittibâH sünneti’r-.Resûl. Neve- 
vî’nin Riyâzü'ş-şâlihin ve el-Ezkâr’mda- 
ki hadislere Şahîhayn’den seçilen hadis¬ 
lerin de eklenmesiyle beş ana bölüm ha¬ 
linde düzenlenen eserde farz ve nâfile 
ibadetler, insanı manen yücelten fazilet¬ 
ler, helâk edici günahlar, mubah âdetler 
ve kıyamet günü meydana gelecek olay¬ 
lar ele alınmıştır. Eserin Süleymaniye Kü- 
tüphanesi'nde bulunan I. cildi (Şehid Ali 
Paşa, nr. 574) ilim, iman, namaz, zekât ve 
sadaka, oruç, hac, Kur’an okuma, zikir ve 
dua konularının yer aldığı birinci bölümü¬ 
nü ihtiva etmektedir. Tamamının günü¬ 
müze ulaşmadığı anlaşılan kitabın aynı 
cildinden diğer bir nüsha da British Mü- 
seum’da (Or., nr. 6519) bulunmaktadır 
(Brockelmann, GALSuppl, II, 203). 3. el- 
Evâmir ve'n-nevâhî. Kütüb-i Sitte'de 
yer alan bu konulara dair hadislerin bir 
araya getirildiği eser iki kısma ayrılmış, 
birinci kısımda 424 başlık altında 934 ha- 


İbnü's-Sika es-Sayrafî'nin tfulâşatü’l-menkül min ehâ - 
dîşi’r-Resûl adlı eserinden bir sayfa (Süleymaniye Ktp., 
Şehid Ali Paşa, nr. 405,1, vr. l b ) 
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dis, ikinci kısımda 445 başlık altında 758 
hadis kaydedilmiştir. Konu başlıkları alfa¬ 
betik olarak düzenlenen ve hadislerdeki 
bazı garîb kelimelerle ilgili açıklamalara 
yer verilen eser tek nüshasına dayanıla¬ 
rak yayımlanmıştır (Mekke 1417/1997; nşr. 
Muhammed Haşan Muhammed Haşan !s- 
mâil eş-Şâfit, Beyrut 1418/1998). 4. el-Fe- 
tâva'n-nebeviyye îi'l-mesa’ili'd-dîniy- 
ye ve'd-dünyeviyye. Fıkıh konularına 
göre düzenlenen eserin sonu eksik bir 
nüshası Kahire’de bulunmaktadır (Dârü'l- 
kütübi'l-Mısriyye, Umumi, nr. 4984 (Fıkıh, 
nr. 1 351; ayrıca bk. Fihristü ’l-kütübiVAra- 
biyyeti’l-mahfûzafi’l-Kütübljâneti’l-Hidî- 
oiyye, VI, 160; Brockelmann, GAL, II, 208). 
tbnü’s-Sika es-Sayrafî ayrıca, Kitâbü'l- 
Vcfd ve'l-vaHd adlı bir eser kaleme aldı¬ 
ğını ve bu çalışmasında insan bedeninde¬ 
ki organları ilgilendiren günah ve sevap¬ 
lara dair hadisleri topladığını söylemek¬ 
tedir (el-Eoâmir ue’n-nevâhî, s. 296). 
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İbnü's-Sika es-Sayrafî, el-Evâmir ue’n-neuâhl 
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1*1 Cemİl Akpinar 

r İBNÜ’s-SİKKİT n 

I 0*1) 

Ebû Yûsuf Ya‘küb b. İshâk es-Sikkît 
(ö. 244/858) 

Arap dili âlimi ve edip. . 

186 (802) yılı civarında Bağdat’ta doğ¬ 
du. Babasının lakabı olan Sikkît’e (çok sus¬ 
kun) nisbetle İbnü’s-Sikkît diye tanındı. 
Babası lügat âlimi olup dilci Ali b. Hamza 
el-Kisâî’nin arkadaşıydı. Bağdat'ta çocuk¬ 
lara ders vererek geçimini sağlıyordu. İb¬ 
nü’s-Sikkît öğrenimine babasının yanın¬ 
da başladı; ardından Kutrub, Yahyâ b. Zi- 
yâd el-Ferrâ, Ebû Ubeyde et-Tfeymî, As- 
maî, Ebû Abdullah İbnü’l-A’râbî, Ahmed 
b. Hâtim el-Bâhilî, Ebû Amr eş-Şeybânî, 
Ali b. Mugîre el-Esrem ve Ebü’l-Hasan el- 
Lihyânî gibi lügat ve dil âlimlerinin tale¬ 
besi oldu. Fasih dil öğrenmek, garip ve 
nâdir lugatlar, emsal ve ahbâr derlemek 
için bir süre bedeviler arasında yaşadı. 
Daha sonra Bağdat’ın Kantara semtinde 


babasıyla birlikte çocuklara ders verme¬ 
ye başladı. Abdullah b. Tâhir’in çocukla¬ 
rıyla Halife Mütevekkil -Alellah’ın oğulları 
Müeyyed-Billâh ve Mu’tez- Billâh’m hoca¬ 
lığına kadar yükseldi. Ancak saraya gir¬ 
mesi hayatına mal oldu. Bir sohbet sıra¬ 
sında Mütevekkil-Alellah, Şîa’ya müte- 
mâyil olduğu bilinen İbnü’s-Sikkît'e Müey- 
yed ve Mu’tezz’i mi yoksa Hz. Haşan ve 
Hüseyin’i mi daha çok sevdiğini sordu. İb¬ 
nü’s-Sikkît, Resûl-i Ekrem’in torunlarını 
tercih ettiğini, hatta Hz. Ali’nin kölesi 
Kanber’i bile Müeyyed ve Mu’tez’den da¬ 
ha çok sevdiğini söyledi. Bu cevaba çok 
kızan halifenin emri üzerine linç edilerek 
öldürüldü (5 Receb 244/17 Ekim 858). Ke- 
mâleddin el-Enbârî, İbnü’s-Sikkît ile Mü¬ 
tevekkil arasında geçen konuşmaya dair 
farklı bir rivayeti kaydeder (Nüzhetil’l- 
elibba"., s. 140). Bilhassa Küfe nahviyle lü¬ 
gat sahalarında otorite olan İbnü’s-Sik¬ 
kît, hem çağdaşlarının hem daha sonra¬ 
ki âlimlerin takdirlerini kazanmış, arala¬ 
rında Ebû Hanîfe ed-Dîneverî, Ebû Saîd 
es-Sükkerî ve Mufaddal b. Seleme gibi 
dil âlimlerinin bulunduğu öğrenciler ye¬ 
tiştirmiştir. 

İbnü’s-Sikkît çok sayıda şiir derleyerek 
bunları rivayet etmiş ve açıklamıştır. Onun 
rivayet veya şerhettiği divanların sayısı 
otuzu aşmaktadır. İlk olarak Ebü’n-Necm 
el-İclî’nin şiirlerini derlemiş, bu çalışma 
onun tanınmasını sağlamıştır (İbnü’l-Kıf- 
tî, IV, 60). Derlediği İmruülkays, Nâbiga 
el-Ca‘dî, Hutay’e, Lebîd b. Rebîa, Cerîr b. 
Atıyye ve Kümeyt el-Esedî gibi şairlerin 
divanlarından sadece Müzerrid b. Dırâr 
el-Gatafânî’nin divanı günümüze ulaşmış¬ 
tır (nşr. İbrahim Atıyye, Bağdad 1962). Ay¬ 
rıca Urve b. Verd, Nâbiga ez-Zübyânî, Kays 
b. Hatîm, Ebû Nüvâs, Tarafe b. Abd, Kat- 
tâl el-Kilâbî, Ebû Duâd el-İyâdî, Tufeyl el- 
Ganevî (şiirleri için bk. F Krenkow, 1 1907], 
s. 815-877), Ahtal, Meymûn b. Kays el- 
A’şâ, Züheyr b. Ebû Sülmâ, Ömer b. Ebû 
Rebîa, Hansâ ve Amr b. Kamîe’nin divan¬ 
larıyla el-Mu c allakâtü's-seb c i de şerhet- 
miştir. 

Eserleri. 1 . İşlâhu’ 1-mantık* . Dil ha¬ 
talarını düzeltmek için yazılan ve üzerin¬ 
de çeşitli çalışmalar yapılan eser Ahmed 
Muhammed Şâkir ve Abdüsselâm Mu¬ 
hammed Hârûn tarafından yayımlanmış¬ 
tır (Kahire 1949, 1956, 1970, 1987). 2. el- 
Elfûz. Konulara göre düzenlenmiş bir 
sözlük olup kelimeler mensur ve manzum 
örnekler verilerek açıklanmıştır (nşr. Lu- 
vîs Şeyho, Beyrut 1897). Hatîb et-Tebrîzî 
eseri Kenzü'l-huffûz fî Kitâbi Tehzî- 
bi'l-elfâz adıyla şerhetmiştir. Bu şerhin 
Luvîs Şeyho (Beyrut 1896-1898) ve Sâlih b. 


Ali (Kahire 1325/1907) tarafından yapılmış 
iki neşri vardır. Şerhte geçen örnek beyit¬ 
leri Yûsuf b. Haşan es-Sîrâfî’nin açıkladığı 
kaydedilmektedir (İbn Hayr, s. 343, 474). 
3. el-Ezdâd (nşr. August Haffner, Şelâşe- 
tü kütüb fı’l-ezdâd içerisinde, Beyrut 1912, 
s. 163-220). 4. el-Kalbü ve'l-ibdâl. Bün¬ 
yelerinde harf dönüşümleri bulunan veya 
farklı harflerin birbiri yerine kullanılabil¬ 
diği Arapça kelimelere dair bir sözlüktür. 
August Haffner eseri önce 1903’te Bey¬ 
rut’ta, daha sonra Texte zur Arabischen 
Lexikographie adlı eserinin içinde (Le- 
ipzig 1905, s. 3-65) yayımlamıştır. Bu ça¬ 
lışmanın el-Kenzü'l-luğavî fi'l-lisâni'l- 
‘Arabî ismiyle tıpkıbasımı yapılmış (Ka¬ 
hire, ts.), Kitâbü'l-İbdâl adıyla Hüseyin 
Muhammed Muhammed Şeref tarafın¬ 
dan da neşredilmiştir (Kahire 1978). 5. 
Hurûfü'l-memdûd ve'l-makşûr (el-Mak- 
şûr veT-memdûd). Müellifin baş tarafın¬ 
da maksûr ve memdûd isimlerle, munsa- 
rif ve gayri munsarif kelimelere dair bilgi 
verdiği eseri Haşan Şâzelî Ferhûd (Mecel- 
letü Külliyetii-âdâb (Câmiatü Melik Su- 
ûd], Riyad 1983,X, 3-70; Riyad 1405/1985) 
ve Muhammed Muhammed Saîd (Kahire 
1985) yayımlamıştır. 6. el-Hurûfü'lletî 
yütekellem bihû fî gayri mevdFihâ. 
Müstear kelimelerle şiirde vezin gereği 
asıl yapısı değiştirilmiş olarak kullanılan 
bazı müfretler, tağlib yoluyla kullanılan 
tesniyeler, tekil ve ikil yerine kullanılan 
bazı cemi kelimeleri ele alan bu risâle, bü¬ 
yük ihtimalle müellifin günümüze ulaş¬ 
mamış el-Müşennâ ve'l-mübennâ ve'l- 
mükennû adlı eserinin bir bölümüdür. 
Ramazan Abdüttevvâb tarafından önce 
bir dergide (bk. bibi.), daha sonraŞeiö- 
şetü kütüb içerisinde (bk. bibi.) çeşitli 
notlar, müellif ve eserlerine dair uzunca 
bir mukaddimeyle birlikte yayımlanmış¬ 
tır. Nâşir, bazı kaynaklarda İbnü’s-Sikkît’e 
nisbet edilen Mecâzü mâ cû’e fi'ş-şi c r 
ve hurrife c an cihetihî adlı kitabın da bu 
eser olduğu görüşündedir. 7. el-Bahş. 
Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de ve el-Mekte- 
betü’t-Teymûriyye'de yazma nüshasının 
olduğu kaydedilmektedir (Sezgin, VIII, 
132). 8. el-Makşûr ve'l-memdûd. Bir 
konu sözlüğü olduğu ve Medine’de Arif 
Hikmet Kütüphanesi’nde yazmasının bu¬ 
lunduğu bildirilmektedir ( a.g.e ., IX, 137). 
9. Mantıku't-tayr (DMBİ, III, 698). 

İbnü's-Sikkît’in derlediği veya şerhetti¬ 
ği divanlardan yayımlananlar şunlardır: 
Dîvânü'l-Hutay’e (Kahire 1958; nşr. Nü- 
mân Emîn Tâhâ, Kahire 1987; nşr. Müfîd 
Muhammed Kumeyha, Beyrut 1413/1993); 
Dîvânü'l-Müzerrid b. Dırârfnşr. Halîl 
İbrahim el-Atıyye, Bağdad 1962); Dîvânü 
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'Urve b. el-Verd (nşr. Muhammed b. Şe- 
neb, Kahire 1923; Cezayir-Paris 1926; nşr. 
Abdülmuîn el-Mülevvahî, Dımaşk 1966; 
nşr. Recî el-Esmer, Beyrut 1994); Dîvânıi 
Kays b. el-Hatîm (nşr. Nâsırüddin el- 
Esed, Kahire 1962); Dîvânü’n-Nâbiğa 
ez-Zübyânî (nşr. Şükrî Faysal, Beyrut 
1968; nşr. Muhammed Tâhir b. Âşûr, Tu¬ 
nus 1976); Dîvânü Taraie (nşr. Ahmedb. 
Emîn eş-Şinkitî, Kazan 1909); Dîvânü'l- 
Hansâ 3 (nşr. Luvîs Şeyho, Beyrut 1305/ 
1888). İbnü's-Sikkît, sahâbîAbbas b. Mir- 
dâs’ın divanını da tertip etmiş, ancak eser 
günümüze kadar gelmemiştir. 

Müellifin kaynaklarda adı geçen diğer 
eserleri de şunlardır: el-Beyûn, ed-Du'd 1 , 
Ebyâtü ’l-me'ânî, el-Ecnâs, el-Emşâl, es- 
Serc ve'l-licâm, Serikâtü’ş-şu'arâ^ ve 
me’tteiekü ''aleyh, Tabakâtü'ş-şu'arâ\ 
el-Ensâb, el-Envâel-Eşvât, el-Eyyâm 
ve'l-leyâlî, Fa'ale ve ef'ale, el-Fark, Ga- 
rîbü'l-Kur’ân, Halku'l-insân, el-Haşe- 
rât, el-İbil, Me'âni’ş-şi'r, Me'âni’ş-şi'r 
el-Kebîr, M e'âni'ş-şi'r eş-şağh, el-Mü- 
şennâ ve'l-mübennâ ve'l-mükennâ, 
el-Müzekker ve'l-miîenneş, en-Nebât 
ve'ş-şecer, en-Nevâdir, et-Taşğir, et- 
Tevsı'a fî kelâmi'i-'Arah, el-Vühûş (bu 
eserler için bk. el-Hurûf \Şelâşetü kütüb 
içinde, nşr. Ramazan Abdüttevvâb], s. 66-77). 
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nahoiyyin (nşr. Muhammed Ebü'1-Fazl), Kahire 
1375/1955, s. 95-96; İbnü'n-Nedîm, el-Fihrist, 
s. 72-73; Hatîb, Târihu Bağdâd, XIV, 273-274; 
İbn Hayr, Fehrese, s. 343, 381-382, 474; Kemâ- 
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ibn as-Sikkit", JRAS (1907), s. 815-877; Mu¬ 
hammed Receb el-Beyyûmî, “'Âlim cerP yesteş- 
hid”, ME, XXXIV (1962), s. 177-182; Muham¬ 
med Sâlih et-Tikrîtî, “İbnü's-Sîrâfî ve Kitâbü Iş- 
lâhi’l-mantık”, MMİIr., XXXV/3 (1984), s. 238- 
256; Moh. Ben Cheneb, “İbnüssikkît”, İA, V/2, s. 
874; “ibn al-Sikkît”, El 2 (İng.), III, 940-941; Ra¬ 
mazan Abdüttevvâb, “IşlâhuT-mantık”, Tİ, VIII, 
1-18, Kahire; İnâyetullah Fâtihî Nijâd, “İbn Sik- 
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S Nasuhİ Ünal Karaarslan 


İBNÜ’s-SUKÂÎ 
(^lâall jjI) 

Fazlullâh b. Ebi’l-Fahr el-Muvaffak 
el-Kâtib en-Nasrânî 
(ö. 726/1326) 

Hıristiyan tarihçi ve kâtip. 

Muhtemelen 626 (1229) yılında Dı- 
maşk’ta doğdu. Memlûk Devleti’nin Dı- 
maşk divanlarında çalıştı. Dîvânü’I-mür- 
teceât, Dîvânü’l-mevâris ve Dîvânü’l-birr’- 
de kâtip olarak görev yaptı. Daha sonra 
devlet hizmetinden ayrılarak kendini İlmî 
çalışmalara veren İbnü's-Sukâî Dımaşk’- 
ta öldü. Güvenilir, zeki ve kültürlü bir hı- 
ristiyan olan İbnü’s-Sukâî’nin Tevrat ve 
İncil’i ezbere bildiği, dört İncil’i tek bir ki¬ 
tap haline getirerek aralarındaki farkları 
ve ortak yönleri gösterdiği, ayrıca bu ese¬ 
ri Latince, Süryânîce ve İbrânîce gibi dil¬ 
lere çevirdiği rivayet edilir. 

İbnü’s-Sukâî’nin günümüze ulaşan Ta¬ 
lî Kitâbi Vefeyâti'l-a'yân adlı eseri, İbn 
Hallikân’ın Vefeyâtü’l-a'yân’mmzeyYı 
olup 658-725 (1260-1325) yılları arasında 
ölen kişilerin biyografilerini ihtiva eder. 
İbnü’s-Sukâî, müslümanların geliştirdik¬ 
leri vefeyât türünde kitap yazan ilk hıris- 
tiyan müellif olarak bilinir. Bölgede yaşa¬ 
yan hıristiyanlarm Haçlılar ve Moğollar’la 
iş birliği yaptığı ve bunun sonucu olarak 
müslüman-hıristiyan ilişkilerinin gergin¬ 
leştiği bir dönemde yaşayan İbnü’s-Sukâî 
eserinde ihtiyatlı bir üslûp kullanmış, ol¬ 
dukça tarafsız davranmakla beraber hı- 
ristiyanların biyografilerini daha uzun 
tutmuştur. Müslüman tarihçilerin lânetle 
andığı Moğollar hakkında lehte ve aleyh¬ 
te bir yorum yapmamıştır. Müellifin Ebû 
Şâme el-Makdisî, İbn Abdüzzâhir, İbnü’l- 
Adîm ve İbn Şeddâd ile hıristiyan tarihçi 
Mekîn b. Amîd’in kitaplarından istifade 
ederek hazırladığı eser. Memlûk Devleti’¬ 
nin Dımaşk’taki yönetimi hakkında önem¬ 
li bilgiler içerir. Dımaşk’taki Memlûk dev¬ 
let adamlarının yolsuzluk ve suistimalle- 
rinden bahseden tek müellif olan İbnü’s- 
Sukâî, eserde Memlükler dönemi hakkın¬ 
da şahsî gözlemlerine dayalı orijinal bilgi¬ 
lerin yanı sıra gayri müslim azınlıklar, si¬ 
yasî ve İktisadî durum, Moğollar’la yapı¬ 
lan ticaret, devlet teşkilâtı, casusluk fa¬ 
aliyetlerine dair bilgiler vermiştir. Safedî 
gibi daha sonraki müellifler tarafından 
kaynak olarak kullanılan eserin Paris Bib- 
liotheque Nationale’de mevcut nüshası 
Jacgueline Sublet tarafından Fransızca 


tercümesiyle birlikte neşredilmiştir (Dı- 
maşk 1974). İbnü’s-Sukâî’nin kaynaklarda 
adı geçen eserleri de şunlardır: Zeylü 
Târîhi'l-Mekîn b. el-'Amîd, Muhtaşarü 
Vefeyâti’l-a'yân ve Vefeyâtü'l-mutri- 
bîn. 
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DMBİ, IV, 113-115; Jacqueline Sublet, “İbn al- 
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S Asri Çubukçu 

İBNÜ’s-SÛRÎ 

Ebû Mansûr Reşîdüddîn 
b. Ebi’l-Fazl b. Alî es-Sûrî 

(ö. 639/1242) 

^ Botanikçi ve hekim. 

Tanınmış bir ailenin çocuğu olarak Sûr 
şehrinde doğdu (573/1 177) ve öğrenimi¬ 
nin önemli bir kısmını orada gördü. Dı- 
maşk’ta Muvaffakuddin Abdülazîz es-Sü- 
lemî ve Abdüllatîf el-Bağdâdî’den tıp tah¬ 
sil ettikten sonra iki yıl Kudüs’teki hasta- 
hanede hekimlik yaptı. Burada ayrıca ba¬ 
sit ilâçlar alanında otorite sayılan Ebü’l- 
Abbas el-Ceyyânî ile tanışıp dost oldu ve 
tecrübelerinden önemli ölçüde yararlandı. 
Botanik alanında araştırma yapma zevki¬ 
ni Ceyyânî’den aldığı sanılmaktadır. Eyyû- 
bî hânedanmdan el-Melikü’l-Âdil Ebû Be¬ 
kir b. Eyyûb612 (1215) yılında Mısır’a gi¬ 
derken Kudüs’e uğradı ve İbnü’s-Sûrî’yi 
özel hekimi olarak beraberinde götürdü. 
Onun ölümü üzerine oğlu el-Melikü’l-Mu- 
azzam îsâ’nın hizmetine giren İbnü’s-Sûrî 
hayatının en parlak günlerini bu dönem¬ 
de yaşadı. Bu sıralarda Dimyat önlerinde 
Haçlılar’la yapılan savaşlara katılarak ya¬ 
ralıları tedavi ettiği bilinmektedir. Emîr 
îsâ’nm arkasından yerine geçen oğlu el- 
Melikü’n-Nâsır Dâvûd, kendisine devlet 
bütçesinden bağlanan maaşın devamına 
karar verdi ve onu hekimbaşılık görevine 
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getirdi (624/1227). el-Melikü’n-Nâsır Ke- 
rek’e giderken İbnü’s-Sûrî Dımaşk’ta ka¬ 
larak tıp öğretimiyle meşgul oldu ve el- 
Melikü’l-Muazzam döneminde telifine 
başladığı Edviyetü't-tiryâkı'l-kebîr adlı 
eserini tamamladı (İbn Ebû Usaybia, s. 
699-700); 1 Receb 639’da (5 Ocak 1242) 
burada vefat etti. 

İbnü’s-Sûrî ilâç yapımında kullanılan 
bitkileri kök, gövde, yaprak, çiçek ve mey¬ 
veleriyle tanıtmak üzere bir ressamla bir¬ 
likte Lübnan, Filistin ve Şam bölgelerini 
dolaşmış, her bitkinin gelişme, olgunlaş¬ 
ma ve kuruma safhalarında renkli resim¬ 
lerini çizdirerek ilk defa İslâm bilim tari¬ 
hinde tıbbî bitkileri görsel yolla da tanı¬ 
tan geniş bir ansiklopedi vücuda getir¬ 
mişti. Onun bu mümtaz konumuna rağ¬ 
men çağdaşı botanikçi İbnü’l-Baytâr’ın 
eserinde adının hiç geçmemesi dikkati 
çekmekte ve bu durum aralarında süre¬ 
gelen rekabetten kaynaklanan kıskanç¬ 
lıkla yorumlanmaktadır. İbnü’s-Sûrî hak- 
kırîda en sağlıklı bilgiyi meslektaşı ve 
dostu İbp Ebû Usaybia vermekte ve yaz¬ 
dığı bir kasidede onun için “ilimde Allah’¬ 
tan sonra mürşidim” demektedir (a.g.e., 
S. 700). 

Eserleri. 1. Tezkiretü'l-kehhâlin (el- 
Kafî fî tıbbi’l-'uyûn). Göz hastalıklarına 
dairdir. Müellifin kaynaklarda âdı geçen 
beş eserinden sadece bu kitap günümüze 
ulaşmıştır (Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 
218/2). 2. el-Edviyetü'l-müfrede. İbn 
Ebû Usaybia, basit ilâçları konu alan ve 
İbnü’s-Sûrî’nin ilâç yapımında kullanılan 
bitkilerin renkli resimlerini devamlı ola¬ 
rak kendisiyle birlikte bulundurduğu bir 
ressama çizdirdiğini belirttiği bu kitap¬ 
tan sitayişle söz etmekte (a.g.e., s. 703), 
eserin Arap dilinde bitkilere dair ilk re¬ 
simli kitap olduğu kaydedilmektedir (Sar- 
ton, 11/2, s. 649; Ali Abdullah ed-Difâ', s. 
237). 3. Edviyetü't-tiryâkı’l-kebîr. Ze¬ 
hirlenmelere karşı panzehirleri konu alan 
bu çalışmanın müstakil bir eser mi yoksa 
el-Edviyetü'l-müfrede’nm içinde bir bö¬ 
lüm mü olduğu hususu kesin olarak bilin¬ 
memektedir. 4. er-Red c alâ Kitâbi'l-Bul- 
ğörî ii'l-edviyeti'l-mülrede. Adından, 
Tâceddin el-Bulgârî’nin basit ilâçlar hak- 
kmdaki kitabına reddiye mahiyetinde ya¬ 
zıldığı anlaşılmaktadır. S. Te c âlîk ve fe- 
vâ’id ve vaşâyâ tıbbiyye. Müellif, bazı 
tıbbî bilgileri ve hekimlik ahlâkıyla ilgi¬ 
li görüşlerini içeren bu eserini İbn Ebû 
Usaybia’ya hediye etmiş, o da c Uyûnü'l- 
enbâ’da teşekkür mahiyetinde yazdığı 
kaside ile gönderdiği mektubun dîbâce- 
sine yer vermiştir (s. 700-701). 
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IBNU’s-SUBKI 

(bk. SÜBKÎ, Tâceddin). 

L J 

İBNÜ’s-SÜMNE 1 

( ( ^l) 

Muhammed b. İbrâhîm 
(ö. 454/1062) 

Sicilya’da hüküm süren 
son müslüman emirlerden. 

L J 

Sicilya’da Kelbî hâkimiyetinin sona er¬ 
mesinin ardından adada iktidarı ele geçi¬ 
ren müslüman kumandanlardan biridir. 
44S (1053) yılında son Kelbî emîri Haşan 
es-Samsâm’ın azli üzerine Sicilya çeşitli 
emirliklere bölünmüştü. Emîr Abdullah b. 
Menküd Marsâlâ, Mâzerâ, Şâkka’yı (Sci- 
acca) ve batı tarafındaki ovaları, İbnü’l- 
Havvâs lakabıyla tanınan kumandan Ali b. 
Ni’me ise Kasryâne (Castrogiovanni), Cir- 
cent (Girgenti) ve Kasrülcedîd’i (Castrono- 
va), İbnü’l-Miklâtî de Katâniye (Catane) 
şehrini hâkimiyetleri altına aldılar. İbnü’s- 
Sümne, 444-4S1 (1053-1059) yıllarında 
adanın doğu sahilindeki Siraküsa’yı (Syr- 
acuse) ele geçirdi ve İbnü’l-Miklâtî’nin 
üzerine yürüyerek Katâniye’yi hâkimiye¬ 
ti altına aldı. Meydana gelen çarpışmada 
İbnü’l-Miklâtî’nin ölmesi üzerine İbnü’s- 
Sümne onun dul kalan eşi Meymûne ile 
evlendi. Meymûne, Kasryâne’ye hâkim 
olan kumandan İbnü’l-Havvâs’m kız kar¬ 
deşiydi. İbnü’s-Sümne, daha sonra İbn 
Menküd’u da yenerek onun hâkimiyetin¬ 


deki yerleri de ele geçirdi. Kadir-Billâh la¬ 
kabıyla Belerm’de (Palermo) kendi adına 
hutbe okuttu. 

Eşiyle arasında çıkan bir mesele yüzün¬ 
den İbnü’s-Sümne kayınbiraderi İbnü’l- 
Havvâs ile karşı karşıya geldi ve iki ku¬ 
mandan adanın hâkimiyeti konusunda 
mücadele etmeye başladı. İbnü’l-Havvâs’ı 
kuşatan İbnü’s-Sümne, yenilince onu gay¬ 
ri müslimlerle birlikte hareket ederek di¬ 
ze getirmeye karar verdi. Müslüman ta¬ 
rihçilere göre Sicilya adasının tamamının, 
Avrupa kaynaklarına göre ise bir kısmı¬ 
nın hâkimiyetini, kendisine yardım et¬ 
melerine karşılık İtalya’nın güneyindeki 
Normanlar’a teklif etti. Oğullarından bi¬ 
rini de rehin olarak onlara gönderdi. İb- 
nü’s-Sümne’nin bu şekilde davranması¬ 
nın sebebi, Normanlar’ın adada hâkimi¬ 
yet kurduktan sonra adayı ona teslim 
edeceklerini sanmasıydı. Sicilya’daki 
müslüman varlığını kendilerinin İtalya’da¬ 
ki varlıkları açısından bir tehlike olarak 
gören ve adanın verimli topraklarında 
gözleri olan Normanlar bu teklifi adanın 
işgali için bir fırsat kabul ettiler. Kont 
Roger d’Hauteville 453 (1061) yılının Şu¬ 
bat ayında Messîne’ye hücum etti, ancak 
hezimete uğrayarak geri çekildi; İbnü’s- 
Sümne de Katâniye'ye sığınmak zorunda 
kaldı. Normanlar birkaç ay sonra yaptık¬ 
ları saldırıda Messîne şehrini ele geçirdi¬ 
ler. İbnü’l-Havvâs’ı Kasryâne şehrinde ku- 
şattılarsa da ele geçirmeye muvaffak ola¬ 
madılar. Bununla birlikte birçok yerleşim 
yerini zaptettiler ve çok sayıda müslüma- 
nı esir aldılar; müslümanlarm birçoğu da 
hayatını kaybetti. Bölgede yaşayan hıris- 
tiyan halk ise Normanlar’ın idaresi altına 
girdi. Düşmanlarına boyun eğdirmek için 
saldırılarına devam eden İbnü’s-Sümne 
bir çarpışma sırasında öldürüldü. 

BİBLİYOGRAFYA : 

lbnü'1-Esîr, e/-/fâm(7,X,196 vd.; Michele Âmâ- 
rî, el-Mektebetüi-’Arabiyyetü’ş-Şıkılliye, Leip- 
zig 1857, I, 275-276, 484-485; F. Chalandon, 
Histoire de la domination normande en Italie 
et en Sicile, Paris 1907; İhsan Abbas, el-Arab 
fiŞıkılliye, Beyrut 1975, s. 48-49; Aziz Ahmad, 
A History of Islamic Sicily, Edinburgh 1975, s. 
36-37, 49-50; a.mlf., Târîhu Şıkılliyetii-İslâ- 
m'ıyye (trc. EmînTevfîket-Tayylbî), Trablusgarp 
1399/1980, s. 43-44, 59-63; Ahmed Tevfîk Me¬ 
denî, el-Müslimûn fi cezîreti Şıkılliye ve Cenu¬ 
bi İtalya, [baskı yeri ve tarihi yok] (eş-Şerîketü'l- 
vataniyye), s. 156; U. Rizzitano, “ibn Hawwâs", 
EF (İng ), III, 788; a.mlf., “ibn al-Tumna", a.e., 
III, 956; R. Traini, “Şıkilliya”, a.e., IX, 585; Fik¬ 
ret Işıltan, “Sicilya”, İA, X, 595; Muhammed 
Âsaf Fikret, “İbn Şümne”, DMBİ, İli, 194-195. 

H Eymen Fuâd Seyyİd 
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İBNÜ's-SÜVEYDÎ 


İBNÜ’s-SÜNNÎ 

IJ-HjiO 

Ebû Bekr Ahmed b. Muhammed 
b. Ishâk ed-Dîneverî 
(ö. 364/975) 

Hadis âlimi. 

280’den (893) sonra Dînever’de doğdu. 
Ailesi Ca'fer b. Ebû Tâlib’in mevâlîsinden 
olduğu için Hâşimî ve Ca'feri nisbeleriyle 
de anılır. Tahsil için gittiği Bağdat, Basra, 
Küfe, Harran, Dımaşk, Mısır, Cizre gibi 
ilim merkezlerinde Nesâî, Ebû Halîfe el- 
Cumahî, Ebû Ya‘lâ el-Mevsılî, Zekeriyyâ 
b. Yahya es-Sâcî, İbnü’i-Bâgandî, Ebü’l- 
Kâsım el-Begavî, İbn Ebû Dâvûd, Ebû Arû- 
be ve tbn Cevza gibi muhaddislerden fay¬ 
dalandı. En çok istifade ettiği hocası Ne- 
sâî’den dolayı kendisinden “sâhibü’n-Ne- 
sâî" diye bahsedilen İbnü’s-Sünnî (Sübkî, 
III, 39) öğrenimini tamamladıktan son¬ 
ra Dînever’e yerleşti. Talebeleri arasında 
Ebü’l-Hasan Muhammed b. Ali el-A!evî, 
eserlerinin râvisi Kadı Ebû Nasr Ahmed 
b. Hüseyin el-Kessâr, Ebû Ali Ahmed b. 
Abdullah el-İsfahânî, Ali b. Ömer el-Ese- 
dâbâdî gibi âlimler yer almaktadır. Zehe- 
bî, Nesâî’nin es-Sünenü'l-kübrâ ’sini İb- 
nü’s-Sünnî'nin el-Müctebâ adıyla ihtisar 
ettiğini ve eldeki Sünerıü'n-Nesâ’î ’yi 


onun meydana getirdiğini söylemekte 
(A c lâmü’n-rıübelâ\ XVI, 256; Tezkiretü’l- 
huffâz, III, 940), Sehâvî ise kitabı bizzat 
Nesâî’nin ihtisar ettiğini belirtmektedir 
( Buğyetü’r-râğıb, s. 40). Ebû Ya’lâ el-Ha- 
lîlî ve Zehebî, İbnü’s-Sünnî için hâfız ve 
sika terimlerini kullanmış, Hamza el-Ki- 
nânî’nin ona çok değer verdiği belirtilmiş¬ 
tir. Müttaki bir Şâfıî âlimi olan İbnü’s-Sün¬ 
nî 10 Şevval 364’te (23 Haziran 975) vefat 
etti. Ebû Ya’lâ el-Halîlî’nin 359’da (970) 
öldüğünü söylemesi doğru değildir. 

Eserleri. 1. Amelü'l-yevm ve'l-leyle. 
Hz. Peygamber'in günlük dua ve zikirle¬ 
riyle bu konudaki tavsiyelerini ihtiva eden 
ve 773 (778) rivayeti 459 bab halinde bir 
araya getiren eser [DİA, III, 28) Haydarâ- 
bâd’da (1315, 1358) ve Kahire’de ( 1 397/ 
1976) basılmış, daha sonra Abdülkâdir 
Ahmed Atâ tarafından kısmen (Kahire 
1389/1969; Beyrut 1399), Beşîr Muham¬ 
med Uyûn (Dımaşk 1407/1987), Ebû Mu¬ 
hammed Sâlim b. Ahmed es-Selefî (Bey¬ 
rut 1408/1988) ve Ebû Muhammed Ab- 
durrahman Kevser el-Ber'î ( Beyrut 1410/ 

1989) tarafından geniş bir şekilde tahkik 
edilerek yayımlanmıştır. 2. Kitâbü'l-Ka- 
nâ c a. Yetmiş bir hadisi ihtiva eden eseri 
Abdullah b. Yûsuf el-Cüdey' neşretmiştir 
(Riyad 1409/1989). 3. et-Tıbbü'n-nebevî 
(Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 3585). 4. Fe- 


İbnü's-Sünnî'nin et-Jıbbü’n-nebevı adlı eserinin iik iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 3585) 
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zâ7Jü7-a c mâi(el-Mektebetü'l-Ezheriyye, 
Hadis, nr. 4146). 

İbnü’s-Sünnî’nin bunlardan başka el- 
îcâz fi’l-hadîş, RiyâzetüTmüte'allimîn 
(yedi cüz), Fazlü'l-benîn ve'l-benât gibi 
eserlerinin bulunduğu kaydedilmektedir. 
Fuat Sezgin, onun eş-Şırâtü’l-müstakim 
adlı eserinin yazma nüshasının Chester 
Beatty Library’de (nr. 3303) bulunduğu¬ 
nu ileri sürmüşse de [GAS, I, 198) eserin 
fotokopisini gördüğünü belirten Abdul¬ 
lah b. Yûsuf el-Cüdey‘, bunun Amelü'l- 
yevm ve’l-leyle’nm bir nüshası olduğu¬ 
nu söylemektedir (Kitâbü’l-Kanâ% neş- 
redenin girişi, s. 14). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’s-Sünnî, KYtâbü 7-Kanâ‘a (nşr. Abdullah 
b. Yûsuf el-Cüdey'), Riyad 1409/1989, neşrede- 
nin girişi, s. 7-37; Sem'ânî, el-Ensâb, VII, 176; 
İbn Hayr, Fehrese,s. 116-117;İbn Manzûr, Muh¬ 
tasara Târihi Dımaşk, III, 230; Zehebî, A7â- 
mü’n-nübelâ‘, XVI, 255-257; a.mlf.. Tezkiretü’l- 
huffâz, III, 939, 940; Safedî, el-Vâfi, VII, 362; 
Sübkî, Tabakât (Tanâhî), III, 39; İbn Hacer, Teh- 
zibü’t-Tehzib, I, 37; Şemseddin es-Sehâvî, Fet- 
hu’l-muğiş, Beyrut 1403/1983, III, 178; a.mlf., 
el-İ'lân bi’t-teubîh, s. 297; a.mlf., Buğyetü’r- 
rağıbiT-mütemennî fi hatmi’n-Nesâ’i (nşr. 
Ebü’l-Fazl ibrâhim b. Zekeriyyâ), Kahire - Beyrut 
1411/1991, s. 38, 40, 94; Keşfü’z-zunün, II, 
1006, 1451; Hediyyetü’T , 'ârifin, I, 66; Sezgin, 
GAS, 1, 198; “İbn Sünnî”, DMBİ, III, 719-720; 
İsmail L. Çakan, “Amelü’l-yevm ve’l-leyle”, 
DİA, III, 27-28. m 

Iffll Abdullah Aydinli 


İBNÜ’s-SÜVEYDÎ 

( (jjl) 

Ebû Ishâk İzzüddîn İbrahim 
b. Muhammed b. Tarhân 
el-Ensârî es-Süveydî 
(ö. 690/1291) 

^ Hekim, tabiat âlimi, düşünür ve şair. 

600 (1203-1204) yılında Dımaşk’ta doğ¬ 
du ve burada yetişti. Ashaptan Sa’d b. 
Muâz’ın neslinden gelir ve dedesine (veya 
babasının dedesine) nisbetle İbn Tarhân 
diye de anılır. Babası Dımaşk’ın 100 km. 
güneyindeki Süveydâ’da yaşayan bir tüc¬ 
cardı. İlköğrenimini, samimi dostu İbn 
Ebû Usaybia ile birlikte Ebû Bekir es-Sı- 
kıllî’den gördü. İbn Mülâib, Ahmed b. Ab¬ 
dullah el-Attâr es-Sülemî, Müsnidetü'ş- 
Şâm diye bilinen hadis ve fıkıh âlimi Kerî- 
me’nin kardeşi Ali b. Abdülvehhâb, Hü¬ 
seyin b. İbrâhim b. Seleme ve Ebü’l-Be- 
rekât Zeynü’l-ümenâ İbn Asâkir’den ha¬ 
dis dinledi, Mühezzebüddin ed-Dahvâr’- 
dan tıp, İbn Mu’tî ve Necîbüddin Ya’küb 
el-Kindî’den edebiyat tahsil etti. Takıy- 
yüddin Haz'al b. Asker en-Nahvî’den Ha- 
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İbnü's-Süveydî’nin el-Bâhir fi (maarifeti)’l-ceoâhir adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 3697/2) 


rîrî’nin el-Makâmût’ım okudu. Çağının 
en büyük botanikçisi kabul edilen Endü¬ 
lüslü İbnü'l-Baytâr'dan Dırrıaşk’ta ikame¬ 
ti sırasında eczacılık dersleri aldı. Birzâlî, 
İbnü’l-Habbâz ve daha başkaları kendisin¬ 
den rivayette bulundular; oğlu Bedreddin 
Muhammed ile Ebü’l-Fazl İsmâil b. Ah- 
med er-Reşîd el-Irâki önde gelen öğren- 
ciierindendir. Tıp alanında eser yazacak 
kadar ilerledikten sonra Dımaşk’ta Nû- 
reddin Zengî’nin yaptırdığı Bîmâristân-ı 
Nûrî ile Bâbülberîd’de ve kale içindeki 
hastahanelerde hekimlik yaptı, hocası 
Dahvâr’m kurduğu Dahvâriyye Medrese- 
si’nde tıp dersleri verdi; hayatının sonla¬ 
rında tıpta otorite kabul ediliyordu. Arap 
dili, edebiyatı ve tarihini iyi bilen, özellik¬ 
le cinas ve tıbâk sanatlarında başarılı bir 
şair olan İbnü’s-Süveydî, kaynaklarda be¬ 
lirtildiğine göre genellikle tıp sahasında 
olmak üzere yeni kûfî tarzı ve İbnüi-Bev- 
vâb üslûbunda pek çok da kitap istinsah 
etmiştir. 690 yılı Şâban ayında (Ağustos 
1291) Dımaşk’ta vefat etti. 

Eserleri. 1. et-Tezkiretü’l-hâdiye ve'z- 
zahîretü'l-kâfiye (et-Tezkire, Tezkiretü’s- 
Süueydî, et-Tezkiretü’l-müfide ue’z-zahî- 
reta’l-hamîde). Üç büyük cilt hacmindeki 
eser Mısır’da neşredilmiştir (Bulak 1275, 
1298, 1301; Kahire 1302). Câlînûs ve Ebû 
Bekir er-Râzî başta olmak üzere 400 ka¬ 
dar Doğulu ve Batılı ilim adamından alın¬ 


tılar yapan İbnü’s-Süveydî kendi gözlem¬ 
lerinden çok az bahsetmiştir. İlmî seviyesi 
düşük olan kitaptaki reçetelerin çoğu az 
bilinen basit ilâçlardan oluşur; eserde 
ayrıca simyacılık (hermetik) metotlarıyla 
maddeleri birbirine dönüştürerek ilâç 
yapma ve hastaları büyüyle tedavi etme 
yollarına da yer verildiği görülür. Kitabın 
bilinen muhtasarlarının en meşhuru, Ab- 
düivehhâb eş-Şa‘rânî'nin (ö. 973/1565) 
İstanbul kütüphanelerinde ve Gotha’da- 
ki Herzoglichen Bibliothek’te çeşitli yaz¬ 
ma nüshaları bulunan ve birçok defa ba¬ 
sılan Kala’idü'l-mercân fî tıbbi'l-eb- 
dârı adındaki eseridir (Bulak 1275; Kahi¬ 
re 1271, 1294 (Ali b. Abbas el-Mecûsî’nin 
Kâmilü'ş-şınâ c ati't-tıbbiyye's\y\eb\r\\kte\, 
1298, 1301, 1302, 1304, 1305, 1311, 1314 
[son iki baskı Ahmed el-Kalyûbî’nin Tez- 
kire' siyle birlikte) ). Kanunî devri Türk he¬ 
kimlerinden Kaysûnîzâde Bedreddin ta¬ 
rafından özel isimler çıkarılarak ve tak¬ 
dim tehir gibi bazı değişikliklerle meyda¬ 
na getirilen ikinci bir muhtasarının tek 
nüshası da Gotha’dadır (nr. 2026). Kimin 
tarafından yapıldığı bilinmeyen 953 (1546) 
tarihli bir muhtasarından başka (Brockel- 
mann, GAL, i, 650) Muhammed b. Yûsuf 
el-Lebîb el-Herevî ve Muhammed b. İshak 
el-Eberkühî imzalarını taşıyan iki muhta¬ 
sarı daha vardır (yazma nüshaları içinbk. 
Brockelmann, GAL Suppl., 1, 900). 2. el- 


Bâhir fî (ma c rifeti /hauâşşi)'l-cevâhir 
(Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 3697/2; 
diğer nüshaları için bk. Brockelmann, GAL, 
I, 650). 3. es-Simât fî esmâ’i'n-nebât. 
Bilinen tek nüshası Paris Bibliotheque Na- 
tionale’de bulunmaktadır (nr. 3004). 4. 
Şerhu'l-Esbâb ve'l- c alâmât. Necîbüddin 
es-Semerkandî’nin el-Esbâb ve'l- c alâ- 
mât adlı eserinin şerhidir (Manisa İl Halk 
Ktp., nr. 1831). 5. Şerhu Mûcezi'l-Kâ- 
nûn. İbn Sînâ’nın el-Kânûri u üzerine 
İbnü’n-Nefîs’in yaptığı çalışmanın şerhi¬ 
dir (Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 334). 6. 
Havâşşii'l-ahcâr mine '1-y ev âkit ve’l- 
cevâhir. Muhtemelen el-Bâhir fi'l-ce- 
vâhir ile aynı kitaptır. 7. Tuhfetü'l-ha- 
kîm fi't-tıb. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebû Usaybia, ‘ Uyûnü’l-enbe? , s. 759-761; 
Zehebî, el-‘lber, 111, 381-38?; Kütübî, Feuâtü’l- 
Vefeyât, 1, 48-49; Safedî, el-Vâfi, VI, 123-125; 
Yâfiî, Mir’âtü’t-cenân, IV, 216; İbn Kesîr, el-Bi- 
dâye, XIII, 325; İbn Tağrîberdî, en-lfücûmü’z- 
zâhire, VIII, 28; a.mlf., el-Menhelü’ş-şâfi, I, 142- 
145; Nuaymî, ed-Dârisfi târihi’l-medâris (nşr. 
Ca'ferel-Hasenî), Kahire 1988, II, 130; Keşfü’z- 
zunûn, I, 219, 386, 824; II, 1900; Hediyyetü 7- 
'arifin , I, 12; Serkîs. Mu'cem, I, 1064-1065, 
1132-1133; Kehhâle, Mu'cemü’l-mü’ellifin, 1, 
97-98; Ziriklî, e/-A‘/âm(Fethul]ah). 1, 63; Pertsch. 
Gotha, I, 90; 111, 483; IV, 6-8, 59; Sarton, intro- 
ductiorı, 11/2, s. 661-662; Brockelmann, GAL, 
1, 650; Suppl., I, 900; M. Ullmann. Die Medizirı 
im İslam, Leiden 1970, s. 284-285; a.mlf., "Die 
Tadkira des ibn as-Suwaidı”, İsi., sy. 54 (1977), 
s. 33-65; Şeşen, Fihrisü mahtûtâti übbi'l-lslâ- 
mi, s. 53, 370; a.mlf., rieuâdirü’l-mahtûtât fi 
mektebâti’t-Türkiyyâ, Beyrut 1975, II, 216; el- 
Kâmûsü’l-lslâml, III, 578; A. Dietrich, “al-Su- 
waydi”, 0 2 (ing.), IX, 909-910; Kahhâr Mukimi. 
“İbn Süveydî", DMBİ, III, 723-724. 

Sİ Alİ Haydar Bayat 

İBNÜ’ş-ŞA’ÂR n 

(jlüJI ^1) 

Ebul-Berekât Kemâlüddîn 
el-Mübârek b. Ebî Bekr Ahmed 
b. Hamdan el-Mevsılî 
(ö. 654/1256) 

Edip ve tarihçi. 

595 (1199) yılında Musul’da doğdu. De¬ 
ve vb. hayvanlar için kıldan (şa’r) palan, 
semer gibi gereçlerin yapımı işiyle uğraş¬ 
tığı için İbnü’ş-Şa“âr lakabıyla tanındı. Da¬ 
ha sonra İbnü’d-Dübeysî, Ebû Muham¬ 
med İbnü’l-Cevzî ve İbnü’n-Neccâr el- 
Bağdâdî’den ders alarak kendini yetiştir¬ 
di. Ebü’r-Rebî Süleyman b. Muzaffer el- 
Erbilî’den hat öğrendi ve kitap istinsah 
ederek geçimini sağlamaya çalıştı. Ebû 
İshak İbrâhim b. Muzafferin vaazlarına 
devam ettiği 620 (1223) yılı dolaylarında 
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İBNÜ'ş-SÂT 


kardeşi onu yakın dostu olan Yâküt el-Ha- 
mevî ile tanıştırdı. Ziyâeddin İbnü’l-Esîr 
ile de bu yıllarda görüştü. İbnü’ş-Şa“âr, 
Musul'da ortaya çıkan kıtlık sebebiyle 622 
(1225) yılında Tikrit’e gitti, oradan Bağ¬ 
dat’a geçti. Bir yıl sonra Musul'a döndüy¬ 
se de şehirde fazla kalmayıp tekrar Bağ¬ 
dat’a gitti. 628’de (1231) Erbil’de İbnü’l- 
Müstevfî ile tanıştı; Erbil’de kaldığı altı 
yıl boyunca onun edebî sohbetlerine de¬ 
vam etti. 634’te (1236) gittiği Halep'te 
İbnü’l-Adîm, el-Melikü’l-Fâiz, el-Melikü’n- 
Nâsır. Vezir Ali b. Yûsuf el-Kıftî ve İbrâhim 
b. Yûsuf el-Kıftî gibi devlet ve ilim adam¬ 
larıyla görüşme imkânı buldu. İbn Halli- 
kân ile de burada tanıştı. 639 (1241) yı¬ 
lında Musul, Bağdat ve Dımaşk’ta bulun¬ 
duktan sonra Halep’e yerleşti. 7 Cemâzi- 
yelâhir 654 (2 Temmuz 1256) tarihinde Ha¬ 
lep'te vefat etti. Şiir toplamaya meraklı 
olan ve küçük yaştan itibaren seyahatle¬ 
rinde dahi şiir toplayan İbnü’ş-Şa‘‘âr'ın 
kendisi de şairdi; ancak çok az sayıda şi¬ 
iri günümüze ulaşmıştır. 

Eserleri. 1 . c UküdüT-cümân fîşudrâ'i 
hâze'z-zamân. Müellifin Kalâ'idü'l-cü- 
mân iî terapi di şu'arâ’i hâze'z-zamân 
adını verdiği eser c Uküdü’l-cümân, Mu c - 
cemü İbni'ş-Şa“âr ve Şifam'ii'z-zamân 
adlarıyla da anılmaktadır. c Uküdü'l-cü- 
mân, 600 (1203) yılından müellifin dö¬ 
nemine kadar 10OO’den fazla şairin, şiir 
söyleyen birçok devlet adamı ile âlimin bi¬ 
yografileriyle şiir ve nesirlerinden örnek¬ 
ler ihtiva etmektedir. İslâm dünyasının 
Endülüs gibi uzak bölgelerinde yaşayan 
şairlere, bu arada yahudi ve hıristiyan şa¬ 
irlerine de eserde yer verilmiştir. Kitabın 
daha çok müellifin müşahedelerine ve gö¬ 
rüştüğü kimselerden duyduklarına da¬ 
yanması onun değerini arttırmaktadır. 
c Uküdü’l-cümân İbn Hallikân, İbn Saîd 
el-Mağribî, Zehebî, İbnü’l-Fuvatî ve İb- 
nü’s-Sâbûnî gibi âlimlerin temel kaynak¬ 
ları arasındadır. Aslı on cilt olan eserin II 
ve VIII. ciltleri dışındakilerin tek nüshası 
Süleymaniye Kütüphanesi’nde bulunmak¬ 
tadır (Esad Efendi, nr. 2323-2330). Bu se¬ 
kiz cildin tıpkıbasımı Fuat Sezgin tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (Frankfurt 1410/1990). 
Kaynaklarda adı geçen Tezkiretü İbni'ş- 
Şa^âr ve Târîhu İbni'ş-Şa“âr da büyük 
ihtimalle c Uküdü'l-cümân ile aynı eser¬ 
dir. 2. Tuhfetü'l-vüzerâ' (Tuhfetü’l-kübe- 
râ’). Merzübânî’nin Mu'cemü'ş-şu'arâ'ı- 
na zeyil olup Merzübânî’nin vefatından 
(384/994) itibaren 600 (1203) yılma ka¬ 
dar gelen şairleri ihtiva eder. ‘ Uküdü'l- 
cümân bu eserin bir zeyli gibidir. Müellif 
‘Uküdü'l-cümâri da bu kitabına sık sık 
atıflarda bulunmaktadır. 
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İBNÜ’ş-ŞARKÎ 

Ebû Hâmid Ahmed b. Muhammed 
b. el-Hasen en-Nîsâbûrî 
(ö. 325/937) 

Hadis âlimi, Şâfiî fakihi. _ 

Receb 240’ta (Aralık 854) Nîşâbur’da 
doğdu. Nîşâbur’un doğusunda ikamet et¬ 
tiği için İbnü’ş-Şarkî lakabıyla anıldı (Sem¬ 
ânı, VII, 317). Müslim b. Haccâc, Zühlî, 
Abdurrahman b. Bişr b. Hakem ve Ham- 
dân es-Sülemî önde gelen hocalarıdır. Ay¬ 
rıca Rey’de Ebû Hâtim er-Râzî, birçok de¬ 
fa hac için gittiği Mekke’de Ebû Yahyâ 
Abdullah b. Ebû Meserre, Bağdat’ta Ab- 
düssamed b. Ali et-Tastî, Kûfe’de Ebû 
Hâzim Ahmed b. Ebû Garze gibi muhad- 
dislerden hadis öğrendi. Kendisinden İbn 
Ukde, Assâl, İbn Adî, Cevzakî, Ebû Ali en- 
Nîsâbûrî ve İbnü’l-Bâgandî gibi muhad- 
disler rivayette bulundu. Dindarlığı ile bi¬ 
linen ve Horasan hâfızı diye anılan İbnü’ş- 
Şarki Ramazan 325’te (Temmuz 937) ve¬ 
fat etti; Ebû Ya’lâ el-Halîlî onun 318’de 
(930) öldüğünü ileri sürmüştür. 

İbnü’ş-Şarki’yi büyük bir hadis münek¬ 
kidi kabul eden İbn Huzeyme onun sahih 
ve mevzû rivayetleri iyi tanıdığını ve Re- 
sûlullah’a isnad edilen yalanlardan insan¬ 
ları korumada önemli bir görev ifa ettiği¬ 
ni söylemiş; İbn Adî de hadisleri ezberle¬ 
me ve okuma konusunda benzersiz oldu¬ 
ğunu belirtmiştir (Ebû Ya'lâ el-Halîlî, III, 


837). Hatîb el-Bağdâdî, İbnü’ş-Şarkî hak¬ 
kında “sika, sebt, mütkın, hâfız”, Zehe¬ 
bî, “sika, hâfız, hüccet” terimlerini kulla¬ 
nırken Dârekutnî de “sika, me’mûn” diye 
takdir ettiği İbnü’ş-Şarki’yi eleştiren ve 
onun râviler hakkmdaki cerh ve ta’dîline 
itibar edilemeyeceğini ileri süren talebe¬ 
si İbn Ukde'nin görüşlerine katılmadığını 
ifade etmiştir (Ebû Abdurrahman es-Sü¬ 
lemî, s. 53; Sübkî, 111, 42). 

İbnü’ş-Şarki’nin eş-Şahîh ve Hadîşü'l- 
mükşiıîn ve'l-mukıllîn mine'ş-şüyûh 
(Sem’ânî, VII, 320) adlı eserlerinin günü¬ 
müze ulaşıp ulaşmadığı bilinmemektedir. 
eş-Şahîh' in Ehâdîş adı altında kayıtlı ba¬ 
zı kısımlarının Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’- 
de bulunduğu belirtilmişse de (Sezgin, 1, 
174; DMBİ, IV, 84) adı geçen nüshanın Ebû 
Hâmid Ahmed b. Muhammed b. Yahyâ 
en-Nîsâbûrî’ye (ö. 330/941 -42) ait olduğu 
kaydedilmektedir (Eibânî, s. 148). İbn Adî, 
İbnü’ş-Şarki'nin Hadîşü Eyyûb es-Sah¬ 
tiyanı adıyla bir eser daha kaleme aldığı¬ 
nı söylemektedir. el-Bidâ ye'de (XI, 188), 
İbnü’ş-Şarki’den sonra yer verilen Ebü’l- 
Hasan Abdullah b. Muhammed en-Nahvî 
ile İbnü’ş-Şarki’nin biyografilerini birbiri¬ 
ne karıştıran Kays Âl-i Kays’ın onun ulû- 
mü’l-Kur’ân’a ve tarihe dair eserleri bu¬ 
lunduğunu söylemesi (el-îrâniyyûn, 11/2, 
s. 382) doğru değildir. 
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İBNÜ’ş-ŞÂT 
(^ÜJI 0*1) 

EbüT-Kâsım Sirâcüddîn Kasım b. Abdillâh 
b. Muhammed el-Ensârî el-İşbîlî 
(ö. 723/1323) 

Mâlikî fakihi. ^ 

11 Zilkade 643 (30 Mart 1246) tarihinde 
Sebte’de (Ceuta) doğdu. Aslen ensardan 
olup Endülüs'te Belensiye’ye (Valencia) 
yerleşen ataları daha sonra Fas’ın Sebte 
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İBNÜ'S-5ÂT 


şehrine göç etmişlerdir. Uzun boylu oldu¬ 
ğu için “Şât" lakabıyla anılan dedesine nis- 
betle İbnü’ş-Şâtdiye tanındı. İbn Ebü’r- 
Rebî\ Ebü’l-Abbas İbnüi-Gammâz, Ebû 
Bekir İbn Fâris, Ebü’l-Kâsım İbnü’l-Berrâ 
ve Ebû Muhammed İbn Ebü’d-Dünyâ gibi 
âlimlerden ders ve icâzet aldı. Arap dili, 
fıkıh ve aklî ilimlerde temayüz etti. Özel¬ 
likle hesap ve ferâiz sahalarında otorite 
oldu. Ebû Zekeriyyâ İbn Hüzeyl, İbn Cü- 
zey. Şerif el-Gırnâtî, Ebû Ali Haşan b. Yû¬ 
suf el-Hüseynî es-Sebtî, Ebü’l-Hasan İb- 
nü’l-Ceyyâb. Ebü’l-Kâsım İbn Selmûn ve 
Ebû Bekir İbn Şibreyn’in de aralarında 
bulunduğu birçok talebe yetiştirdi. Devrin 
Nâsrî sultanlarından birine biat etmek 
üzere Gırnata'ya (Granada) giden Sebte 
temsilcilerinin arasında yer alan İbnü’ş- 
Şât orada kaldığı kısa süre zarfında da ba¬ 
zı dersler verdi. 723 (1323) yılının sonuna 
doğru Sebte'de vefat etti. 

Eserleri. 1. İdrârü'ş-şurûk c alâ en- 
vâH'l-furûk. Karâfî’nin kısaca el-Furûk 
adıyla bilinen Envârü’l-burûk fîenvâ‘i'1- 
furûk’ unun şerhidir. Bazı biyografi yazar¬ 
larının İbnü’ş-Şât’a nisbet ettiği Envû- 
rü'l-burûk fî te‘akkubi mesâ’ili'l-ka- 
vâfd ve'l-furûk adlı kitap da bu olmalı¬ 
dır. Muhammed Ali b. Hüseyin el-Mekkî 
Tehzîbü'l-Furûk’unda, el-Furûk oku¬ 
nurken İbnü’ş-Şât’ın müellifle ihtilâfa 
düştüğü hususlardaki tenkitlerinin dikka¬ 
te alınması gerektiğini söyler. Eserin iki 
ayrı baskısı yapılmıştır (1-1V, Tunus 1302, 
el-Furûkde birlikte; 1-IV, Kahire 1344-1346, 
el-Furûk ve Muhammed Ali b, Hüseyin 
el-Mekkî’nin Tehzîbü’l-Furûk’ u ile birlik¬ 
te; Beyrut, ts. [Dârü'l-maTife]). 2. Bernû- 
mecü İbn Ebi'r-Rebî c . İbnü’ş-ŞâtTn ho¬ 
cası İbn Ebü’r-RebîMn on iki şeyhinin bi¬ 
yografisi ve okuyup icâzet aldığı çeşitli 
ilimlere dair otuz beş kitapla ilgili bilgile¬ 
ri ihtiva eder. İbnü’ş-Şât, eserin mukad¬ 
dimesinde hocasını bir bernâmec hazır¬ 
lama külfetinden kurtarmak için bu ça¬ 
lışmayı ondan aldığı bilgilere dayanarak 
kendisinin yaptığını belirtmektedir. İbn 
Ebü’r-Rebî‘in vefatından önce 25 Zilkade 
683 (2 Şubat 1285) tarihinde tamamla¬ 
nan eseri Abdülazîz el-Ehvânî yayımla¬ 
mış ve Pedro Chalmeta Fransızca’ya çe¬ 
virmiştir (bk. bibi.). Kaynaklarda Fehrese 
diye anılan eserin bu kitap veya bir son¬ 
raki eser olması muhtemeldir. 3. el-İşrûi 
c alû cfle’ş-şerei ii't-ta^rîf bi-ricâli (se¬ 
nedi)’’l-Buhârîmin tarîki'ş-ŞerîfEbî c Alî 
b. Ebi’ş-Şeref. 690 (1291) yılında kaleme 
alınan bu kitap, yedi tabaka halinde dü¬ 
zenlenmiş olup Şerif Ebû Ali İbn Ebü’ş- 


Şereften Buhârî’ye kadar uzanan zincir¬ 
de yer alan Endülüslü râvileri kaydetmek¬ 
tedir (Escurial Library, nr. 1732/2, 1785/2). 
4. Ğunyetü’r-rtfiz fî Hlmi'l-ferâ'iz (Tuh- 
fetü’r-râ’iz fî c ilmiî-ferâ'iz). Kalesâdî tara¬ 
fından bir şerhi yapılan eserin günümüze 
ulaşıp ulaşmadığı bilinmemektedir. Mü¬ 
ellifin ayrıca Tahrîrü’l-cevûb fî tevfîri'ş- 
şevâb adlı bir eseri kaynaklarda zikredil¬ 
mektedir. 
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İBNÜ’ş-ŞÂTIR 

Oiaı^t) 

EbüT-Hasen Alâüddîn Alî 
b. İbrahim b. Muhammed 
eş-Şâtır ed-Dımaşki 
(ö. 777/1375) 

İslâm astronomisinin 
en büyük simalarından biri. 

L J 

705 yılının Şâban ayında (Mart 1306) Dı- 
maşk’ta doğdu. Altı yaşında iken babasını 
kaybetmesi üzerine bakımını akrabaları 
üstlendi ve babasının amca oğlu olan Ali 
b. İbrâhim b. Şatır kendisine fildişi kak¬ 
macılığı sanatını öğretti; bundan dolayı 
Mutaam (kakmacı) lakabıyla da anılır. Kay¬ 
naklar, astronomi ve matematik hakkın- 
daki ilk bilgilerini ve bu ilimlere olan sev¬ 
gisini de aynı kişiden aldığını yazmakta¬ 
dır. Yetiştiği bölgenin âlimlerinden de fay¬ 
dalanma imkânı bulan İbnü’ş-Şâtır, on 
yaşlarında iken astronomi alanında derin¬ 
leşmek amacıyla Mısır’a gitti; Kahire ve 
İskenderiye'de özellikle sferik astronomi 


üzerine yazılmış eserleri okudu. Bir ara 
Halep’te de bulunduktan sonra Dımaşk’a 
bir astronomi âlimi olarak döndü ve Eme- 
viyye Camii’nin muvakkitliğine tayin edil¬ 
di. Daha sonra bu şehirde vefat etti. 

İbnü’ş-Şâtır muvakkittik görevi yanında 
önemli gözlemler yapmış, zîcler hazırla¬ 
mış, güneş saatleriyle usturlaplar imal 
etmiş ve ilm-i mîkât alanında uzmanlaş¬ 
mıştır. Onun, kendisinden biraz önce ge¬ 
len çağdaşları İbnü’s-Serrâc, İbnü’l-Gazûlî 
ve Muhammed b. Ahmed el-Mizzî'nin us¬ 
turlap ve rubu’ tahtası hakkında yürüt¬ 
tükleri İlmî geleneği daha ileri götürerek 
sürdürdüğü görülür. Astronomiye olan 
en önemli katkısı ise Batlamyus sistemi¬ 
ne köklü değişildiler getirmesi ve yine ar¬ 
zı merkez kabul etmekle birlikte Coper- 
nicus’ten bir asır önce onunkilerle aynı 
gezegen modellerini geliştirmesidir. 

İbnü’ş-Şâtır’ın bugüne ulaşmayan Ni- 
hûyetü'l-ğûyât fi'l-cfmâli’l-felekiyyât 
adındaki ilk zîci Batlamyus'un gezegen 
teorisini esas alıyordu. Ancak daha sonra 
yazdığı Ta c lîku'l-erşâd adlı yine günümü¬ 
ze kadar gelmeyen eserinde yeni bir ge¬ 
zegen teorisi geliştirmiş ve ortaya yeni 
araştırma metotlarıyla gözlemlerinden 
çıkardığı yeni parametreler koymuştur. 
Nihâyetü's-sûl fî taşhîhi’l-uşûl adlı ese¬ 
rinde ise bu teorinin İlmî gerekçelerini ay¬ 
rıntılı biçimde açıklamıştır. Gezegen ast¬ 
ronomisi üzerine daha sonra kaleme al¬ 
dığı, Zîcü İbni'ş-Şâtır da denilen ez-Zî- 
cü'l-cedîd’ de de kendi teori ve bulgula¬ 
rına dayanarak yeni bir astronomi cetveli 
düzenlemiştir. Bu zîcin mukaddimesin¬ 
de Mecrîtî, Ebü’l-Velîd el-Mağribî, İbnü’l- 
Heysem, Nasîrüddîn-i Tûsî, Müeyyedüd- 
din el-Urdî, Kutbüddîn-i Şîrâzî, İbn Şükr 
el-Mağribî gibi astronomların Batlam- 
yus’un gezegen modeli hakkında şüphe¬ 
ler belirttiklerini, ancak bu haklı eleştiri¬ 
lerine karşılık alternatif modeller geliştir¬ 
mekte zorlandıklarını, bu işe kendisinin 
teşebbüs edip Taclîku’l-erşâd ve Niha¬ 
yetti 's-sûl adlı eserlerinde ortaya yeni bir 
teori koyduğunu, bu teorinin ışığı altında 
yeni bir astronomi cetveli hazırladığını 
yazmaktadır (King, XII, 358). 

Onun gezegen teorisinin özünü, Bat¬ 
lamyus sistemindeki “eksantrik deferent” 
ve “equant”ı kaldırıp ikinci bir episikl ek¬ 
lemesi oluşturur. Bununla, dairevî bir 
yörünge üzerinde yeknesak gezegen ha¬ 
reketlerinin meydana getirdiği estetik 
âhenk fikrini daha çok uyandıran bir ge¬ 
zegen teorisi kurmayı amaçlamıştır. Gü¬ 
neş sistemine ilâve edilen episikl, ölçü 
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değerlerinin tashihi açısından pratik bir 
avantaj getirmemişse de ay modelinde 
öngörülen yeni konfigürasyon Batlam- 
yus’un ay modelindeki başlıca hataları 
ortadan kaldırmış ve ayın mesafesindeki 
çok mübalağalı olan değişmeleri en aza 
indirmiştir. Bu yenilik yanında, öteki ge¬ 
zegenlerde de birinci ve ikinci episikl- 
lerin nisbî boyutları matematik açıdan 
Batlamyus'unkilere denk düşecek tarzdr 
ayarlanmıştır. 

İbnü’ş-Şâtır’m Güneş Modeli. Güneş, 
yarı çapı 1,0; 0 olan bir deferent üze¬ 
rinde evrenin E merkezi etrafında 0; 
598,9,SI ,46,57,32,3 günlük ortalama 
hareketle batıdan doğuya doğru giden bir 
episiklin a merkezi ile gösterilir. 4: 37 bi¬ 
rim uzunluktaki bu episiklin yarı çapı, aynı 
hızla fakat ters yönde deferent yarı çapı 
ile döner. Bu episikl, üzerinde gerçek gü¬ 
neşin dolaştığı b merkezli ikinci bir episikl 
taşır. Sistemdeki el-felekü'ş-şâmil adını 
alan en dış küre, deferent ve iki episiklin 
çaplarına eşit bir çapa sahip olup 1,7; 17 
ölçüsündedir. el-Felekü’ş-şâmil, her gün 
batıdan doğuya 0; 0,0,9,51,46,51 derece 
hareket eder ki bu güneş apojesinin ha¬ 
reketidir ve 365 günlük 60 Mısır yılında 
bir dereceye varır. Parametrelerin bilinen 
değerleriyle güneşin uzaklığı 52; 53-1.7; 
7 arasında değişir; güneşin görülen çapı 
ise 0; 32,32-0; 29,5 derece arasında de¬ 
ğişir ve ortalama değeri 0; 36,55 dere¬ 
cedir. İbnü’ş-Şâtır tarafından verilen en 
büyük güneş denklemi, e = 2; 2,6 dere¬ 
cedir (Roberts, ISIS, XLVIII11957], s. 429- 
430). 

Ay Modeli. İbnü’ş-Şâtır tarafından ta¬ 
nımlanan güneş ve ayın kinematik mo¬ 
delleri, özellikle ay modeli esas itibariyle 


İbnü'ş-Sâtır'ın ve Copemicus'in ay modeli 



İbnü'ş-Sâtnr'ın güneş modeli 


kendisinden bir asır sonra gelen Coperni- 
cus’inki ile aynıdır. Ayın yörüngesi, merke¬ 
zinde dünyanın bulunduğu ekliptik düz¬ 
lemi içinde yer alan bir çember şeklinde¬ 
ki 1,9; 0 yarı çaplı el-felekü’l-mümessele 
oranla 5 derece eğimlidir. 1,0; 0 yarı çap¬ 
lı deferent batıdan doğuya, evrenin R 
merkezi etrafında günde ortalama 13; 
13,45,39,40 derece hareket eder. Bu se¬ 
beple ayın ortalama hareketi sideraldir. 
6; 3S uzunluğundaki ab yarı çaplı ilk epi¬ 
sikl, Ra ile beraber 13; 3,53,46,18 dere¬ 
celik günlük anomalistik değer kadar ve 
ortalama harekete ters yönde hareket 
eder. Episikllerin yarı çaplarının Coperni- 
cus’inkîlerle karşılaştırılması ilginç sonuç 
verir. R, a, b, aynı doğrultuya geldiği or¬ 
talama kavuşumdan itibaren hareketini 
göstermekte ve bunun bir sonucu olarak 
da daima ay, yeni ay ve dolunayda ikinci 
episiklin p perijesinde ve kuadratürlerde 
d apojesinde olacağı anlaşılmaktadır. Ka¬ 
vuşum ve karşıt durumlarda ayın uzaklığı 


43; 50-1,5; 10, kuadratürlerde 52;0-1,8;0 
ve ayın görülen çapı daO; 32,54,33 dere¬ 
ce ortalama değer etrafında 0; 29,2,15-0; 
37,58,20 arasında değişmektedir (a. g.e., 
430-432). İbnü’ş-Şâtır’ın herhangi bir ki¬ 
tabının Latince’ye çevrilmemiş olmasına 
rağmen özellikle Copemicus’in ay mode¬ 
linin onunkine benzemesi dikkat çekici¬ 
dir. 

Gezegen Modeli. Müslüman astronom¬ 
lar, Batlamyus’un gök cisimlerinin hare¬ 
ketlerinin düzgün daireler halinde olması 
fikrini benimsemişlerdir. Bu tür hareket¬ 
ler, sabit açısal hızla dönen sabit uzunluk¬ 
taki bir vektörün veya böyle vektörlerin 
birleştirilmesiyle meydana gelir. Ancak 
gözlemler, Batlamyus sisteminde bütün 
gezegen hareketlerinin dairevî olmadığı¬ 
nı ortaya koymaktadır. Batlamyus, defe¬ 
rent merkezini bir e miktarı kadar kay¬ 
dırarak problemi çözümlemeye çalışmış 
ve bu sebeple her gezegen için bir e ek- 
santrisitesi tayin etmiştir. İbnü’ş-Şâtır ise 
yalnızca sabit hızlı düzgün dairesel hare¬ 
keti temsil eden bir gezegen modeli öner¬ 
miş ve Batlamyus modelindeki hataları 
ortadan kaldırmak amacıyla vektör dene¬ 
bilecek birçok yarı çap kullanmıştır. Her 
gezegen için ilk vektör (r,) altmışlık sayı 
sistemi eşelinde 1,0; 0 olup gezegenin 
ortalama boylam uzantısındadır. Geze¬ 
gen merkezi ortalama boylam ve apoje 
boylamı arasındaki farktır. İkinci vektör 
(r 2 ), ilk vektörün uzantısı ile c* açısını ya¬ 
par. Üçüncü vektör (r 3 ) ikinci vektörden 
Batlamyus deferentine olan uzaklıktır; 
dördüncü vektör ise (r 4 ) episiklin yarı ça¬ 
pıdır (Roberts - Kennedy, L 11959], s. 228- 
231). 

İbnü’ş-Şâtır’ın Batlamyusçu olmayan 
gezegen modeli daha sonraki dönemler¬ 
de orijinal katkılarla geliştirilmemiş, yal¬ 
nızca bu modelin yer aldığı zîc zaman za¬ 
man şerhedilmiştir. İbnü’ş-Şâtır’dan son¬ 
ra hazırlanan Kâşî ve Uluğ Bey zîclerinde 
(zîc-i İlhânî) tamamıyla Batlamyusçu ge¬ 
zegen modelinin esas’alındığı ve bunla¬ 
rın Dımaşk’a uyarlanmış telhislerinin Dı- 
maşk’ta birkaç asır boyunca kullanılan 
İbnü’ş-Şâtır zîciyle rekabet halinde olduk¬ 
ları görülür. Dımaşklı astronom İbn Zü- 
reyk, İbnü’ş-Şâtır’ın zîcine er-Ravzü'l- 
c âtiT adlı bir telhis yazmıştır. Ayasofya 
Camii muvakkiti Şemseddin el-Halebî’nin 
ed-Dürrü'l-fâhir’ı ve Dımaşk’ta (yahut 
Kahire'de) muvakkitlik yapmış Nablu- 
sî’nin (XVI. yüzyılın sonları) el-Miskü’l- 
‘dpr’ı İbnü’ş-Şâtır’ın zîcini esas alan ça¬ 
lışmalardır. Şehâbeddin er-Rîşî, İbnü’l- 
Mecdî ve Cemâleddin Yûsuf el-Hıtâî gibi 
Mısırlı astronomların meydana getirdik- 
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İbnü's-Sâtır'ın gezegen modeli 


leri eserler de yine onun zîcine dayan¬ 
maktadır. İbnü’ş-Şâtır’ın Mısır’daki yay¬ 
gınlığının son örneği ise XIX. yüzyıl or¬ 
talarında Şehâbeddin er-Rîşî’nin Zîcü'l- 
lürri ‘a’sına Muhammed el-Hudrî’nin yaz¬ 
dığı şerhtir. Ayrıca İbnü’ş-Şâtır’ın zîcinin 
XIV. yüzyılın sonlarında Tunus’ta da ta¬ 
nındığı, fakat daha sonra yerini Uluğ Bey 
zîcinin Tlınus’a uyarlanmış bir versiyonu¬ 
na bıraktığı bilinmektedir. Suriye, Mısır ve 
Anadolu gibi ilm-i mîkâtın önemli mer¬ 
kezlerinde yüzyıllarca popülaritesini ko¬ 
ruyan Zîcü İbni'ş-Şâtır 'ın teorik verim¬ 
liliğe yol açmamış olması dikkat çekici¬ 
dir. Öte yandan onun gezegen teorisinin 
Copernicus’in çalışmalarında yeniden 
meydana çıkışı, henüz hangi yolla gerçek¬ 
leştiği bilinmemekle birlikte bir intikalin 
söz konusu olabileceğini ortaya koymak¬ 
tadır (King, XII, 362). 

İbnü’ş-Şâtır’m, ilmü’l-mîkât disiplini 
çerçevesinde namaz vakitlerini sferik ast¬ 
ronominin fonksiyonları açısından tesbit 
ettiği değerlerin cetveli Dımaşk’ın kuzeyi¬ 
ne tekabül eden 34 derece enlemini esas 
alıyordu. 1974 yılında ortaya çıkarılan bu 
cetveller sabah, ikindi ve akşam vakitleri¬ 
ni astronomi değerleri cinsinden vermek¬ 
te, ayrıca gündüz-gece uzunluklarını, gü¬ 
neş meridyeninin yükseltisini, ufuktan dik 
ve meyilli yükselişleri de standart sferik 
astronomi değerlerine göre göstermek¬ 
tedir (a.g.e., s. 360-361). 

773 (1371-72) yılında tbnü’ş-Şâtır Eme- 
viyye Camii’nin kuzeye bakan minaresine 
büyük bir güneş saati yapmıştı. Günü¬ 


müzde aynı minare üzerinde görülen gü¬ 
neş saati, Suriyeli muvakkitler geleneği¬ 
nin son halkasını meydana getiren Mu¬ 
hammed et-Tantâvî’nin XIX. yüzyılda imal 
ettiği bir reprodüksiyon olup orijinal saa¬ 
tin parçaları Şam Millî Müzesi’nin bahçe¬ 
sinde sergilenmektedir. İbnü’ş-Şâtır ta¬ 
rafından 767’de (1365-66) yapılmış, daha 
az girift özellikler taşıyan bir başka güneş 
saati de Halep Ahmediyye Medresesi’nde 
muhafaza edilmektedir. Safedî de şah¬ 
sen tanıştığı İbnü’ş-Şâtır’m evinde bir us¬ 
turlap gördüğünden söz etmekteyse de 
yaptığı müphem tasvirlerden bu aletin 
usturlap değil bir güneş saati olduğu an¬ 
laşılmaktadır. Ancak tanımlanan aletin 
daha sonraki dönemlerde bir örneğine 
rastlanmamakta, dolayısıyla bunun belki 
de İbnü’ş-Şâtır tarafından icat edilen, fa¬ 
kat üzerinde yeterince durulmadığı için 
unutulan bir astronomi aleti olduğu dü¬ 
şünülmektedir (Nuaymî, II, 388; Kennedy- 
Ghanem, s. 13; King, XII, 362). 

İbnü’ş-Şâtır "el-âletü’l-câmia” adını ver¬ 
diği sferik bir usturlap tasarlamış ve 733 
(1337-38) yılında bugün biri Kahire İslâm 
Sanatları Müzesi’nde, diğeri Paris Biblio- 
theque Nationale’de bulunan iki örneğini 
bizzat imal etmiştir. Daha önce yine onun 
tarafından yapılmış bir başka usturlap da 
Paris Millî Rasathânesi’nde bulunmakta¬ 
dır. İbnü’ş-Şâtır, rubu’ tahtası çalışmaları¬ 
nı hem er-rub’u’l-mukantar ve er-rub’ui- 
müceyyeb gibi yaygın kullanıma sahip 
aletler, hem de kendi geliştirdiği er- 
rub’u’l-Alâî ve er-rub‘u’t-tâm üzerinde 
yoğunlaştırmıştır. er-Rub‘u’l-mukantarât 
belli bir boylam için gökkürenin stereog¬ 
rafik bir projeksiyonunu temsil eder; er- 
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rub’u’l-müceyyeb ise (sinüs kadranı) sfe¬ 
rik astronominin standart problemlerini 
çözmek için kullanılan trigonometrik bir 
tablodan oluşur. İbnü’ş-Şâtır’ın adını 
(Alâeddin) taşıyan er-rub‘u’!-Alâî ile er- 
rub’u’t-tâm, er-rub‘u’l-müceyyebin grift 
tarzda geliştirilmiş şekilleriydi. Günü¬ 
müze her iki aletin de örneği ulaşma¬ 
mıştır; ancak İbnü’ş-Şâtır’ın bunlarla il¬ 
gili eserlerinde ayrıntılı tasvirleri yer al¬ 
maktadır. 

Eserleri, t. Nihâyetü'l-ğâyât fi’l- 
a c mâli'l-felekiyyât. Bir astronomi el ki¬ 
tabı olup Zîcü İbni'ş-Şâtır da adı geçer. 
2. Nihâyetü's-sûl fî tashihi'’l-uşûl. 3. 
Ta c lîku'l-erşâd. Astronomi gözlemleri 
hakkında zîcde anılan bir eserdir. 4. Zîcü 
İbni'ş-Şâtır (ez-Zîcü’l-cedîd). Müellifin en 
önemli eseridir. S. 34° enlemi için namaz 
vakitlerini gösteren cetvel olup (Kahire, 
Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye, Mîkât, nr. 1170, 
vr. 1 l a -22 b ) 1974yılında bulunmuştur. 6. 
en-Nef c u'l- c âm fi'l-'amel bi'r-rub c u't- 
tûm. Kendi yaptığı er-rub'u’t-tâm hak¬ 
kında bilgi verir. 7. Tuhfetü's-sâmi c fi'l- 
c amel bi'r-rub c i'l-câmi c . er-Rub’u’l-câ- 
mi’ aleti hakkında olup günümüze ulaşan 
Nüzhetü's-sâmf fi'l- c amel bi'r-rub'i'l- 
câmi c adlı özetinden tanınmaktadır. 8. 
el-Eşi c c at ü 'I-lâmia fi'l-amel bi'l-âleti'l- 
cârrıka. ei-Âletü’l-câmia adlı iki örneği bu¬ 
lunan sferik usturlabının nasıl kullanıla¬ 
cağı hakkındadır. 9. er-Raviâtü'l-müz- 
hirât fi'l-'amel bi-rubH’l-mukantarât. 
el-Mukantar adıyla bilinen rubu’ tahtası 
hakkındadır. 10. Risale fi'r-rutfi'l-'Alâ'î. 
İbnü’ş-Şâtır'ın kendi adıyla anılan rubu’ 
tahtası üzerinedir. 11. Muhtasar fi'1- 
c amel fi'l-usturlâb ve rub'i'l-mukanta- 
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rât ve rubH'l-müceyyeb. Müellifin gü¬ 
nümüze ulaşan öteki çalışmaları da şun¬ 
lardır: Risâle bi'l-usturlâb, Risale fi uşû- 
li Himi'l-usturlâb, Fi'n-Nisbeti's-sittî- 
niyye, Urcûze fi'l-kevâkib, Risâle fi's- 
tihrâci't-târîh, Kitâbü’l-Cebr ve’l-mu- 
kâbele (mevcut eserlerinin yazma nüs¬ 
haları için bk. Suter, s. 168; Brockelmann, 
GAL, II, 156; Suppl., II, 157; Kennedy - 
Ghanem, s. 22-32). 

Eserlerinden herhangi biri neşredilme¬ 
miş olmakla beraber İbnü’ş-Şâtır’ın bi¬ 
lim tarihindeki yerini ortaya koyan birçok 
önemli inceleme kaleme alınmıştır. Bun¬ 
ların ilki Eilhard VViedemann’a aittir ve 
İbnü’ş-Şâtır’ın biyografisini ve özellikle ru¬ 
hu* tahtası hakkındaki çalışmalarını konu 
edinmiştir (“ibn al-Schâtir, ein arabischer 
Astronom aus dem 14. Jahrhundert”, 
Beitrâge zur Geschichte der Haturıvis- 
senschaften, LX [Erlangenl928|, s. 317- 
326). Victor Roberts, Nihûyetü's-sûl fi 
tashihi'1-uşûl adlı eserinden hareketle 
onun güneş ve ay modellerini incelemiş, 
bu modelleri Copernicus’inkilerle karşı¬ 
laştırarak özellikle ay modelleri arasında 
çok önemsiz farklar olduğunu ortaya çı¬ 
karmıştır (ISIS, XLVIII [ 19571, s. 428-432). 
Daha sonra Edvvard S. Kennedy ile Victor 
Roberts, Nihâyetü's-sûl'ü esas alarak 
modern vektör kavramının yardımıyla İb- 
nü’ş-Şâtır’ın gezegen teorisini incelemiş 
ve Copernicus’in parametreleriyle onun¬ 
kileri ayrıntılı şekilde karşılaştırıp ikisi 
arasındaki benzerlikleri göstermişlerdir 
( a.g.e ., L [1959], s. 227-235). Fuâd Abbûd 
ise gezegen teorisini matematik işlem¬ 
leri açısından değerlendirmiştir (“The 
Planetary Theory of Ibn al-Shâtir: Re- 
duction of the Geometric Models to Nu- 
mericalTables”, a.g.e., LI1I [1962], s. 492- 
499). Louis Janin de İbnü’ş-Şâtır’ın Eme- 
viyye Camii için imal ettiği güneş saatini, 
XIX. yüzyılda Tântâvî tarafından gerçek¬ 
leştirilmiş reprodüksiyonundan hareket¬ 
le incelemiştir (“Le cadran solaire de la 
mosquee umayya de â Damas”, Centaurus, 
XVI [Copenhagen 1971 ], s. 285-298). Bu 
makaleler, E. S. Kennedy ve Imad Gha- 
nem tarafından İbnü'ş-Şâtır’la ilgili çeşitli 
araştırmalarla birlikte derlenip topluca 
neşredilmiştir (bk. bibi.). 
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H Muammer Dizer 


İBNÜ’ş-ŞECERÎ 

Ebü’s-Saâdât Ziyâüddîn Hibetullâh 
b. Alî b. Muhammed b. Hamza 
el-Hâşimî el-Alevî el-Hasenî el-Bağdâdî 
(ö. 542/1148) 


L 


Dil ve edebiyat âlimi, şair. 


J 


4S0 yılı Ramazan ayında (Kasım 1058) 
Bağdat’ta doğdu. Hz. Hasan’m soyundan- 
dır. Kendisine niçin İbnü’ş-Şecerî denil¬ 
diği konusunda kesin bilgi yoktur; kay¬ 
naklarda bu hususta verilen bilgiler bi¬ 
rer tahminden ibarettir (Yâküt, XIX, 282; 
İbn Hallikân, VI, 50; Süyûtî, II, 324). Tahsi¬ 
lini Bağdat’ta yapan İbnü’ş-Şecerî, Ebü’l- 
Muammer Yahya b. Tabâtabâ el-Ale¬ 
vî, Ali b. Faddâl el-Mücâşiî, Hatîb et-Teb- 
rîzî, Saîd b. Ali es-Silâlî gibi âlimlerden dil 
ve edebiyat dersleri aldı. Ebü'i-Hasan Mü- 
bârek b. Abdülcebbâr es-Sayrafî, Ebû Ali 
Muhammed b. Saîd b. Şihâb el-Kerhî el- 
Kâtib’den hadis okudu. Zehebî, onun Saîd 
b. Yahyâ el-Emevî’nin el-Meğözî adlı 
eserini hocası Mübarek b. Abdülcebbâr’- 
dan rivayet ettiğini kaydeder ( AHâmü’n- 
nübela\ XX, 195). 

İbnü’ş-ŞecefTnin, çağdaşları içinde nah¬ 
vi en iyi bilen kişi olduğu rivayet edilmek¬ 
tedir (Kemâleddin el-Enbârî, s. 405). Yet¬ 
miş yıl nahiv okutmuş, bu uzun öğretim 
hayatı süresince aralarında Ebü’l-Berekât 
Kemâleddin el-Enbârî, İbnü’l-Haşşâb, İbn 
Abîde, Ebü’l-Yümn el-Kindî, Ebü’i-Hasan 
b. Zâhide, Dellâlülkütüb ve Abdülkerîm 
es-Sem‘ânî gibi âlimlerin bulunduğu çok 
sayıda öğrenci yetiştirmiştir. Hocalığının 
yanı sıra babasına niyabeten Kerh’te Tâ- 
libîler’in nakîbliğini yapan İbnü’ş-Şecerî’- 
nin güzel ahlâk sahibi, ağır başlı bir şah¬ 


siyet olduğu kaydedilmektedir. Meclis¬ 
lerinde ilim ve edebiyatın dışında hiçbir 
şey konuşulmadığı belirtilmekte, tatlı 
sözlü ve güzel anlatım yeteneğine sahip 
bulunduğu ifade edilmektedir. Zemahşe- 
rî bir hac yolculuğu sırasında onunla gö¬ 
rüşmüş ve kendisini çok beğenmiştir. İb¬ 
nü’ş-Şecerî, 26 Ramazan 542 (18 Şubat 
1148) tarihinde Bağdat’ın Kerh mahalle¬ 
sinde vefat etti. 

Birçok nahiv meselesinde kendine has 
görüşleri olan İbnü’ş-Şecerî gazel, kaside, 
mersiye türünde şiirler yazmıştır. Benî 
Cehîr ailesinden Vezir Nizâmeddin Ebû 
Nasr Muhammed b. Ali’yi methettiği ka¬ 
sidesi gibi bazı güzel şiirleri varsa da ge¬ 
nelde başarılı bir şair sayılmaz. Şair Ebû 
Muhammed Haşan b. Ahmed el-Bağdâ- 
dî ile aralarında rekabet bulunduğu ve 
bu konuda çok sayıda şiirleri olduğu kay¬ 
naklarda zikredilmektedir (İbn Hallikân, 
VI, 49). 

Eserleri. 1. el-Emâlî*. Dil ve edebiyat¬ 
la ilgili çeşitli konuların ele alındığı eser 
seksen dört bölümden meydana gelmiş 
olup Haydarâbâd’da (1349) gerçekleşti¬ 
rilen eksik bir baskısından sonra tama¬ 
mını Mahmûd Muhammed et-Tanâhî ya¬ 
yımlamıştır (I-III, Kahire 1413/1992). 2. el- 
İntişûr. İbnü’l-Haşşâb’ın el-Emâlî hak- 
kındaki tenkitlerine cevaptır (DİA, XI, 73). 
3. Dîvânü'l-Hamâse (el-Hamâsetü’ş-Şe- 
ceriyye, Hamâsetü İbni’ş-Şecerî). Ebû 
Temmâm’ın el-Hamâse 'si tarzında dü¬ 
zenlenmiş şiir antolojisidir (nşr. F. Kren- 
kow, Haydarâbâd 1345; nşr. Abdülmuîn 
el-Mellûhî - Esmâ el-Hımsî, HI, Dımaşk 
1970). 4. Muhtârâtü şu c ar â 3 i' l-‘Ar ab 
(Dluânü muhtârâti’ş-şı/arâ', Muhtârâtü 
Ibni’ş-Şecerî). İbnü’ş-Şecerî’nin çeşitli şa¬ 
irlerden seçtiği kaside örneklerinden mey¬ 
dana gelen eser Kahire’de basılmış ( 1306, 

1344), ilmî neşri ise Ali Muhammed el- 
Bicâvî tarafından gerçekleştirilmiştir (Ka¬ 
hire 1395/1975; Beyrut 1412/1992). Abdü- 
lazîz Arafe Fennü't-ta c bîr fi Muhtârâti 
şu c ar â 3 i'l-‘Ar ab adıyla bir çalışma yap¬ 
mıştır (Kahire 1975). S. Mıficem li'l- 
müştereki’l-laizî (Me’ttefeka lafzuhû 
ua’htelefe ma'nâhu). Çok anlamlı kelime¬ 
lere dair bir sözlüktür (nşr. Atıyye Rızk, 
Stuttgart 1413/1992; nşr. Ahmed Haşan 
Besec, Beyrut 1417/1996). 6. Şerhu'l-Lü- 
ma c li'bn Cirmi (Keşfü’z-zunûn, II, 1563). 
7. Şerhu't-Taşrîfi'l-mülûkî. İbn Cinnî’- 
nin sarfla ilgili eserinin şerhidir (a.g.e., 1, 
413). 8. Şerhu’l-Makşûre. Müellifin İbn 
Düreyd’in eserine yazdığı bu şerhin bir 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’nde 
bulunmaktadır (Esad Efendi, nr. 3750). 
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B Hüseyİn Elmali 


İBNÜ ’ ş-ŞELMEGÂNÎ 

Ebû Ca‘fer Muhammed 
b. Alî eş-Şelmegânî 
(ö. 323/935) 

İbn Ebü’l-Azâfir diye de anılan, 
tenasüh ve hululü benimseyen, 
mensuplarının ilâh saydığı 
aşırı Şiî lider 
(bk. MÜŞEBBİHE). 

L_ J 

İBNÜ’ş-ŞEMMÂ* ! 

(£lü4JI ) 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Ahmed b. Muhammed 
eş-Şemmâ‘ el-Hintâtî 
(ö. 861/1457’den sonra) 

Tunuslu tarihçi. 


Hintâte kabilesine mensuptur. Babası 
Şemmâ’ (mumcu) diye meşhur olduğun¬ 
dan İbnü’ş-Şemmâ’ olarak anılmıştır. Ba¬ 
basıyla birlikte Hafsî Sultanı Ebû Fâris Ab- 
dülazîz’in (1394-1434) meclislerinde ha¬ 
zır bulundu. Sultan Ebû Amr Osman dev¬ 
rinde (1435-1488) bir ara kadılık yaptı, el- 
Edilletü'l-beyyine adlı eserini Sultan Ebû 
Amr Osman için 861’de (1457) telif eden 
İbnü'ş-ŞemmâTn hayatı hakkında başka 
bilgi yoktur. Tinbüktî ve İbn Ferhûn gibi 
çağdaş tarihçiler ondan bahsetmemişler¬ 
dir. 


Eserleri. 1. el-Edilletü'l-beyyinetü'n- 
nûrâniyye fî mefâhiri’d-devleti'l-Hal- 
şiyye. Müellif esas itibariyle İbn Hal- 
dûn’un e]- c 7ber’inden, Abdullah b. Ah¬ 
med et-Ticânî’nin er-Rihle ve özellikle 
İbn Kunfüz’ün el-Fârisiy ye fî mebâ- 
di’i'd-devleti'l-Hafşiyye adlı eserlerin¬ 
den istifade etmiştir. Bununla birlikte ki¬ 
tapta orijinal bilgiler de bulunmaktadır. 
İbn Haldûn ve İbn Kunfüz’ün ayrıntılı bi¬ 
çimde anlattıkları olaylara kısaca temas 
eden İbnü’ş-Şemmâ’ daha çok adı geçen 
Hafsî sultanının devrine ağırlık vermiştir. 
el-Edilletü'l-beyyine’de önce Mağrib’in 
faziletleri üzerinde durulmuş, Tunus ve 
Kâbis şehirleriyle Hz. Peygamber’in İfrî- 
kıye’ye gönderdiği ilk seriyyeden bahse¬ 
dilmiş, ülü’l-emre itaat konusu ele alın¬ 
mış ve sırasıyla her hükümdarın dönemi 
hakkında bilgi aktarılmıştır. İbn Ebû Dî- 
nâr, Tunus’un Türkler tarafından fethi ko¬ 
nusunda önemli bilgiler ihtiva eden bu 
esere el-Mü^nis fî ahbâri İfrikıyye ve 
Tûnis adıyla bir zeyil yazmıştır. Hüseyin 
b. Muhammed el-Versîlânî, İbnü’ş-Şem- 
mâ’ın adını zikretmeden eserden geniş 
iktibaslarda bulunduğu gibi Muhammed 
Bâcî el-Mes‘ûdî de el-Hulûşatü'n-nakıy- 
ye adlı eserini yazarken el-Edille’ yi baş¬ 
lıca kaynak olarak kullanmıştır. İbn Hal- 
dûn’un el- c İber’ inin bir zeyli niteliğinde 
olan eser ilk defa Osman el-Ke“âk tara¬ 
fından neşredilmiş (Tunus 1936), daha 
sonra Tâhir b. Muhammed el-Ma‘mûrî 
el-Edille, kitabın üç nüshasından Tunus 
Abdeliyye Kütüphanesi’ndeki nüshayı (nr. 
9954) esas almış, aynı kütüphanedeki di¬ 
ğer nüsha ile (nr. 4049) Bibliotheque Na- 
tionale nüshasını (Arapça yazmalar, nr. 
4625) karşılaştırarak eseri yayımlamıştır 
(Tunus 1984). 2 .[...]fî‘adedi's-selef min 
eyyamı ’l-m ülûki ’l-Hafşiyyîn. el-Edil¬ 
le' nin bir özeti gibidir. Tam adı tesbit edi¬ 
lemeyen eser, iki nüshasına dayanılarak 
Hafsîler devrindeki siyasî, kültürel ve sos¬ 
yal hayatla ilgili önemli notlar ilâve edil¬ 
mek suretiyle Osman el-Ke“âk tarafından 
neşredilmiştir (Tunus 1355/1936). 
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B Cevat İzgİ 


İBNÜ’ş-ŞEYH el-BELEVÎ 
(bk. EBÜ’l-HACCÂC el-BELEVÎ). 

r İBNÜ’ş-ŞIHNE, Ebü’l-Fazl ! 

( iistilf jjjl ,j4aa)l ^j|) 

Ebü’l-Fazl Muhibbüddîn Muhammed 
b. Muhammed b. Muhammed 
es-Sekafî el-Halebî 
(ö. 890/1485) 

^ Hanefî fakihi ve tarihçi. j 

12 Receb 804 (15 Şubat 1402) tarihinde 
Halep’te doğdu. Ebü’l-Velîd Muhibbüddin 
İbnü’ş-Şıhne’nin oğludur. Halep, Dımaşk 
ve Kahire’de çeşitli hocalardan ders aldı. 
Babasından ve amcası Ebü’I-Büşrâ Fet- 
huddin ile Ebü’l-Bekâ İzzeddin Muham¬ 
med b. Halîl el-Hazîrî ve Bedreddin Mu¬ 
hammed b. Selâme el-Mardînî’den fıkıh, 
Burhâneddin el-Halebî’den uzun müddet 
hadis tahsil etti. İbn Hacer el-Askalânî, 
Burhâneddin İbnü’l-Murahhal ve Şehâ- 
beddin Ahmed b. Muhammed el-Vâsıtî’- 
den icâzet aldı. Ayrıca kayınpederi Alâ- 
eddin İbn Hatîb en-Nâsıriyye, İbn Kutlu- 
boğa, Şehâbeddin İbnü’s-Seffâh ve Nû- 
reddin İbn Hatîbüddehşe’den istifade et¬ 
ti. İslâmî ilimlere, Arap dili ve edebiyatı¬ 
na dair manzum ve mensur birçok temel 
metni ezberledi. Çok zeki olduğu ve yir¬ 
mi gün içinde Zeynüddin el-Irâki ile İbn 
Mâlik et-Tâî’nin elfiyyelerini ezberleyecek 
kadar güçlü bir hâfızaya sahip bulunduğu 
rivayet edilir (Necmeddin İbn Fehd, s. 285). 

İlk görevine, babasının isteği üzerine 
ağabeyi Evhadüddin Abdüllatîf ile birlik¬ 
te Eşktemüriyye, Cerdîkiyye, Haleviyye ve 
Şâzbahtiyye medreselerinde ders vermek¬ 
le başladı. 820’de (1417) Eşktemüriyye 
Medresesi’ne müderris oldu. Aynı yıl Ha¬ 
lep kazaskerliğine getirildi, ardından Şâz¬ 
bahtiyye Medresesi’ne müderris tayin 
edildi. Daha sonra Halep Hanefî kadısı 
(836/1433), ikinci kayınpederi Mısır Şâfıî 
Başkadısı Veliyyüddin eş-Şeftî’nin deste¬ 
ğiyle sır kâtibi ve ordu nâzırı (848/1445), 
Haleviyye ve Câveliyye medreselerine mü¬ 
derris, Halep Ulucamii’ne imam-hatip ol¬ 
du; bu şehirde yetkilerin çoğunu kendi¬ 
sinde topladı. Muhaliflerinin faaliyetleri 
yüzünden Kahire’ye sır kâtibi olarak gön¬ 
derildi (857/1453); sekiz ay sonra bu gö¬ 
revden alınıp Kudüs’te ikamete mecbur 
edildi (1454-1458). 

Serbest bırakılınca oğlu Esîrüddin Mu- 
hammed’in Hanefî kadısı olarak görev 
yaptığı Halep’e döndü. Ardından Kahire’¬ 
de sır kâtipliğine (863/1459) ve Hanefî 
başkadılığma (866/1462) getirildi. Receb 
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Ebü'l-Fazl İbnü'ş-Şıhne'nin Nihâyetü ’n-nihâye fi tahrîri takrîri’l-Hidâye adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., 
Âşir Efendi, nr. 108) 


867’de (Nisan 1463) azledildiyse de Mu¬ 
harrem 868'de (Eylül 1463) yeniden aynı 
göreve tayin edildi. Bu arada hacca gitti. 
Cemâziyelâhir 870’te (Şubat 1466) göre¬ 
vine son verildi; ertesi yıi Müeyyediyye 
Medresesi’nde hadis müderrisliğine ge¬ 
tirildi. 6 Muharrem 871 'de (18 Ağustos 
1466) üçüncü defa tayin edildiği başka- 
dılık görevinden 11 Cemâziyelevvel 877’- 
de (14 Ekim 1472) tekrar azledilerek Ku¬ 
düs’e sürüldü. 18 Cemâziyelevvel 882’- 
de (28 Ağustos 1477) Şeyhûniyye Hankahı 
şeyhliğine getirildi. Hayatının sonlarına 
doğru rahatsızlığı sebebiyle Şeyhûniyye 
ve Müeyyediyye’deki görevlerine oğlunu 
gönderdi. 16 Muharrem 890’da (2 Şubat 
1485) vefat etti ve el-Melikü’z-Zâhir Ber- 
kük’un türbesi yakınındaki kendi türbe¬ 
sine defnedildi. 

İbnü’ş-Şıhne fıkıh, kelâm, fıkıh usulü 
alanlarındaki bilgisi yanında dil ve edebi¬ 
yattaki kabiliyetini yazdığı şiir ve nesirler¬ 
de göstermiştir. Hadis ilmini çok sevdiği 
halde bu alanda ihtisasa sahip değildi. 
Kendisinden Necmeddin İbn Fehd, Sehâ- 
vî, Cemâleddin Hüseyin el-Fethî, Necmed¬ 
din İbn Kâdî Aclûn gibi âlimler rivayette 
bulunmuşlardır. Muhyiddin İbnü’l-Arabî 
ve İbnü’l-Fârız gibi vahdet-i vücûd felse¬ 
fesini benimseyen sûfîlere karşı sert mu¬ 
halefet gösteren İbnü’ş-Şıhne’nin mevki 
ve makama düşkün olduğu ve bu yüzden 
birçok kimseyi kendisine düşman ettiği 
belirtilir. 

Eserleri. 1. Nihâyetü’n-nihâye tî tah¬ 
rîri takrîri’l-Hidâye. Burhâneddin el- 
Merginânî’nin el-Hidâye adlı fıkıh kita¬ 
bını gusül bölümüne kadar beş cilde ya¬ 
kın bir hacimde şerhetmiş, fakat çalış¬ 
masını sürdürememiştir. Beş bölüm¬ 
den oluşan 1. cilt önemli mâiumatı içe¬ 
ren müstakil bir eser niteliğindedir. İlk 
bölüm fıkhın tanımı, konusu, gayesi, baş¬ 
ka ilimlerle ilişkisi hakkında olup diğer 
ilimlerle ilişkisinin anlatıldığı kısım kelâm 
usulü ve fıkıh usulüne dair iki ayrı muhta¬ 
sar eser mahiyetindedir. Fıkıh usulü bö¬ 
lümünü Ebü'l-Berekât en-Nesefî'nin el- 
Menârii'i-envâr'ını ihtisar ederek yaz¬ 
dığı için buna “Tenvîrü’l-Menâr” adını ver¬ 
miştir. İkinci bölümde el-Hidâ ye, üçün¬ 
cü bölümde şerhte kullanılan terimler 
hakkında bilgi verilmektedir. Dördüncü 
bölümde şârihle metnin müellifi arasın¬ 
daki isnad zincirinde yer alan hocalarla 
Merginânî’nin biyografileri, kaynaklarda 
el-Menâkıbü'n-Nıfmâniyye adıyla anı¬ 
lan beşinci bölümde ise fetva usulü ko¬ 
nuları yanında başta Ebû Hanîfe olmak 
üzere mezhebin ileri gelen âlimlerinin ve 
el-Hidâ ye şârihlerinin hayat hikâyeleri 


yer almaktadır (Beyazıt Devlet Ktp., Ve- 
liyyüddin Efendi, nr. 1319; Süleymaniye 
Ktp., Âşir Efendi, nr. 108, Damad İbrahim 
Paşa, nr. 586, Yenicami, nr. 510, Yazma Ba¬ 
ğışlar, nr. 681;Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 
1479; Halep Evkaf Ktp., Ahmediyye, Fı¬ 
kıh, nr. 456). Bu şerhe Musiihuddin Mus¬ 
tafa Sürûrî bir hâşiye yazmıştır. Beyazıt 
Devlet Kütüphanesi’nde kayıtlı (nr. 2504) 
Nihâyetü'n-nihâye’nm (el-CÜ 2 ?ü’r-râbi‘ 
ve’l-hâmis mine’n-Mihâye şerhi’l-Hidâye) 
kapağında eserin İbnü’ş-Şıhne’ye ait ol¬ 
duğu kaydedilmişse de “Kitâbü’l-Eymân”- 
la başlayıp “Serikaf’la biten kitabın el- 
Hidâ ye’ye ait bir başka şerhin bir bölü¬ 
mü olduğu anlaşılmaktadır. 2. Nüzhe- 
tü 'n-nevâzır fî Ravzi'I-me nazır ( Süley¬ 
maniye Ktp., Ayasofya, nr. 3232; Damad 
İbrâhim Paşa, nr. 871, Hekinnoğlu Ali Pa¬ 
şa, nr. 814). Müellifin babasının Ravzü'l- 
menâzır adlı muhtasar tarihinin şerhi 
ve zeyli niteliğindedir. Kitabın tarihte ilk¬ 
lerin ele alındığı on bablıkevâil bölümü 
müstakil bir eser sayılır (bir nüshası için 
bk. Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2986). 
Kitapta İbnü’ş-Şıhne’nin yeri geldikçe 
kendisi ve ailesiyle ilgili verdiği bilgiler 
önemlidir. Her ne kadar müellif, babası¬ 
nın eserini yeniden düzenleyip bazı ilâve¬ 


lerde bulunduğunu ve onun bıraktığı yer¬ 
den yazabileceği son tarihe kadar yazma¬ 
yı planladığını belirtirse de mevcut her 
üç nüsha girişte yer alan fihristte geçen 
konuları kapsamaz; âdeta büyük eserin 
mukaddimesi niteliğinde olan bu nüsha¬ 
larda genel hatlarıyla Kuzey Suriye’ye 
dair bilgi verilmiştir. Öğrencisi Necmed¬ 
din İbn Fehd, İbnü’ş-Şıhne’nin babasının 
tarihine büyük bir zeyil yazdığını kayde¬ 
der (Mu l cema’ş-şüyû.h, s. 285) ; Muham- 
med Râgıb et-Tabbâh da Halep Ahmediy¬ 
ye Kütüphanesi’nde bir sandık içinde bu 
esere ait müsveddeyi gördüğünü, fakat 
bu nüshanın çok eksik ve yazım hatala¬ 
rıyla dolu olduğunu belirtir [İHâmü’n-nü- 
belâ\ I, 61). 3. ed-Dürrü'l-müntehab fî 
târîhi memleketi Haleb. Halep’teki sa¬ 
raylar, camiler, medreseler, hanlar, ribât- 
lar, mesire ve ziyaret yerleri vb. hakkın¬ 
dadır. Muhammed Râgıb et-Tabbâh bu 
eserin Ebü’l-Yümn b. Abdurrahman el- 
Betrûnî’ye ait olduğunu iddia etmiş 
(a.g.e., I, 31-32), kitabın nâşirlerinden Ke- 
iko Ohta ise Nüzhetü'n-nevâzır’m bir 
bölümü olduğunu belirtmiştir. Serkîs ese¬ 
ri Ebü’l-Fazl’a nisbet ederek yayımlamış, 
Jean Sauvaget de Ebü’l-Fazl’ın babası ta¬ 
rafından kurulan vakıfları zikretmesi se- 
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bebiyle kitabın ona ait olmadığı yolunda¬ 
ki şüpheleri temelsiz bulmuştur. ed-Dür- 
rü'l-müntehab ’da müellifin vefatından 
sonraki bazı olayların anlatılması esere 
bir başkası tarafından bazı ilâvelerde bu¬ 
lunulduğunu göstermektedir. İbn Şed- 
dâd’ın el-A‘lâku'l-hatîre 'si esas alınarak 
bazı ilâvelerde bulunulmak suretiyle ya¬ 
zılan eser, ana hatlarıyla Nüzhetü'n-ne- 
vâzır’ın Halep ile ilgili kısmının bir özeti 
niteliğinde olup daha sonra Betrûnl ta¬ 
rafından buna bazı bilgiler eklenmiştir. 
Çeşitli neşirleri yapılan kitabı (nşr. Alfred 
von Kremer, Viyana 1852; nşr. Yûsuf b. II- 
yân Serkîs, Dımaşk 1909; Halep 1404; nşr. 
Abdullah Muhammed ed-Dervîş, Dımaşk 
1984; nşr. Keiko Ohta, Tokyo 1990) Jean 
Sauvaget Les perles choisies d'IbnAch- 
Chihna adıyla Fransızca’ya çevirmiştir 
(Beyrut 1933; nşr. Fuat Sezgin, Frankfurt 
1993). 4. el-Manzûmetü'l-bâ’iyye fî 
‘aka’idi Ehli's-sünne (el-Cerrı‘ beyne’l- 
‘Umde ve yekülü’l-‘abd, ‘Akide, el-‘Akl- 
detü’s-sa‘îde, Manzume fı’Makâkd, Man¬ 
zume fî uşûll'd-dîn). Nesefî’nin c Umde- 
tüT-Akâ’id’ı ile Ali b. Osman el-Ûşî’nin 
Bed’ü'l-âmâlî (Kaşîdetü yekûlü’l-‘abd) 
adlı manzumesi bir araya getirilip bazı 
ilâvelerde bulunularak meydana getirilen 
eserin yazımı 1 Cemâziyelevvel 862’de 
(17 Mart 1458) Kudüs'te tamamlanmış¬ 
tır (nüshaları için bk. Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, nr. 2269; İskenderiye Ktp., Tevhid, 
nr. 38, 41; Gotha Ktp., nr. 9; Princeton Üni¬ 
versitesi Ktp.,Yahuda, nr. 2307; Dârü’l-kü- 
tübiT-Mısriyye, nr. 5258/10, 16708/2; el- 
Hizânetü't-Teymûriyye, Mecâmî', nr. 218/ 
2; Mektebetü câmiati'l-Melik Suûd, nr. 
1434). Bu manzumeyi Ahmed b. Mu¬ 
hammed el-Hamevî Ta‘hkuî-Ralâ‘id‘alâ 
Manzûmeti'l-‘akâ'id (Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, nr. 2269/2; Câmiatü Ümmi'l-kurâ, 
nr. 320; İskenderiye Ktp., Tevhid, nr. 41; Dâ- 
rü'l-kütübiT-Mısriyye, nr, 22821b) ve Ebû 
Azbe Nüzhetü (Behcetü) Ehli's-sünne 
şerhu ‘Akideti İbni’ş-Şıhne (Mektebe¬ 
tü câmiati'l-MelikSuûd, nr. 508; Dârü’l-kü- 
tübiT-Mısriyye, nr. 2280; el-Hizânetü’t- 
Teymûriyye, nr. 227) adıyla şerhetmiştir. 
5. İstfâbü’l-kelâm ‘alâ Şerhi'l-AkrTid. 
Sa’deddin et-Teftâzânî’nin eseri üzerine 
tamamlanmamış bir hâşiyedir (Brockel- 
mann, GAL, I, 428). 6. el-Akvâlü'l-mef- 
rûza fî târiki'ş-şalâti'l-mefrûza (el-Ke- 
lâm ‘alâ târiki’ş-şalât). Bilerek birkaç va¬ 
kit farz namazı vaktinden sonraya bırakıp 
ardından kazâ etmenin günah olup olma¬ 
dığı konusunda kendisine sorulan bir so¬ 
ruya cevap olarak yazılmıştır (Süleymani¬ 
ye Ktp., Fâtih, nr. 1656). 7. Şerhu'l-Man- 
zûme fi'l-ferâ’iz. Babasının Elfiyye fi’l- 


‘ulûmi'l-‘aşere adlı manzumesinin ferâiz 
bölümünün şerhidir (Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, nr. 1316; Princeton Üniversitesi Ktp., 
Yahuda, nr. 1637; Mektebetü câmiati'l- 
MelikSuûd, nr. 822/3). 8. el-Emâli'l-Mu- 
hibbiyye bi'l-Medreseti'l-Mü'eyyediy- 
ye (Millet Ktp., Feyzullah Efendi, nr. 264). 
9. Şerhu hutbeti'l-Kâmûs. Fîrûzâbâdî’nin 
el-Kömûsü'l-muhît adlı lügat kitabının 
mukaddimesinin şerhidir (Süleymaniye 
Ktp., Kadızâde Mehmed, nr. 69). 10. Şer¬ 
li u Nazmi ’l-muvâfakâ ti ’I-‘ Öm eri yy e 
li'l-Kur’âni’ş-Şerîf. Hz. Ömer'in görüşü¬ 
ne uygun şekilde nâzil olan on sekiz âyeti 
açıkladığı kendi eserinin şerhidir (Dârü'l- 
kütübi'l-Mısriyye, nr. 5284). Eseri Brockel- 
mann bir yerde Seriyyüddin İbnü’ş-Şıh- 
ne’ye, başka bir yerde Ebü’l-Fazl İbnü’ş- 
Şıhne’ye(GAL Suppi, 11,41,94), Ziriklîise 
babası Ebü’l-Veiîd’e (el-A‘lâm, VII, 51) nis- 
bet etmiştir. 11. ‘Ahd. Kahire’de Dîvân-ı 
İnşâ’da sır kâtibi iken yazdığı, Sultan el- 
Melikü'l-Eşref İnal’m ölüm döşeğinde iken 
oğlu el-Melikü’l-Müeyyed Ahmed'i veliaht 
tayin ettiğine dair 865 (1461) tarihli bu 
belgenin tam metni Sehâvî tarafından 
kaydedilmiştir ( ez-Zeyl ‘alâ Ref‘i’l-işr, s. 
370-375; ayrıca bk. Fihrisü’l-kütübi’l- 
‘Arabiyye , VII, 95-96; Brockelmann, GAL 
Suppi., II, 116). 12. Şebet. Kendi rivayet¬ 
lerini kaydedip hocalarını anlattığı bir 
eserdir ( DMBl , IV, 73). İbnü’ş-Şıhne’ye 
kaynaklarda ayrıca es-Sîretü'n-nebeviy- 
ye, İhtişârü'n-Neşr (İbnü'l-Cezerî'nin en- 
Neşr fiî-kırâ } âti’l-‘aşr adlı eserinin muhta¬ 
sarı), el-Müncidü'l-muğiş fî ‘ilmi'l-ha- 
dîş, Tertîbü mübhemâti İbn Beşküvâl 
‘alâ esmâ’i'ş-şahâbe, Manzûme fi'ş- 
şalâti'l-vüstâ, İktitâfü'l-ezâhir fî zeyli 
Ravzi’l-menâzır, Şerhu Elfiyyeti İbn 
Mâlik, Şerhu’t-Telhîş adlı eserler nisbet 
edilmektedir. 

Muhammed Râgıb et-Tabbâh, Kılıç Ali 
Paşa Kütüphanesi eski katalogunda (nr. 
739) el-Cevheretü'l-mudPe adıyla Ebü’l- 
Fazl’a nisbet edilen kitabın, Sehâvî’nin 
Ebü’l-Fazl’m eserleri arasında zikrettiği 
birkaç ciltlik Tabakâtü'l-Hanefiyye adlı 
eser olduğunu belirtir (tlâmü’n-nübelâ\ 
1,64; krş. ed-Pav'ü’l-lâmk, IX, 304). Ancak 
söz konusu nüsha Kureşî’nin el-Cevâhi - 
rü'l-mudıyye'sı olup Ebü’l-Fazl İbnü’ş- 
Şıhne sayfa kenarlarında eserdeki bir kı¬ 
sım hataları düzeltmiş ve Kureşî’nin yer 
vermediği yahut onun döneminden son¬ 
ra yaşayan bazı Hanefî âlimlerinin biyog¬ 
rafilerini eklemiştir. Bu yanlışlık muhte¬ 
melen, kendisi için yazdığı nüshanın ka¬ 
pağında kitap üzerinde yaptığı çalışmayla 
ilgili açıklamasının yer almasından kay¬ 
naklanmıştır. Brockelmann’ın Târîh adıy¬ 


la Ebü’l-Fazl’a nisbet ettiği kitap ise ( GAL, 
II, 53) babasının Ravzü'l-menâzır adlı 
eseridir. 
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H Şükrü Özen 

r İBNÜ’ş-ŞIHNE, Ebü’l-Velîd 1 

(4Â^cm 11 iAJjh 4Jf) 

Ebü’l-Velîd Muhibbüddîn Muhammed 
b. Muhammed b. Mahmûd 
es-Sekafî el-Halebî 
(ö. 815/1412) 

Hanefî fakihi, tarihçi. j 

749’da (1348) Halep’te doğdu. Türk 
asıllıdır. Atalarından Hüsâmeddin Mah- 
mûd’un, Eyyûbî Sultanı el-Melikü’l-Azîz 
Gıyâseddin döneminde 616(1219) yılı ci- 
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varında Halep şıhnesi olması dolayısıyla 
aile fertleri daha sonra İbnü'ş-Şıhne diye 
anılmıştır. Ebü’l-Velîd İbnü’ş-Şıhne'nin 
babası Ebü'1-Fazl Kemâleddin Halep'te 
Hanefîler’in üstadı konumunda idi (Rau- 
zü'l-menâzır, s. 289). Kardeşi Abdurrah- 
man ise önce Hama Hanefî kadılığı yap¬ 
mış. Mâlikî mezhebine geçmesinin ar¬ 
dından Halep Mâlikî kadılığına getiril¬ 
miştir. 

Oğlu Ebü’l-Fazl Muhammed’den ayrı¬ 
labilmesi için İbnü’ş-Şıhne el-Kebîr diye 
anılan Ebü’l-Velîd ilk derslerini Halep’te 
babasından aldı. Kur’an’ı ve muhtelif ilim¬ 
lere dair birçok metni ezberledi. Daha 
sonra öğrenimini Dımaşk ve Kahire’de 
sürdürdü; başta fıkıh ve edebiyat olmak 
üzere çeşitli alanlarda kendini yetiştirdi. 
Genç yaşta iken hocaları Kahire Kadısı Şe- 
refeddin İbn Mansûr ve Halep Kadısı Emî- 
nüddin Muhammed b. Ali el-Enefî’den 
fetva ve ders verme icâzeti aldı. 777’de 
(1375) tekrar gittiği Kahire’de ilim çev¬ 
relerinde adını duyurdu. Ertesi yıl Ömer 
b. Raslân el-Bulkinîve Ekmeleddin el-Bâ- 
bertî’nin tavsiyeleriyle. Sultan el-Melikü’l- 
Eşref Şa’bân tarafından görevden alman 
Cemâleddin İbnü’l-Adîm'in yerine Halep 
kadılığına ve Halâviyye Medresesi müder¬ 
risliğine tayin edildi. Kısa aralıklarla bu 
görev kendisiyle İbnü’l-Adîm arasında el 
değiştirdi. 787’de (1385) İbnü’l-Adîm’in 
vefatı üzerine dördüncü defa Halep kadı¬ 
lığına getirildikten sonra da iki defa bu 
görevden alındı ve tekrar iade edildi. Sul¬ 
tan Berkuk’a karşı ayaklanan Yelboğa en- 
Nâsırî’yi desteklediği için Berkuk Halep’e 
gelince onu azledip öldürmek istediyse de 
üstâdüddâr Cemâleddin Mahmûd b. Ali’¬ 
nin araya girmesiyle bundan vazgeçerek 
malını müsadere ettirdi ve kendisini Ka¬ 
hire’de ikamete mecbur tuttu (28 Cemâ- 
ziyelevvel 793 / 3 Mayıs 1391). Kahire’de 
Cemâleddin Mahmûd’un evine yerleşti¬ 
rilen İbnü’ş-Şıhne ondan büyük destek 
gördü. Oç yıl sonra Halep’e dönerek ders 
okutmak ve kitap yazmakla meşgul oldu. 
el-Melikü’n-Nâsır Ferec’in Halep’e ilk ge¬ 
lişinde tekrar kadı oldu (802/1400). Ha¬ 
lep nâibi Cekem. el-Melikü’l-Âdi! unvanıy¬ 
la saltanatını ilân edinceye kadar (809/ 
1407) bu görevini sürdürdü. Bu isyanda, 
kendisine çok saygı gösteren Cekem’in 
yanında yer alan İbnü’ş-Şıhne, Ferec’in 
Halep’i ele geçirmesinin ardından yaka- 
landıysa da kaçmayı başardı. Ancak Fe- 
rec onu affedip Halep kadılığına tayin et¬ 
ti (809/1407). 

İbnü’ş-Şıhne, Şam bölgesinde iktidarı 
ele geçirip Ferec ile mücadele eden el- 


Melikü’l-Müeyyed Şeyh el-Mahmûdî ta¬ 
rafından Dımaşk Hanefî kadılığına getiril¬ 
diyse de (17 Cemâziyelâhir 812 / 27 Ekim 
1409) Şeyh el-Mahmûdî isyanının bastı¬ 
rılması üzerine Halep'te yakalanarak Dı- 
maşk’a götürüldü, Emîr Nevrûz’un huzu¬ 
runa çıkarıldı ve kaleye hapsedildi (10 Ra¬ 
mazan 813/6 Ocak 1411). Buradan Kahi- 
re’ye götürülen tutuklularla birlikte Fe¬ 
rec tarafından tekrar affedilip serbest 
bırakıldı. Kahire’de sır kâtibi Fethullah 
et-Tebrîzî ile yakınlık kuran İbnü'ş-Şıhne, 
Cemâliyye Medresesi’ne müderris oldu. 
Zamanla Ferec'in güven ve saygısını ka¬ 
zandı. 814 (1411) yılında Şeyh el-Mah- 
mûdî ile savaşmak üzere Dımaşk’a yürü¬ 
yen Ferec'in maiyetinde yer aldı. Leccûn 
Savaşı'nı kaybedip Dımaşk’a giden Ferec, 
kuşatma sırasında Mısır Başkadısı Nâsı- 
rüddin İbnü’l-Adîm, Şeyh el-Mahmûdî’- 
nin saflarında yer alınca İbnü’ş-Şıhne’yi 
onun yerine Mısır Hanefi başkadılığına ta¬ 
yin etti (23 Muharrem 815/5 Mayıs 1412). 
Ancak İbnü'ş-Şıhne göreve başlamadığı 
gibi nâib de göndermeyerek Dımaşk’ta 
ders verdi. Ferec iktidarı kaybedip öldü¬ 
rülünce İbnü’l-Adîm Mısır başkadılığına 
iade edildi. İbnü’ş-Şıhne, kendisine büyük 
saygı duyan Dımaşk nâibi Nevrûz tarafın¬ 
dan Arîş’ten Fırat'a kadar olan bölgenin 
kadılığına getirildiyse de kendisi memle¬ 
keti olan Halep kadılığı ile yetindi ve Nev¬ 
rûz’un maiyetinde oraya ulaştıktan kısa 
bir süre sonra vefat etti (12 Rebîülâhir 
815/22 Temmuz 1412). 

Özellikle fıkıhta otorite olan İbnü’ş-Şıh- 
ne mezhep imamının usul ve kaideleri 
çerçevesinde ictihad yapmış, tahrîc ve 
tercihlerde bulunmuştur (Ebü'1-Fazl İb- 
nü’ş-Şıhne, Nihayetti’ n-nihâye, vr. 27 a ; 
Sehâvî, ez-Zeyl, s. 410; Şevkânî, II, 265). 
803 (1400) yılında Timur Halep’i alınca 
şehrin âlimlerini huzuruna getirtip onla¬ 
ra bazı sorular sorduğunda âlimlerin tem¬ 
silcisi sıfatıyla İbnü’ş-Şıhne bu sorulara 
cevap vermiştir. İki taraftan ölenlerden 
hangilerinin şehid olduğu sorusuna, “Al¬ 
lah'ın adı en yüce olsun diye savaşan Al¬ 
lah yolundadır" meâlindeki hadisle karşı¬ 
lık vermesinden çok memnun olan Timur 
ona ve arkadaşlarına iyi muamele edil¬ 
mesini emretmiştir. 

Şairliği yanında hat sanatında da kabili¬ 
yeti olan İbnü’ş-Şıhne’nin öğrencileri ara¬ 
sında Ebü’l-Bekâ İzzeddin Muhammed b. 
Halîl el-Hâdırî, Bedreddin İbn Selâme, Ta- 
kıyyüddin İbn Kâdî Şühbe, İbnü’l-Ezraî, 
Kemâleddin İbnü’l-Hümâm, İbnü’t-Tene- 
sî, İbn Hatîb en-Nâsıriyye, Veliyyüddin Mu¬ 
hammed b. Ahmed es-Seftî ve İbn Ubey- 


dullah gibi âlimler vardır. 813 (1410) yı¬ 
lında İbnü’ş-Şıhne Kahire’ye geldiğinde 
İbnü’l-Hümâm onun derslerine katılmış, 
Halep’e dönünce de birlikte gitmiş ve 
vefatına kadar yanından ayrılmamıştır. 
Oğullarından Abdüllatîf, Safed kadılığı ve 
Kahire kadı nâibliği, Muhammed ise Ha¬ 
lep ve Kahire başkadılığı yapmıştır. Diğer 
oğlu Ebü’l-Fazl İbnü’ş-Şıhne, babasının 
biyografisine dair bir eser yazmayı plan¬ 
ladığını belirtmekle beraber (Nihâyetü'n- 
nihâye, vr. 27 b ; Şerhu’l-Manzûme, vr. 2 b ) 
bu eseri yazıp yazmadığı bilinmemekte¬ 
dir. 

Eserleri. 1 . Ravzü (rauzatü)'l-menâ- 
zır fî Hlmi'l-evâ’il ve'l-evâhir ( nşr. İbra¬ 
him ed-Desûki, Kahire 1290, İbnü'l-Esîr’in 
el-Kâmil /Ft-târîhadlı eserinin kenarında; 
nşr. Mahmûd Kasım, Kahire 1303, Mes'û- 
dî'nin Mürûcü’z-zeheb adlı eseriyle birlik¬ 
te; nşr. Seyyid Muhammed Mühennâ, Bey¬ 
rut 1997). Eserde müellif, Ebü'l-Fidâ’nm 
729 (1329) yılına kadar gelen el-Muhta- 
şar fî târîhi'l-beşer adlı umumi tarihini 
özetleyerek 806 (1403) yılına kadar mey¬ 
dana gelen olayları ilâve etmiştir. Timur'¬ 
la olan hâtıralarını genişçe anlattığı bö¬ 
lüm, kendi biyografisini ve Timur’un Ha¬ 
lep’i ele geçirmesi hakkında önemli bilgi¬ 
leri içeren birinci elden kaynak değeri ta¬ 
şımaktadır. Eserinin sonlarında, 806’da 
(1403) Halep ve çevresinde meydana ge¬ 
len büyük depremden de söz edilmekte¬ 
dir. İbn Hacer bu kitapta birçok hata bu¬ 
lunduğunu kaydeder (Inbâ’ü'l-ğumr, VII, 
97). Müellifin oğlu Ebü’l-Fazl İbnü’ş-Şıh- 
ne, Nüzhetü ’rt-nevûzır fî Ravzi'l-menû- 
zıı ve İktitâfü'l-ezâhir fî zeyli Ravzi'l- 
menâzıı adıyla esere iki zeyil yazmış ve 
torunu Celâleddin Muhammed en-Nusay- 
bînî son zeyli Nûrü'l-hilâf fî münteha- 
bi'l-İktitâf ismiyle ihtisar etmiştir (Ha¬ 
lep Evkaf Ktp, Ahmediyye, nr. 347). 2. El- 
fiyye fi'l- c ulûmi'l- c aşere (Manzume fi’l- 
c ulûm). Tasavvuf, usûl-i fıkıh, nahiv, man¬ 
tık, belâgat, ferâiz, tıp, usûlü’d-dîn, icmâ 
ve sîretü’r-resûl olmak üzere on ilmi ko¬ 
nu alan recez vezninde 1000 beyitlik bir 
manzumedir. Tâmamı Berlin Staatsbib- 
liothek nüshasında (Wetzstein’sche Sam- 
mlung, nr. 159l'de: katalog sıra nr. 1820, 
3022, 4413, 4718, 4865, 5186, 6307, 6759, 
7255, 9588), bazı bölümleri ise çeşitli 
mecmualarda günümüze intikal etmiş¬ 
tir (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 
2743'te ''Uküdü’l-ceuâhir ue’s-seb'u’z- 
zeuâhir adıyla; Hacı Selim Ağa Ktp., Ke¬ 
mankeş Emîr Hoca, nr. 273; Süleymaniye 
Ktp., Lâleli, nr. 3727; İÜ Ktp., AY, nr. 1291; 
Amasya Beyazıt İl Halk Ktp., nr. 1511; 
Mektebetü câmiati’l-MelikSuûd, nr. 773; 
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Hidîviyye Ktp., nr. 8396; British Museum, 
nr. 421/18; Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 
21506b; ayrıca bk. Brockelmann, GAL 
Suppl., II, 177). Eserin bazı bölümleri¬ 
ne şerhler yazılmıştır: a) Ferâiz bölü¬ 
mü Ebü’l-Fazl İbnü’ş-Şıhne (Süleyma- 
niye Ktp., Lâleli, nr. 1316; Mektebetü 
câmiati'l-Melik Suûd, nr. 822/3; Prince- 
ton Üniversitesi Ktp., Yahuda, nr. 1637) 
ve İbn Halel el-Basrî diye tanınan Ah- 
med b. Abdullah el-Heyâbî(er-Risâ/e- 
tüi-mübeyyine li-me c ânîManzûmeti Ib- 
ni’ş-Şıfîne, Mektebetü Haremi'l-Mekkî, 
Genel, nr. 2066) tarafından şerhedilmiş- 
tir. b) Manzume fîflmi'l-belâğa (Urcû- 
ze fi’l-me^ânî ve’l-beyân ue’l-bedf, el-CJr- 
cûzetü’l-beyâniyye, MCetüi-me'ânî ve’l- 
beyân) adlı bölümün (Kahire 1297, 1302, 
1303, 1304, 1305, 1306, 1323, Mecmu 1 min 
mühimmâti’l-mütûniçinde) şerhleri de 
şunlardır: Muhibbüddin Muhammed b. 
Dâvûd el-Uivânî el-Hamevî, Şerhu M an- 
■zûmeti İbni'ş-Şıhne el-Halebî fî c ilmi'l- 
me c ânî ve'l-beyân (Hacı Selim Ağa Ktp., 
nr. 1143; İzmir Millî Ktp., nr. 795; Berlin 
Staatsbibliothek, nr. 7256, 7257;Chester 
Beatty Library, nr. 4796, 4817; Hidîviyye 
Ktp., nr, 24.218; Russian Academy of Sci¬ 
ences, The İnstitute of Oriental Studies, 
ArabicManuscripts, nr. A 1090);Şemsed- 
din Muhammed b. Mahmûd el-Ömerî et- 
Trablusî, Dürerü'l-ferâ’idi'l-müstahse- 
ne fî şerhi Manzûmeti İbni'ş-Şıhne (H i- 
dîviyye Ktp., nr. 3496; Berlin Staatsbiblio¬ 
thek, nr. 7258); Necmeddin el-Gazzî, Me- 


ve'l-beyân (Hidîviyye Ktp., nr. 3540; Dâ- 
rü'l-kütübi'l-Katariyye, nr. 393;Câmiatü 
Ümmi'I-kurâ, nr. 400); Mansûr b. Ali es- 
Sütûhî ei-Ezherî, ed-Dürerü'l-müderve- 
ze fî şerhi'l-Urcûze (Berlin Staatsbiblio¬ 
thek, nr. 7259); İbn Kennân, Lisânü'n-ni- 
zâm fî şerhi manzûmeti İbni'ş-Şıhne- 
ti’l-hümâm (imâm) (Berlin Staatsbiblio¬ 
thek, nr. 7260; İbn Kennân bu şerhini Zey- 
nü ’r-rebf fî Hlmi’l-me‘ânî ve’l-beyân ue’l- 
bedf adıyla ihtisar etmiştir (Berlin Staats¬ 
bibliothek, nr. 7261,73681). c) Siyer bölü¬ 
mü torunu Seriyyüddin İbnü'ş-Şıhne ta¬ 
rafından Şerhu’l-Manzûmeti'l-Hale- 
biyye fi's-sîreti'n-nebeviyye adıyla şer- 
hedilmiştir (Millet Ktp., Feyzullah Efen¬ 
di, nr. 1468; Dârü’l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 
6167h). 3. Sîretü’n-nebî. Elfiyye fi'l- 
c ulûmi'l- c aşere içindeki siyer manzume¬ 
sinden ayrıdır (Süleymaniye Ktp., Şehid 
Ali Paşa, nr. 2712, Lâleli, nr. 2057; Prince- 
ton Üniversitesi Ktp., Yahuda, nr. 4547). 

İbnü’ş-Şıhne’nin kaynaklarda zikredilen 
diğer eserleri de şunlardır: Tefsîr, Dürre- 
tü’l-eşdâf (Şerhui-Keşşâf), Evzahu’d- 
delîl ve'l-ebhâş fîmâ yehıllü bihi'l- 
mutallakati'ş-şelâş, Muhtasar fi'l-hkh, 
Muhtaşaru Manzûmeti'n-Nesefî (Ne- 
sefî’nin hilâfiyata dair olan eserini Ahmed 
b. Hanbel'in görüşlerini de ekleyerek 1000 
beyitte özetlemiştir), er-Rihletü'l-kaşriy- 
ye bi'd-dıyâri'l-Mışriyye. Lisânüddin İb- 
nü’ş-Şıhne’nin Lisûnü’l-hükkûm fîma < - 
rifeti'l-ahkâm adlı eseri bazı kaynaklar¬ 
da yanlışlıkla EbüT-Velîd’e nisbet edilmiş¬ 
tir (Brockelmann, GAL, II, 178). 
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H Şükrü Özen 

İBNÜ’ş-ŞIHNE, Lisânüddin 

( ,*QbJI ıjLJ ) 

Ebü’l-Velîd Lisânüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Muhammed 
es-Sekafî el-Halebî 
(ö. 882/1477) 

Hanefî fakihi. 

L J 

844’te (1440) Halep’te doğdu. Halep 
kadısı olan Esîrüddin Muhammed’in oğlu 
ve Mısır Hanefî başkadısı Ebü’l-Fazl Mu¬ 
hibbüddin Muhammed’in torunudur. Kâ- 


vâhibü'r-rahmûn ‘alâ Mi , eti’l-me < ânî 


Lisânüddin 
İbnü's-Sıhne’nin 
Lisânü 7* 
hükkâm adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
(Nuruosmaniye Ktp., 
nr. 2058) 


W CfOlL 1 *- ALZ’Ltİ&Pj 





îî$ 7..I 






224 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İBNÜ'ş-ŞIHNE, Seriyyüddin 


tib Çelebi ve muhtemelen ona dayanarak 
Bağdatlı İsmâil Paşa, Brockelmann, Keh- 
hâle gibi müellifler adını İbrâhim olarak 
kaydeder. Lisânü'l-hükkâm adlı kitabı¬ 
nın baskısında da ismi bu şekilde veril¬ 
miştir. Bu yanlışlığın bir istinsah hatasın¬ 
dan kaynaklandığı anlaşılmaktadır. Çün¬ 
kü Keşfü'z-zunûn'un nâşirleri bu eserin 
bir nüshasında ismin Ahmed olarak kay¬ 
dedildiğini belirtirler (11,1549). Sehâvî de 
Lisânüddin'in yaşadığı dönemle ilgili bi¬ 
yografik eserinde İbrâhim adı altında İb- 
nü’ş-Şıhne ailesinden herhangi bir kimse¬ 
ye yer vermediği gibi müellifi de Ahmed 
adıyla zikretmektedir. 

Babasından ve dedesinden ilk eğitimini 
alan İbnü’ş-Şıhne Kur’ân-ı Kerîm’i ezber¬ 
ledikten sonra dedesiyle birlikte Kahire’- 
ye gitti. İbn Kutluboğa, İbn Ubeydullah, 
Necmeddin İbn Kâdî Aclûn, Bedreddin 
Haşan b. Muhammed eş-Şerîf en-Nessâ- 
be gibi şahsiyetlerden öğrenim gördü ve 
birçok âlimden icazet aldı. Dedesinin Ka¬ 
hire sır kâtipliği görevinde ona nâiblik 
yaptı. Ardından Halep kadısı olan babası 
onun adına görevden çekilince Halep ka¬ 
dısı oldu. Dedesi ve babası ile birlikte hac¬ 
ca gitti. Dedesi Ebüî-Fazl’ın aile fertleriy¬ 
le birlikte 868’de (1464) hacca gittiği bi¬ 
lindiğine göre Lisânüddin’in Halep kadılı¬ 
ğına bu tarihte başladığı anlaşılmaktadır. 
Vefatına kadar görevini sürdüren Lisânüd- 
din 29 Safer veya 1 Rebîülevvel 882’de (12 
veya 13 Haziran 1477) vebadan öldü. 

Genç olmasına rağmen kadılık görevin¬ 
de başarı gösteren ve Halep Camii'nde 
verdiği hutbelerle de halkın takdirini ka¬ 
zanan İbnü’ş-Şıhne, Halep kadılığı sırasın¬ 
da İslâm muhâkeme usulüne dair yazdı¬ 
ğı, daha sonra kadıların el kitabı haline 
gelen Lisânü'l-hükkâm fîmdrifeti'l-ah- 
kâm adlı eseriyle tanınmıştır. Otuz fasıl 
olarak planlanmakla birlikte müellifin ölü¬ 
mü üzerine yirmi birinci fasıl olan “Kerâ- 
hiyye” bölümünde kalan eser, Burhâned- 
din İbrâhim el-Hâliî el-Halebî el-Adevî ta¬ 
rafından Göyetü’l-merâm fî tetimmeti 
Lısâni'1-hükkâm adlı kitapla tamamlan¬ 
mış (1015/1606) ve her iki eser birlikte ba¬ 
sılmıştır (İskenderiye 1299; Kahire 1310, 
1315,1393/1973 [Ali b. Halîl et-Trablusî'- 
nin Mu'înü’l-hükkâm’ ı ile birlikte]). 

Dedesine sorulan fetvaları kendi el ya¬ 
zısıyla yazan İbnü’ş-Şıhne’nin güzel hut¬ 
beler okuduğu da kaydedilir. Brockel¬ 
mann, el-Meliküî-Müeyyed Ahmed b. el- 
Melikü’l-Eşref İnal için yazılan 86S (1461) 
tarihli bir ahdi (veliaht tayin edildiğine 
dair belge) Lisânüddin’e nisbet ederse de 


(GAL Suppl., II, 116) Sehâvî, ahdi dedesi 
Ebü’l-Fazl İbnü’ş-Şıhne’nin yazdığını be¬ 
lirterek bizzat müellifinden duyduğunu 
söylediği tam metnini kaydeder ( ez-Zeyl 
‘ ala RefH’l-işr, s. 370-375). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Sehâvî, ed-Dau’ü’l-lâmi 11, 194; IX, 295; 
a.mlf.. ez-Zeyl 'ala RefTl-lşr( nşr. Cûde Hilâl - 
Muhammed Mahmûd Subh), Kahire 1966, s. 
370-375; a.mlf., Vecîzü’l-kelâm fl’z-zeyl 'alâ 
Düüeliî-lslâm (nşr. Beşşâr Avvâd Ma'rûf v.dğr.), 
Beyrut 1416/1995, III, 885; Keşfü’z-zunûn, II, 
1549; Muhammed Râgıb et-Tabbâh, 1‘lâmü’n- 
nübels' bi-târîhi Halebi’ş-şehbâ’, Halep 1344/ 
1925, V, 293-294; Serkîs, Mu'cem, I, 135-136; 
Brockelmann, GAL, II, 97; Suppl., II, 115-116; 
Hediyyetüi-'ârifln, I, 21; Ziriklî, el-A c lâm, I, 
220; Kehhâle, Mu'cemü’l-mü’ellifîn, I, 96; Sâli- 
hiyye, el-Mu c cemü'ş-şâmil, III, 364; Meryem Sâ¬ 
dık!, “İbn Şıhne”, DMBİ, IV, 74. 
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Ebü’l-Berekât Seriyyüddin Abdülber 

b. Muhammed b. Muhammed el-Halebî 
(ö. 921/1515) 

Hanefî fakihi. 

L _J 

9 Zilkade 851 'de (16 Ocak 1448) Halep’¬ 
te doğdu. Ebü’l-Fazl İbnü’ş-Şıhne’nin oğ¬ 
ludur. İlk eğitimini babasından aldı. İb- 
nü’l-İmâd ve Gazzî, Sehâvî’den naklen de¬ 
desi Ebü’l-Velîd İbnü’ş-Şıhne’den(ö. 815/ 
1412) ders okuduğunu kaydederlerse de 
bu tarih bakımından mümkün değildir: 
ayrıca Sehâvî de Abdülberr’in biyografi¬ 
sinde böyle bir bilgi vermemektedir. Da¬ 
ha sonra Kahire ve Kudüs gibi ilim mer¬ 
kezlerinde aralarında İbnü’l-Hümâm, İbn 
Hacer el-Askalânî, Şemseddin es-Sehâvî, 
Cemâleddin İbn Cemâa, Takıyyüddin el- 
Kalkaşendî, Emîn el-Aksarâyî, Takıyyüd- 
din eş-Şümünnî, Muhyiddin el-Kâfiyeci, 
Bedreddin en-Nessâbe, Ümmü Hânî el- 
Hûreniyye, Hâcer el-Kudsiyye ve Zeynüd- 
din İbn Kutluboğa’nın da bulunduğu bir¬ 
çok hocadan başta fıkıh, fıkıh usulü ve ha¬ 
dis olmak üzere çeşitli ilim dallarında tah¬ 
sil gördü. 

İbnü’ş-Şıhne, öğrenimini tamamladık¬ 
tan sonra babasının ve diğer bazı hocala¬ 
rının izniyle ders okutup fetva vermeye 
başladı. Babasının Mısır kadılığı sırasında 
ona nâiblik. Hâkim Camii'nde hatiplik, 
Hüseyniyye ve Zeyniyye medreselerinde 
hadis ve Cemâliyye Medresesi’nde tefsir 
hocalığı, Sargatmışiyye’de muîdlik yaptı. 
Babası vazifesini yerine getiremeyecek 


duruma geldiğinde onun Şeyhûniyye Han- 
kahı’ndaki şeyhlik ve müderrislik, Müey- 
yediyye Medresesi’ndeki hadis hocalığı 
görevlerine vekâlet etti. Muharrem 890’- 
da (Şubat 1485) babasının vefatı üzerine 
Şeyhûniyye Hankahı şeyhliğine tayin edil¬ 
di. Ardından Halep kadısı olan İbnü’ş- 
Şıhne, Cemâziyelâhir 906’da (Ocak 1501) 
Burhâneddin İbnü’l-Kerekî’nin yerine Mı¬ 
sır Hanefî başkadılığına getirildiyse de 
Receb 906 sonlarında (Şubat 1501) azledi¬ 
lince görev selefine verildi. Şevval 906’da 
(Mayıs 1501) yeniden Kahire Hanefî baş- 
kadılığına tayin edildi. 908 yılı Safer ayı 
başlarında (Ağustos 1502) sultana karşı 
girişilen isyan hareketi sırasında isyancı¬ 
ların safında yer aldığı gerekçesiyle yaka¬ 
lanıp sürgüne gönderilmesi için ferman 
çıkmışken affedilip tekrar görevine dön¬ 
dü. 914 yılı Cemâziyelevvel başlarında 
(Ağustos 1508) kadılık görevi yanında Sar- 
gatmışiyye Medresesi’ne müderris oldu. 

Sultan Kansu Gavri döneminde onunla 
ileri derecede dostluk kuran tbnü’ş-Şıhne 
büyük bir saygı ve itibara nâil oldu. Top¬ 
lam on üç yıl süren başkadılık görevinden, 
bir zina davasında sanığın ikrarından vaz¬ 
geçmesi üzerine recim cezasını uygula¬ 
mayınca sultan tarafından diğer üç mez¬ 
hebin kadılarıyla birlikte Zilkade 919'da 
(Ocak 1514) azledildi. Halep’te 5 Şâban 
921 (14 Eylül 1515) tarihinde vefat etti. 
İbn İyâs, diğer kaynakların aksine ölüm 
gününü 28 Receb (7 Eylül) olarak kayde¬ 
der (Bedâ’i'u’z-zühûr, IV, 470). Aklî ve şerî 
ilimleri iyi bilen İbnü’ş-Şıhne aralarında 
Şehâbeddin İbnü’ş-Şelebî, Kutbüddin İbn 
Sultân, Nûreddin et-Trablusî, Nizâmeddin 
Yahyâ b. Yûsuf el-Halebî gibi âlimlerin bu¬ 
lunduğu birçok talebe yetiştirmiştir. Se¬ 
hâvî, rivayetleri konusunda kendisini gü¬ 
venilir kabul etmediği gibi onu aşırı cü¬ 
retkâr olarak niteler (ed-Dadü’l-lami', IV, 
34). 

İbnü’ş-Şıhne bazı fetvaları ve davranış¬ 
ları ile dikkati çekmiştir. Mekke muhtesi- 
bi Hayır Bey, kahvenin haram olduğu ko¬ 
nusunda Mekke âlimlerinin verdiği fet¬ 
vayı Mısır ulemâsına sorunca Hanefî baş- 
kadısı İbnü’ş-Şıhne de sarhoşluk verici ol¬ 
duğu ve içildiği meclislerin şarap meclis¬ 
lerine benzediği gerekçeleriyle kahvenin 
azının da çoğunun da içilmesinin kesinlik¬ 
le helâl olmadığına ve helâl olduğunu sa¬ 
vunanların ta’zir cezasına çarptırılması 
gerektiğine fetva vermiştir (metni için bk. 
Abdülkâdirb. Muhammed el-Cezîrî, s. 72). 
İbn Tolun, onu tanıyanların, hakkında övü¬ 
cü sözler söylemediklerini belirtmekte 
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(Gazzî, I, 219), dönemin ulemâsına ve ile¬ 
ri gelenlerine karşı kullandığı ifadeler ve 
davranışları sebebiyle babasına oldukça 
sıkıntılı anlar yaşattığı kaydedilmektedir. 
Hiciv şairi Ubeyd es-Selemûnî, vakıf istib- 
dâlleri konusunda yaptığı uygulamalar 
sebebiyle İbnü'ş-Şıhne’yi hicveden bir ka¬ 
side yazınca Sultan Gavri’nin huzurunda 
yargılanarak ta‘zir cezasına çarptırılmış¬ 
tır. İbnü'ş-Şıhne, Müeyyediyye Medrese¬ 
si vakıfları arasında bulunan Fahreddin 
er-Râzî tefsirini gizlice Osmanlı sultanına 
göndermekle itham edilmiş ve bundan 
dolayı devâdâr kendisini ta’zir cezasına 
çarptırınca atabeğin ricasıyla cezadan 
kurtulmuştur. İbnü’ş-Şıhne’yi bu eleştiri¬ 
ler karşısında savunanlar da çıkmış, öğ¬ 
rencisi Dımaşk müftüsü Kutbüddin İbn 
Sultân kendisi hakkında iyi şeyler söyle¬ 
miş ve eserlerinde görüşlerine yer ver¬ 
miştir (İbnü'l-İmâd, VIII, 99). Çağdaşı Sü- 
yûtî ise bazı İlmî konularda kendisini eleş¬ 
tirmek üzere el-Ker c alâ ’Abdilber (Sü- 
leymaniye Ktp., Lala İsmail Paşa, nr. 678; 
Hacı SelimAğa Ktp., nr. 161) ve Ref^u'ş- 
şer ve deKu'l-herri'ş-şâdıreyn min 54b- 
dilber adıyla iki eser yazmıştır. 

Eserleri. 1. Tafşîlü Ikdi'l-ferûhd (7e- 
uâ’id) bi-tekmîli Kaydi'ş-şerâ’id. İbn 


Vehbân'ın Hanefî fıkhına dair Kaydü'ş- 
şerâ’id ve nazmü'l-lerû’id (Manzûmetü 
İbn Vehbân) adlı eserinin yine kendisi ta¬ 
rafından c İkdü'l-kalû : ‘id adıyla yapılan 
şerhi ihtisar edilip bazı ilâve ve düzelt¬ 
melerde bulunulmak suretiyle kaleme 
alınmıştır. Eserin son kısmı kelâm konu¬ 
larına ayrılmıştır. Birçok yazma nüshası 
mevcut eser (meselâ bk. Süleymaniye 
Ktp., Süleymaniye, nr. 506, Şehid Ali Paşa, 
nr. 848, Lâleli, nr. 1037, 1048, Esad Efen¬ 
di, nr, 786, Yenicami, nr. 475, Giresun, nr. 
19, Fâtih, nr. 1813, Bağdatlı Vehbi Efendi, 
nr. 596, Damad ibrâhim Paşa, nr. 569, He- 
kimoğlu Ali Paşa, nr. 354; Hacı Selim Ağa 
Ktp., nr. 366, 400 [ilk cildi); Beyazıt Devlet 
Ktp., Bayezid, nr. 2326, 2482, Veliyyüddin 
Efendi, nr. 1251), Haşan b. Ammâreş-Şü- 
rünbülâlî tarafından Teysîrü’l-maköşıd 
şerhu Kaydi'ş-şerâ’id ve nazmi’l-fe- 
râ’id adıyla ihtisar edilmiştir (Süleymani¬ 
ye Ktp., Yenicami, nr. 476/2; Hidîviyye 
Ktp., nr. 1040; Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye, nr. 
22594b; Princeton Üniversitesi Ktp., Yahu- 
da, nr. 1082; Halep, el-Hizânetü't-Talasiy- 
ye, nr. 32; Tunus, Mektebetü câmii'z-Zey- 
tûne, nr. 1950/2). 2. ez -Zehffirü'l-Eşre- 
iıyye 11 elğâzi'l-Haneliyye (Kahire 1291, 
1299, 1307 [Mustafa et-Tâî'nin Tevfîku’r- 


rahmân bi-şerhi Kenzi dekâ’iki’l-beyân 
adlı eserinin kenarında]; Kahire 1291, 
1299, 1306, 1319 [Mustafa et-Tâî'nin Ken- 
zü’l-beyân muhtasaru Teufıki’r-rahmân 
adlı eserinin kenarında]; nşr. Muhammed 
Adnan Dervîş, Dımaşk 1994). Hanefî mez¬ 
hebine göre düzenlenmiş fıkıh bilmece¬ 
lerini konu alan bu manzum eserde Sad- 
reddin İbn Ebü'l-İz ed-Dımaşkî’nin aynı 
konudaki et-Tehzîb li-zihni'l-lebîb’ı esas 
alınmış ve diğer bazı Hanefî ve Şâfiî âlim¬ 
lerinin eserlerinden de istifade edilmiş¬ 
tir. İbn Nüceym, el-Eşbâh ve'n-nezâV in 
fıkhî bilmecelere dair dördüncü bölümü¬ 
nü bu eserden faydalanarak, Mehmed 
Zihni Efendi de Elgâz-ı Fıkhiyye'yi (İs¬ 
tanbul 1309) bu iki kitapla Hamevî’nin İbn 
Nüceym’in eserine yazdığı Gamzii c uyû- 
ni'l-beşâ’ir adlı şerhini esas alarak hazır¬ 
lamıştır. 3. Muhtaşarü’l-Fevâ’id (Süley¬ 
maniye Ktp., Giresun, nr. 19). Necmeddin 
et-Tarsûsî’nin el-Fevâ’idü'l-fıkhiyye adlı 
1000 beyittik manzumesini 400 beyitte 
özetleyen müellif, kütüphane katalogu¬ 
na Manzume fi'l-fürû c şeklinde kayde¬ 
dilen bu eserinden Tafşîlü ‘ ikdi'l-ferâ’id 
de (Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 366, vr. 362 a ) 
söz etmektedir. 4. Remzü'l-hukaik bi- 
şerhi Kenzi'd-dektfik. Ebü’l-Berekât en- 
Nesefî’nin Hanefî fıkhına dair metninin 
şerhidir (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 1724). 
5. el-Manzûme fi'l-furûk (Berlin Staats- 
bibliothek, nr. 5029/8). İbnü’ş-Şıhne bu 
manzumesini ayrıca şerhetmiştir. 6. 
Nazmü'l-mesâ’ili'lleti's-sükût iîhâ rı¬ 
zâ. Sükûtun ikrar sayıldığı otuz konuyu 
ele almaktadır (Süleymaniye Ktp., Fâtih, 
nr. 2485, Esad Efendi, nr. 843, Hafîd Efen¬ 
di, nr. 59; Princeton Üniversitesi Ktp., Ya- 
huda, nr. 1133). Öğrencisi Nûreddin et- 
Trablusî bu manzumeyi açıklamıştır (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 843; Prin¬ 
ceton Üniversitesi Ktp., Yahuda, nr. 1133). 
7. Zehrü'r-riyâz lîhükmi'l-mütevad- 
dıH li'l-hiyâz (Risale fi hükmi’l-mâH’l- 
müsta c mel) (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali 
Paşa, nr. 2773/4, Damad İbrâhim Paşa, nr. 
680; Âtıf Efendi Ktp., nr. 838; Hidîviyye 
'Ktp., nr. 1093/2; Berlin Staatsbibliothek, 
nr. 5029). 8. el-Kelâm lî tenlîzi mâ şe- 
bete bi'ş-şehâde c ale’l-hat (Süleymani¬ 
ye Ktp., Haşan Hüsnü Paşa, nr. 468, Şehid 
Ali Paşa, nr. 2773/3, Bağdatlı Vehbi Efendi, 
nr. 2017, Yenicami, nr. 476; Princeton Üni¬ 
versitesi Ktp., Garrett, nr. 1731). 9 .Fetâ- 
vâ. Boşanma, vakıf ve yazılı belgeye şa¬ 
hitlik konularını içerir (Hidîviyye Ktp., nr. 
5338/1). 10.M ebhaş fi'l-hkh. Boşamada 
yeminle ilgili bazı bilgileri ihtiva etmek¬ 
tedir (Süleymaniye Ktp., Haşan Hüsnü Pa- 


Seriyyüddin ibnü's-Sıhne'nin Tafşîlü. Hkdi’l-fera'id (feoâ’id) bi-tekmîli Kaydi’ş-şerâ’id adlı eserinin ilk ve son sayfaları 
(Süleymaniye Ktp., Süleymaniye, nr. 506) 
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şa, nr. 468). 11. Risâle fî şalâti'l-cenâze 
(Princeton Üniversitesi Ktp., Yahuda, nr. 
1759; Mektebetü câmiatiTMelik Suûd, nr. 
2187/6). 12. Şerhu'l-Manzûmeti'l-Ha- 
lebiyye fi's-sîreti'n-nebeviyye. Dedesi 
Ebü’l-Velîd İbnü’ş-Şıhne’nin Elfiyye fi'l- 
c ulûmi'l- c aşere adlı manzumesinin siyer 
bölümünün şerhidir (Millet Ktp., Feyzullah 
Efendi, nr. 1468; Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, 
nr. 6167h ). Eser, Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye 
katalogunda (Fuâd Seyyid, II, 44) onun 
oğlu Ebü’l-Fazl İbnü’ş-Şıhne'ye nisbet 
edilmişse de mukaddimede şârihin mü¬ 
elliften “dedem” diye söz etmesi (Şeşen. 
s. 99) bu bilginin doğru olmadığını gös¬ 
termektedir. 13. Tahşîlü't-tarik ilâ tes- 
hîli't-tarîk. Emîr Yeşbeg ed-Devâdâr’ın 
Safer882’de (Mayıs 1477) Kahire’de cad¬ 
de ve çarşıları genişletme kararı alması 
üzerine çıkan tartışmalar çerçevesinde 
konuyu Hanefî fıkıh kaynaklarına göre in¬ 
celeyen bir eser olup Şaban 886’da (Ekim 
1481) tamamlanmış ve Emîr Yeşbeg'e it¬ 
haf edilmiştir (Süleymaniye Ktp., Şehid 
Ali Paşa, nr. 2773/2; İÜ Ktp.. AY, nr. 1 337). 
14. c Uküdü'l-le : ‘âlî ve'l-mercân bimâ 
yete c allaku bi-fevâ’idi'l-Kur’ân ( Fihris- 
tCı’l-kiitübii-'ArabiyLje, VII, 295; Brockel- 
mann, GAL, 11, 83; Suppl., II, 94). 15. Tef- 
sîru ğaribi'l-Kur’ân (Brockelmann, GAL 
Suppl., II, 94). 16. Sıfâl ve cevâb li-kav- 
lihî Te‘âlû "Yevme ye’ti lâ tekellemü 
nefsün illâ bi-iznih". Zemahşerî, Bey- 
zâvî ve Tîbî’nin bu âyetlere (Hûd 11/105- 
108) ilişkin farklı yorumları çerçevesinde 
konuyu ele alan bir risâledir (Süleymaniye 
Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 2773/1 ). 17. Mü- 
kâtebe c an lisâni'l-Mu c iz eî-Eşreiî es- 
Seyfî. Memlûk Sultanı Muizz'in II. Baye- 
zid’e gönderdiği bu mektubu İbnü'ş-Şıh- 
ne kaleme almıştır (Süleymaniye Ktp , Şe¬ 
hid Ali Paşa, nr. 2773/5). 

el-Bedrü'z-zûhir fî nuşreti'l-Meliki'n- 
Nâşır, Paris Bibliotheque Nationale’de 
(nr. 1793) mevcut tek nüshaya dayanıla¬ 
rak Ömer Abdüsselâm Tedmürî tarafın¬ 
dan (Beyrut 1983) Afîfüddin İbnü’ş-Şıhne 
Hüseyin b. Muhammed eş-Şâfiî’ye. Ric- 
hard T. Mortel tarafından ise (bk. bibi.) 
Seriyyüddin Abdülber İbnü’ş-Şıhne’ye ait 
olabileceği belirtilerek yayımlanmıştır. 

Hassâfın Ahkâmü'l-vakf ’ma yazdığı 
şerhin küçük bir parçası da günümüze 
ulaşan (Berlin Staatsbibliothek, nr. 4761) 
İbnü’ş-Şıhne'nin Şerhu'l-Elfiyye fi'lAulû- 
mi'l-aşere (dedesinin eserine şerh), Teş- 
nîfü'l-mesmcf bi-şerhi'l-Kenz ve'l-Vi- 
köye ve'l-Mecma c , el-İşâre ve'r-remz 
ilâ tahkiki’l-Vikaye, Şerhu CemH'l-ce- 
vâmi‘ ve Riyâzü'l-kâsımîn adlı eserleri 


bulunduğu da kaynaklarda belirtilmek¬ 
tedir. Ayrıca Tebük Gazvesi’nde ağlayan¬ 
ların isimlerini sıraladığı ve bu konuda 
müfessirlerle siyer âlimlerinin ihtilâfları¬ 
na yer verdiği bir manzumesiyle bu man¬ 
zumeyi şerhettiği bir risalesi vardır (Gaz- 
zî, I, 220; lbnü'1-İmâd, VIII, 99-100). Kafu'l- 
mücâdele Hnde tağyîri'l-mu‘âmele 
adıyla İbnü’ş-Şıhne’ye nisbet edilen eser 
(Süleymaniye Ktp., Haşan Hüsnü Paşa, nr. 
468; Hidîviyye Ktp., nr. 5338/13; Brockel¬ 
mann, GAL, II, 83) Süyûtî’ye ait olup ei- 
Hâvî li'l-fetâvî içinde yayımlanmıştır (I, 
127-145; krş. Keşfü’z-zunûn, II, 1352). 
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S Şükrü Özen 

İBNÜt-TABERÎ 

(bk. AHMED b. SÂLİH et-TABERÎ). 

L J 


İBNÜ’t-TAHHÂN 

(jlâtlaJI ^jjl) 

Ebü’l-Asbağ (Ebû Humeyd) Abdülazîz 
b. Alî b. Muhammed 
el-İşbîlî es-Sümâtî 
(ö. 560/1165’ten sonra) 

Kıraat âlimi. 

L J 

498'de (1104) İşbîliye’de (Sevilla) dünya¬ 
ya geldi; doğum tarihinin 508 (1114) ol¬ 
duğu da ileri sürülmüştür. Ebû Muham¬ 
med, İbnü’l-Hâc künyeleri ve Endelüsî nis- 
besiyle de anılır. İlk öğrenimini İşbîliye'de 
yaptı. İşbîliye hatibi Ebü’I-Hasan Şüreyh 
b. Muhammed er-Ruaynî ve Ebü’l-Abbas 
İbn Ayşûn’dan kıraat tahsil etti. Bu ho¬ 
calarından ve Ebû Abdullah b. Abdürrez- 
zâkel-Kelbî, Ebû Bekir İbn Mesleme gibi 
şahsiyetlerden hadis dinledi. Kurtuba'da 
(Cordoba) Yahyâ b. Saâde, Meriye'de (Al- 
meria) Ebû Muhammed er-Ruşâtî ve Ebû 
Abdullah b. Ebû Ahade Aşere'den hadis 
alanında istifade etti ve rivayette bulun¬ 
du. Ebû Ca’fer İbn Nümeyl’den Tirmizî’- 
nin es-Siinen'ini dinledi; Ebû Mervân İbn 
Meserre’den Nesâî'nin es-Sünen'mı riva¬ 
yet etti. Kendisinden İbnü’l-Harrât Ab- 
dülhak b. Abdurrahman el-İşbîlî ve Ali b. 
Yûnus rivayette bulundular. 

İbnü’t-Tahhân, memleketinde bir müd¬ 
det kıraat okuttuktan sonra 554 (1159) 
yılında Fas'a gitti. Ardından Mekke’ye 
geçti ve hac farizasını yerine getirdi. Bu¬ 
radan da Bağdat'a intikal etti; Ömer el- 
Kureşî kendisinden hadis dinledi. Vâsıfta 
kıraat okudu, aynı zamanda kendisi de 
kıraat okuttu. Vâsıt şeyhi Ebû Tâlib İbn 
Abdüssemî', Ebü'l-Hasan Muhammed b. 
Ebü’l-Alâ ve Ni’metullah b. Ahmed b. 
Ebü’l-Hindbâ kıraat hususunda kendisin¬ 
den faydalandılar. İbn Abdüssemî’ onun 
Vâsıf a oğlu Ali ile birlikte geldiğini söyle¬ 
mektedir (Zehebî, Ma c ri/e(ü7-/currâ J , III, 
1052, 1191). S60 (1165) yılı sonlarında Vâ¬ 
sıftan ayrılan İbnü’t-Tahhân Dımaşk’a, 
oradan da hayatının sonuna kadar yaşa¬ 
yacağı Halep’e geçti. İbnü't-Tahhân’ın ve¬ 
fatı için kesin bir tarih verilememiştir. 
İbnü’d-Dübeysî, Zehebî ve İbnü’l-Cezerî 
560’tan (1165) sonra öldüğünü söylerken 
îzâhu'l-meknûn da ve Hediyyetü'l-‘âri- 
fîn de vefat tarihi 559 (1164) olarak kay¬ 
dedilmiştir. Ancak 560 (1165) yılı sonla¬ 
rında Vâsıftan ayrıldığı dikkate alındı¬ 
ğında 559’da öldüğü yolundaki bilginin 
doğru olmadığı anlaşılır. 
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İBNÜ't-TAHHÂN 


Ebû Muhammed İbnü'l-Eşîrî (ö. 561/ 
1166), Mağrib’de kıraatleri İbnü’t-Tah- 
hân’dan daha iyi bilen hiç kimsenin bu¬ 
lunmadığını söylemiş, İbnü’d-Dübeysî ay¬ 
nı değerlendirmeyi çeşitli kimselerden 
duyduğunu zikretmiştir. İbnü’l-Ebbâr da 
onun kıraatte mâhir bir üstat olduğunu 
söylemiş, İbnü’l-Cezerî büyük kıraat ima¬ 
mı, değerli bir araştırmacı ve sika bir kâri 
olduğunu belirtmiş, et-Temhîd adlı ese¬ 
rinin telifi sırasında ondan faydalandı¬ 
ğını ifade etmiştir. Makkarî ve Ziriklî, İb- 
nü’t-Tahhân’ın güzel sayılan bazı şiirleri 
de bulunduğunu kaydetmişlerdir. 

Eserleri. 1. M ehâricü'l-hurûf ve şı- 
îâtühâ. Kısa bir mukaddime ile dört bö¬ 
lümden meydana gelen eser Muhammed 
Ya‘küb Türkistânî’nin tahkikiyle neşredil¬ 
miştir (Beyrut 1404/1984; Medine 1412/ 
1991). 2. Nizûmü'l-edâ’ fi'l-vakf ve'l-ib- 
tidâ 3 (nşr. Ali Hüseyin el-Bevvâb, Riyad 
1406/1985). 3. Tahşîlü'l-hemzeteyni'l- 
vârideteyrı fî Kitûbillâhi te^âlâ min ke- 
limetin ev kelimeteyn. Bir nüshası Dub¬ 
lin’de (Chester Beatty Library, nr. 3925, 
mecmua içinde), bu nüshadan alınmış 
mikrofilmi de Mekke’de Câmiatü Ümmi’l- 
kurâ’dadır (Merkezü’l-bahsi'l-ilmî ve ih- 
yâi’t-türâsi'l-İslâmî, nr. 84). 4. Mürşidü'l- 
kârF ilâ tahkiki me‘ âlimi'1-mekârf. İb- 
nü’l-Cezerî’nin beğendiği eserin bir nüs¬ 
hası Dublin’de (Chester Beatty Library, nr. 
3925/4), bundan alınmış bir mikrofilmi de 
Mekke’de Câmiatü Ümmi’l-kurâ’da (Mer- 
kezü'l-bahsi'l-ilmî ve ihyâi’t-türâsi’l-İslâ- 
mî, nr. 422) bulunmaktadır. Eser Hâtim 
Salih ed-Dâmin tarafından neşredilmiştir 
(MMLAÜr., XlX/48 [Amman 1415/1995], s. 
265-286). S. Mukaddime fî uşûii'I-kırâ- 
’ât (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 21633 b). 
6. el-İnbâ* fî tecvîdi'l-Kur'ân (Chester 
Beatty Library, nr. 3453/3, vr. 136-139). 7. 
Mukaddime fi't-tecvîd (Chester Beatty 
Library, nr. 3453/4, vr. 139-141). 8 . Risâle 
fi'z-zâ’âti'l-vâkfa fî Kitûbillâhi te c âlâ 
(Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye, Teymûriyye, nr. 
397, mecmua içinde). 9. Risâle fî zikri mâ 
beyne Kâlûn ve beyne Verş mine'l- 
hulf. İbnü’t-Tahhân’a aidiyeti şüpheli ol¬ 
duğu belirtilen eserin ( el-Fihrisü’ş-şâmil, 
1, 61 ) bir nüshası Dârü’l-kütübi’l-Mısriy- 
ye’de kayıtlıdır (Teymûriyye, nr. 397, mec¬ 
mua içinde). 10. Şfârü'l-ahyâri'l-ebrâr 
fi't-tesbih ve’l-istiğfâr. İbnü’l-Ebbâr ta¬ 
rafından zikredilmiştir. Bazı kaynaklarda 
İbnü’t-Tahhân’a nisbet edilen Kitâbü’d- 
Dtfâ’ adlı eserin Şfârü'l-ahyârUe, Mu¬ 
kaddime fîmehârici'l-hurûfun da Me- 
hâricü'l-hurûf ve şıfâtühâ ile aynı kitap 
olduğu anlaşılmaktadır. 
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IBNU’t-TALLA’ 

(£âuı ctfO 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Ferec el-Kurtubî et-Tallâî 
(ö. 497/1104) 

Mâlikî fakihi ve muhaddis. 

I_ J 

404 yılı Zilkade ayı sonunda (Haziran 
1014) doğdu. Babası Ferec, Muhammed 
b. Yahyâ el-Bekrî et-Tallâ‘ın (veya İbnü’t- 
Tallâ’) âzatlısı olduğu için ona nisbetle 
anılmıştır. Tücîbî’nin kaydettiğine göre 
Sirâc b. Abdülmelik, Ferec’in efendisiyle 
birlikte Kurtuba’da (Cordoba) at gemleri¬ 
ni cilâlamasından dolayı hemze ile İbnü’t- 
Tallâ’ (fStbJi ) denmesi gerektiğini, ayn 
ile İbnü’t-Tbllâ’ (^SüaJi ) şeklinin yanlış 
olduğunu belirtirken İbn Hişâm en-Nah- 
vî, Ferec’in Kurtuba’da hurma ağaçlarını 
aşılaması sebebiyle ikinci şekli doğru ka¬ 
bul eder. Nitekim bütün klasik kaynaklar¬ 
da bu yazılış tercih edilmiştir. Bazıları ise 
kelimenin “yağlama” ve “cilâlama" mâna¬ 
sı da bulunmasından hareketle ilkiyle eş 
anlamlı olduğunu söylerler (Bernâmec, s. 
56). 

İbnü’t-Tallâ’ Yûnus b. Abdullah b. Mu- 
gls, Ebû Ömer İbnü’l-Kattân, Mekkî b. 
Ebû Tâlib, Ebû Abdullah İbn Âbid, İbn 
Cehver, Ebû Ali el-Haddâd, Hâtim b. Mu¬ 
hammed (İbnü't-Tarâblusî) ve Muâviye b. 
Muhammed el-Ukaylî gibi âlimlerden fı¬ 
kıh ve hadis okudu. Mâlikî fıkhı ve şürût 
(vesaik) üzerine ihtisası yanında bölge ule¬ 
mâsı ve bunların fetvaları konusunda ge¬ 
niş bilgi sahibiydi. Kurtuba Ulucamii’nde 
imamlık yaptı, İbnü’l-Kattâ’ın vefatından 
sonra şûra görevine getirildi. Murâbıt- 
lar’ın Kurtuba’yı ele geçirmesi üzerine on¬ 
lara karşı menfî tavrı sebebiyle fetva ver¬ 
mekten menedildi. 

Bid’atlara şiddetle karşı çıkması, ayrı¬ 
ca takvâsı ile de dikkat çeken İbnü’t-Tal- 


lâ'a halk ve yöneticiler, özellikle Mu’temid 
b. Abbâd büyük saygı duyardı. Âlî isnadı 
sebebiyle çeşitli yörelerden birçok âlim 
el-Muvatta 3 , el-Müdewenetü'l-kübrâ 
ve Nesâî’nin es-Sünen 'ini kendisinden 
dinleyip rivayet etmek için onun yanına 
gelirdi. Talebeleri ve icâzet verdiği kişiler 
arasında Ebû Ca’fer el-Bitrûcî, Muham¬ 
med b. Abdülhâlikel-Hazrecî, Ebû Ali es- 
Sadefî, İbn Rüşd el-Ced, Ebü'r-Rebî’ el- 
Kelâî, Ebû Bekir İbn Haydere, Ebû Mer- 
vân İbn Kuzmân, Ebü’l-Velîd Hişâm b. Ah- 
med, Ebû Abdullah İbn îsâ et-Temîmî, 
Muhammed b. Abdullah el-Kaysî gibi 
âlimler bulunmaktadır. İbnü’t-Tallâ’ 13 
Receb 497 (11 Nisan 1104) tarihinde vefat 
etti. 

Eserleri. Kaynaklarda yazdığı birkaç 
eserden söz edilmekle birlikte İbnü’t-Tal- 
lâ’ın yalnız Akzıyetü Resûlillâh adlı ese¬ 
ri günümüze ulaşmıştır. Ahkâmü'n-nebî 
veya Nevâzilü'l-ahkâmi'n-nebeviyye 
adlarıyla da anılan eserde Hz. Peygam¬ 
berin verdiği kazâî hükümler bir araya 
getirilmiştir. Müellif, türünün ilk ve en 
meşhur örneklerinden biri olan (diğer ba¬ 
zıları için bk. Abdülhay el-Kettânî, II, 13- 
14) kitabının sonunda telif sebebini zik¬ 
rederken Ebû Bekir İbn Ebû Şeybe'nin 
aynı adla yazdığı eserde ancak 100 kadar 
hadis topladığını, kendisinin ise konuy¬ 
la ilgili ulaşabileceği hadisleri derlemeyi 
amaçladığını belirtir. Eserin sonunda ay¬ 
rıca faydalandığı otuz dört kitap ve bun¬ 
ların rivayet zincirlerini kaydeder. Akzı- 
yetü Resûlillâh Kahire’de ( 1346) basıl¬ 
dıktan sonra Abdülmu’tî Kal‘acî( Halep 
1396/1976, 1402/1982), Muhammed Ziyâ- 
ürrahman el-A’zamî (Beyrut 1398/1978, 
1402/1982), Muhammed Abdüşşekûr (Bü- 
reyde [Medinel 1403/1983), Kasım eş- 
Şemmâî er-Rifâî (Beyrut 1987) ve Mu¬ 
hammed NizârTemîm ile Heysem Nizâr 
Temîm (Beyrut 1418/1997) tarafından 
neşredilmiştir. Abdülmün'im Halefullah 
da eseri yer yer kısaltarak Ahkâmü 
Resûlillâh adıyla yayımlamıştır (Kahire 
1413/1993). 

İbnü’t-Tallâ’ın kaynaklarda adı geçen 
Fehrese ’si bugün mevcut olmamakla 
birlikte M. Isabel Fierro, Akzıyetü Resû- 
lillâh ’ın sonundaki isnadlarla diğer bazı 
eserlerde anılan isnadlarını bir araya geti¬ 
rerek yayımlamıştır (bk. bibi.). Müellifin 
Kitâbü'ş-Şürût (el-Veşâ’iku’l-muhtaşara) 
ve İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî’nin Muhta- 
şorü'i-Müdevvene’sindeki zevâidi tah- 
rîc ettiği Zevâ’idü İbn Ebî Zeyd (2e- 
uâ’idü Ebî Muhammed fl’i-Muhtaşar) adlı 
eserleri de kaynaklarda zikredilmektedir. 
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İBNÜ’t-TARÂVE 

(öjijah ^1) 

Ebü’l-Hüseyn Süleyman b. Muhammed 
b. Abdillâh es-Sebâî el-Mâlekî 
(ö. 528/1134) 

Nahiv âlimi. 

L _l 

440 (1048) yılı civarında İspanya’nın gü¬ 
neyinde bulunan Mâleka'da (Malağa) doğ¬ 
du. Soyu Kahtân’ın kolu Sebâ’ya kadar 
uzanmaktadır. Çocukluğu ve yetişmesiy¬ 
le ilgili fazla bilgi yoktur. Süyûtî onu iki 
ayrı yerde farklı şahsiyetler olarak tanıt¬ 
maktadır (Buğyetü’l-üifât, i, 602; II, 34)). 
İbnü't-Tarâve, Ebû Bekir b. Ayyâş el-Mer- 
şânî ve Ebû Mervân b. Serrâc gibi âlim¬ 
lerden nahiv dersleri aldı. Ebü’l-Velîd el- 
Bâcî’den fıkıh ve hadis okudu. Daha son¬ 
ra tahsilini ilerletmek için Kurtuba'ya 
(Cordoba) gitti. Burada çeşitli âlimlerden 
ders alarak kendini yetiştirdi. İşbîliye’de 
(Sevilla) A'lem eş-Şentemerî’den Kitâbü 
Sîbeveyhi’yi okudu; edip ve şair Ali b. 
Abdülganî el-Husrî’den istifade etti. Ar¬ 
dından Meriye’ye (Almeria) giderek saraya 
intisap etmeye çalıştı. Meriye Emîri İbn 
Sumâdıh ile yakınlık kurdu, ona kasideler 
sundu, ancak amacına ulaşamadı. Verdi¬ 
ği nahiv dersleriyle tanınan ve kendisine 


“Meriye’nin nahivcisi” lakabı verilen İb- 
nü’t-Tarâve, uzun yıllar Meriye’de kaldık¬ 
tan sonra memleketi Mâleka'ya döndü. 
528 Ramazan veya Şevvalinde (Temmuz 
veya Ağustos 1134) vefat etti. 

İbnü’t-Tarâve, mülûkü’t-tavâif ve Mu- 
râbıtlar dönemlerinin en büyük nahiv 
âlimlerindendir. Onun, Endülüs gelene¬ 
ğinde sadece nahiv ve edebiyatta kemal 
derecesine ulaşanlara verilen “üstat" la¬ 
kabıyla anılması da bunu göstermektedir. 
Devrindeki âlim ve ediplerin çoğu nahvi 
ondan öğrenmiştir. Kaynaklarda araların¬ 
da Kâdî İyâz, Abdurrahman b. Abdullah 
es-Süheylî, Ebû Bekir İbn Semhûn, İbn 
Avîs el-Huşenî ve Abdurrahman b. Mu¬ 
hammed el-İşbîlî gibi âlimlerin de bulun¬ 
duğu otuzdan fazla öğrencisinin adı geç¬ 
mektedir. Talebelerine çok değer verdi¬ 
ği, derslerinde Kitâbü Sîbeveyhi'deks 
problemleri çözmekten zevk aldığı, inan¬ 
dığı doğruları söylemekten çekinmediği, 
Endülüslü birçok fakihi paraya düşkün ol¬ 
dukları ve rüşvet aldıkları için sert bir dil¬ 
le eleştirdiği kaydedilmektedir. Nahiv ala¬ 
nında kendine has görüşlere sahip olan 
İbnü’t-Tarâve'nin bu düşünceleri daha 
sonra yazılan nahiv kitaplarını da etkile¬ 
miştir. Son derece bağlı olduğu Sîbevey- 
hi’ye dayanarak Ebû Ali el-Fârisî ile öğ¬ 
rencisi İbn Cinnî’nin nahiv konusundaki 
bazı görüşlerini ve özellikle Sîbeveyhi’ye 
muhalif fikirlerini reddetmiştir. 

Eserleri. İbnü’t-Tarâve’nin kaynaklar¬ 
da adı geçen yedi eserinden sadece biri 
zamanımıza intikal etmiştir. Müellif, el- 
İfşûh bi-ba c zı mâ câ’e mine'l-hatcd fi'l- 
îzâh adını taşıyan bu eseri, Ebû Ali el-Fâ- 
risî’nin el-İzâh’mı eleştirmek amacıyla 
kaleme almıştır. İlim çevrelerinde büyük 
kabul gören el-îzâh' ın hatalarla dolu bu¬ 
lunduğunu, bu sebeple gördüğü ilgiye lâ¬ 
yık olmadığını söyleyen İbnü't-Tarâve’nin 
eserini yazarken Sîbeveyhi’nin el-Kitâb'ı 
Zeccâcî’nin el-Cümelü'l-kübrâ' sı ve Neh- 
hâs’ın el-Kûîı si gibi temel gramer kitap¬ 
larına dayandığı anlaşılmaktadır, el-îzâh'- 
tâki hataları ve eksik tarafları anlatırken 
diğer nahiv kitapları ile karşılaştırmalar 
yapan İbnü’t-Tarâve el-Kitâb'm el-lzâh'- 
tan daha koiay anlaşıldığını ve daha fay¬ 
dalı olduğunu söyler. Ona göre el-îzâh 
içerik, üslûp ve metot bakımından değer¬ 
sizdir, eksikleri ve hataları sayılamayacak 
kadar çoktur. Bu hatalardan sadece bazı¬ 
larını ele aldığını belirten İbnü't-Tarâve, 
Ebû Ali el-FârisTnin ifadelerinin, verdiği 
örneklerin, vardığı sonuçların ve kullan¬ 
dığı terimlerin yanlışlığı üzerinde dur¬ 
muş, bu arada onun bazı konuları iyi an¬ 


lattığını da belirterek objektif davrandı¬ 
ğını göstermek istemiştir. Ancak Ebû Ali 
el-Fârisî’nin dönemin zor şartlarında ka¬ 
leme aldığı eserini eleştirirken İbnü’t-Ta¬ 
râve’nin yapıcı olmaktan uzak olduğu gö¬ 
rülmektedir. Eser Hâtim Sâlih ed-Dâmin 
(Beyrut 1416/1996, 2. bs.) ve Ayyâd b. îd 
es-Sübeytî tarafından yayımlanmıştır (Ka¬ 
hire 1994; bk. İbnü't-Tarâve [nşr. Ayyâd b. 
îd es-Sübeytî), neşredenin girişi, s. d-y). 

İbnü't-Tarâve’nin diğer eserleri de şun¬ 
lardır; el-Mukaddimât ilâ Hlmi’l-Kitâb 
ve halli’1-müşkilât c alâ tevâli’l-ebvâb 
{el-lfşâh’ ta on dokuz yerde adı geçen eser, 
Kitâbü Sîbeoeyhi’ deki meseleler ve müş- 
killerin konu sırasına göre çözümlenme¬ 
sine dairdir); TerşîhuT-muktedî (bir ön¬ 
ceki eserin muhtasarıdır); Reddü’ş-şârid 
ilâ c ikĞli’n-nâşid{ Zeccâcî'nin el-Cümel' iy- 
le ilgili bir eser olmalıdır); Risale fî men c i 
istisnâ’i'l-keşîr mine'l-kalîl (İbnü't-Ta¬ 
râve eserin adını el-lfşâh' ta kaydetmekte¬ 
dir; bk. [nşr. Ayyâd b. îd es-Sübeytî], s. 
109); Risâle fîmâ cerâ beynehû ve bey¬ 
ne Ebi'l-Hasan İbni'l-Bâziş fî mes’ele 
nahviyye: Makale fi’l-ism ve’l-müsem- 
mâ. Aynı zamanda şair olan İbnü’t-Tarâ- 
ve'nin şiirlerinden çok azı günümüze ka¬ 
dar gelebilmiştir. Müellif hakkında Mu¬ 
hammed İbrâhim el-Bennâ Ebü'l-Hüse- 
yin İbnü't-Tarâve ve eşeruhû fi’n-nahv 
(Kahire 1400/1980), Ayyâd îd es-Sübeytî 
İbnü't-Tarâve en-Nahvî (Suûdiyye 1982) 
adlarıyla birer çalışma yapmışlardır. 
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Tarâve”, DMBİ, IV, 134-135. 
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İBNÜ’t-TAYYİB, Ebü’l-Fcrec 
(w4k!I ,jjl (Tjall jjÎ) 

Ebü’l-Ferec Abdullah 
b. et-Tayyib el-Bağdâdî 
(ö. 435/1044) 

Hekim, filozof 
ve hıristiyan ilâhiyatçısı. 

Muhtemelen 370 (980) yılı civarında 
Bağdat’ta doğdu. Batı’da Abulpharagius 
Abdalla Benattibus adıyla tanınır. Abbâsî 
halifelerinden Kadir-Billâh ve Kâim-Bi- 
emrillâh dönemlerinde Bağdat’ta yaşa¬ 
dı. İlâhiyatı şehirdeki Nestûrî okullarında, 
felsefeyi Fârâbî ekolüne mensup İbn Zür’a 
ve İbnü’l-Hammâr’dan, tıbbı ise Bîmâris- 
tân-ı Adudî’de çalışan hekimlerden öğ¬ 
rendi; kendisi de uzun yıllar bu hastaha- 
nede hekimlik yaptı ve birçok talebe ye¬ 
tiştirdi. Kaynaklar ondan ders gören on 
beş hekimin ismini vermektedir (Ibn Ebû 
Usaybia, s. 324). İbn Sînâ, çağdaşı olan İb- 
nü’t-Tayyib’in tıp alanındaki başarılarını 
takdir etmekte, mantık ve felsefeye iliş¬ 
kin çalışmalarını ise eleştirmektedir ( Re- 
sâ% I, 66). Bir süre Büveyhî Emîri Celâ- 
lüddevle’nin hizmetinde bulunan, fakat 
daha çok Bağdat Nestûrî patriği Yuhannâ 
b. Nâzük ile I. İlyâ et-Tabarhânî’nin özel 
kâtipliğini yapan İbnü’t-Tayyib Süryânîce 
ve Grekçe de biliyordu. 

İbnü’t-Tayyib, felsefede Meşşâî gelene¬ 
ğini takip ettiği için daha ziyade Aristo’¬ 
nun eserleri üzerine şerhler yazdı. Öğren¬ 
cisi İbn Butlân’dan nakledildiğine göre 
Aristo’nun Metafizika’sı üzerinde yirmi 
yıl çalışmış, bu sırada zihnî yorgunluk se¬ 
bebiyle sürmenaj olma tehlikesi geçirmiş¬ 
tir (İbnü’l-Kıftî, s. 151). Kaynaklar ondan 
“değerli filozof, İlkçağ ilim ve kültürü¬ 
ne vâkıf bir araştırmacı” ( a.g.e ., s. 150), 
“meşhur hekimlerden, geniş mâlumata 
sahip bir âlim ve filozof” (İbn Ebû Usaybia, 
s. 323) şeklinde söz eder. Kendisi, Porfir- 
yûs’un (Porphyrius) Îsâğücî’ si (Eisagoge) 
ile Aristo’nun Organon adlı mantık kül¬ 
liyatını yorumladığı için ikinci dönem Sür¬ 
yânî bilginlerinden sayılmaktadır. Tıp ve 
felsefe alanlarında olduğu kadar zama¬ 
nın Doğu hıristiyan ilâhiyatı üzerine de 
otorite sayılan İbnü’t-Tayyib, Ahd-i Atîk 
ve Ahd-i Cedîd’i baştan sona kadar tefsir 
etmiştir. Bununla birlikte belli bir alanda 
uzman olmaktan çok şârih ve ansiklope- 
dist bir müellif hüviyetine sahiptir. 

Eserleri. İbnü’t-Tayyib çoğu Arapça ol¬ 
mak üzere altmış civarında eser kaleme 


almıştır; bunlardan dokuzu mantık ve 
felsefe, otuz biri tıp, yirmi ikisi de hıristi- 
yan ilâhiyatı alanındadır. Günümüze ula¬ 
şabilen kitapları arasında en önemlilerin¬ 
den biri Tefsîru Kitâbi Îsâğücî’dir. Ox- 
ford Bodleian Library’de bulunan (Marsh, 
nr. 28) ve Fârâbî’ye nisbet edilen kitabın 
ilk bölümü Douglas Morton Dunlop tara¬ 
fından İngilizce tercümesiyle birlikte ya¬ 
yımlanmıştır (“The Existence and Defî- 
nition of Philosophy from an Arabic Text 
Ascribed to al-Fârâbi", Iraq, XIII/2 (1951], 
s. 76 vd.). Kvvame Gyekye, 1969 yılında ta¬ 
mamını doktora tezi olarak ele alıp ten¬ 
kitli metnini hazırlayarak İngilizce’ye çe¬ 
virdiği eserin İbnü’t-Tayyib’e ait olduğu¬ 
nu ortaya koymuş ve Arapça metni İngi¬ 
lizce bir önsöz ve girişle birlikte yayımla- 
mıştır(Beyrut 1975, 1986). Eserin İngiliz¬ 
ce tercümesi ve tezin araştırma bölümü 
ayrıca basılmıştır ( Arabic Logic: İbn al- 
Tayyib’s Commentary on Porphyry ’s Eis¬ 
agoge, Albany 1979). İbnü’t-Tayyib’in el- 
Kuva't-tabfiyye adlı risâlesi ve İbn Sî- 
nâ’nm ona karşı kaleme aldığı Risâle fi'r- 
red ile'ş-Şeyh Ebi'l-Ferec İbni't-Tay- 
yib fi't-tıb adlı reddiye Hilmi Ziya Ülken 
tarafından Resâ’il içinde yayımlanmıştır 
(bk. bibi.; müellifin bugüne ulaşan ve ço¬ 
ğu hıristiyan ilâhiyatına dair olan eserle¬ 
ri için bk. Sezgin, III, 80, 81,82, 83, 85, 86, 
87, 107, 122, 146-148, 250; Yûsuf Habbî, 
XXXII1/4 (1982], s. 253-259; DMBİ, VI, 124- 
125). 
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İBNÜ’t-TAYYİB es-SERAHSÎ 

Ebü’l-Abbâs Ahmed b. et-Tayyib 
b. Mervân es-Serahsî 
(ö. 286/899) 

Kindî ekolüne mensup 
^ filozof ve âlim. 

Muhtemelen 218-222 (833-837) yılları 
arasında Horasan bölgesindeki Serahs 
şehrinde doğdu. Bazı kaynaklarda baba¬ 
sının adı Muhammed olarak kaydedil¬ 
mektedir. Ya’küb b. İshak el-Kindî’nin en 
seçkin öğrencisi ve Kindî ekolünün önde 
gelen temsilcilerinden olduğu için on beş 
yaşlarındaki veliaht Ahmed b. Talha’nm 
(Mu’tazıd -Billâh) öğretmeni oldu. 271 (885) 
yılında Mu’tazıd kumandasındaki orduyla 
askerî sefere katıldı. Filistin’de Remle ile 
Dımaşk arasındaki Tavâhîn’de vuku bulan 
ve Mısır ordusuna karşı Mu’tazıdTn zafe¬ 
riyle sonuçlanan bu savaş dolayısıyla yap¬ 
tığı yolculuklar sırasında gözlemlerini kay¬ 
dederek ilk dönem İslâm coğrafyası bakı¬ 
mından önemli olan ve bazı parçaları gü¬ 
nümüze ulaşmış bulunan bir risâle kale¬ 
me aldı. Yaklaşık bir yıl sonra Mu’tazıd ile 
Bağdat’a dönen Serahsî’nin 279 (892) se¬ 
nesine kadar geçen hayatı hakkında bilgi 
yoktur. Aynı yıl Mu’tazıd’ın halife olması 
üzerine onun nedimi tayin edildi. 282’de 
(895) hisbe, miras ve köle pazarıyla ilgili 
görevleri üstlendiyse de (İbn Ebû Usay¬ 
bia, s. 293; Safedî, VII, 5) bu itibarlı konu¬ 
mu birkaç ay sürdü. 283’te (896) hapse 
atıldı ve 286’da (899) öldürüldü. 

Serahsî’nin itibardan düşerek hapse 
atılmasının ve daha sonra öldürülmesi¬ 
nin sebepleri hakkında erken dönem kay¬ 
naklarında farklı bilgiler vardır (Mes’ûdî, 
VIII, 179-180). İbnü’n-Nedîm’e göre, hali¬ 
fe devlet işlerinde Serahsî’ye güvendiği 
için ona Vezir Kasım b. Ubeydullah ve kö¬ 
lesi Bedr hakkında bir sır vermiş, fakat 
Serahsî vezire düşmanlığından dolayı bu 
sırrı açıklamıştır. Buna çok sinirlenen ha¬ 
life Serahsî’yi vezirine teslim etmiş, mal¬ 
larını müsadere ettirmiş ve filozofun hap¬ 
se atılmasını emretmiştir. Mu’tazıd-Bil- 
lâh’ın, Ali b. îsâ b. Şeyh ile savaşmak ama¬ 
cıyla Diyarbekir’e doğru sefere çıktığı sı¬ 
rada içlerinde bir grup Hâricî’nin de bu¬ 
lunduğu bazı mahkûmlar hapisten kaç¬ 
mış, bu olay üzerine halife, veziri Kâsım’a 
ölümle cezalandırılacakların listesini ha¬ 
zırlamasını bildirmişti. Halifeye onaylat¬ 
tığı listeye sonradan Serahsî’nin adını da 
ekleyen Kasım böylece filozofun ölümünü 
hazırlamıştı. Serahsî’nin öldürüldüğünü 


230 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İBNÜ't-TAYYİB es-SERAHSÎ 


öğrenen halifenin bu olaya pek üzülme- 
diği anlaşılmaktadır {el-Fihrist, s. 320-321; 
İbnü'l-Kıftî, s. 55-56). İbnüi-Cevzîve Yâküt 
gibi müelliflere göre ise Serahsî zındıkça 
fikirleri yüzünden katledilmiştir ( el-Mun- 
tazam, V, 124; Mu c cemü’l-üdebâ :> , III, 100- 
101 ). Safedî de onun nübüvvetle ilgili sa¬ 
pık fikirlerinden dolayı katledildiğini yaz¬ 
maktadır. Serahsî’nin ölüm sebebi başın¬ 
dan itibaren uzun süre bir mesele haline 
getirilmiş, ilk kaynaklarda tedbirsizlik ve 
entrikalara bağlanırken daha geç döne¬ 
me ait eserlerde onun ilhâdına, özellikle 
de nübüvvetle ilgili sapıkça fikirler taşıdı¬ 
ğı iddiasına bağlanmıştır. Gerçekte filo¬ 
zofun bir devlet sırrını açıklaması başına 
açılan belâların basit bir vesilesi gibi gö¬ 
rünmekte, nübüvveti inkâr ettiğine iliş¬ 
kin muahhar rivayetler temelden yoksun 
olduğu izlenimi vermektedir. Serahsî’nin 
Şiî veya Mu’tezilî olduğu kesin değildir; 
ancak hocası Kindî kadar Mu’tezilî eğilim¬ 
lere. herhangi bir Yeni Eflâtuncu kadar 
Şiîliği anımsatan ilgilere sahip görünmek¬ 
tedir. Halife Mu’tazıd-Billâh’a minberler¬ 
de Muâviye’yi tel’in ettirme yönündeki 
teklifinin ne ölçüde doğru olduğu bilinme¬ 
mektedir. Fakat en azından bu husus, ay¬ 
nı yönde bir girişim başlattığı bilinen ha¬ 
lifenin Serahsî’yi Şiî eğilimleri yüzünden 
öldürtmüş olduğu ihtimalini ortadan kal¬ 
dırmaktadır (Rosenthal, Ahmad b. at- 
Tayyib as-Sarahsî, s. 37). Ancak İbnü’n- 
Nedîm’in, İbnü’r-Râvendîve İbnü’l-Mu- 
kaffa’ gibi adı mülhid ve zındığa çıkmış 
kimseler için yer verdiği “İlmi aklından 
fazlaydı” ifadesini (el-Fihrist, s. 320) Se¬ 
rahsî için de kullanmış olması, henüz er¬ 
ken dönemde bile onun bazı ilhâdî eği¬ 
limler taşıdığı izleniminin yaygın olduğu¬ 
nu akla getirmektedir (Rosenthal, Ah¬ 
mad b. at-Tayyib as-Sarahsî, s. 33). 

Kindî’nin isteği üzerine hıristiyanlarla 
girdiği bir tartışma, İbnü’t-Tayyib’in din¬ 
ler arası ilişkiler konusunda yetkili olduğu¬ 
nu göstermektedir. Günümüze Kitûb fî- 
hi'ş-şüzûrü'z-zehebiyye tî mezhebi'n- 
Naşrâniyye başlığıyla ulaşan ve yanlış¬ 
lıkla Süryânî mantıkçısı Yahyâ b. Adî’ye 
nisbet edilen bir mecmuada (The Biblio- 
theca Mediceo-Laurenziana, nr. 299), Se¬ 
rahsî’nin katıldığı bu tartışma toplantı¬ 
sının safhalarını aktaran bir risâle yer al¬ 
maktadır. Risâledeki tartışma, Kesker 
Piskoposu İsrâil el-Keskerî ile Serahsî ara¬ 
sında geçmiş olup dönemin Nusaybin 
metropolü îliyyâ (Elias) tarafından kale¬ 
me alınmıştır. Toplantı Bağdat'ta yapıl¬ 
mış ve üç İbrâhimî dinden geniş bir kitle 
bunu takip etmiştir. îliyyâ’nın anlattığına 
bakılırsa Hıristiyanlığın “üç üknûm” inancı 


etrafında geçen felsefî tartışmada Serah¬ 
sî’nin zaman zaman zor anlar yaşadığı ha¬ 
berini alan Kindî onu bir daha bu tür tar¬ 
tışmalara girmemesi konusunda uyar¬ 
mıştır (Moosa, XC1I/1 11972|, s. 19-24). 
Ancak böyle bir konuda Serahsî’nin zor 
duruma düştüğü iddiası onun filozof kim¬ 
liğiyle bağdaşmamaktadır. Bu toplantının 
asıl dikkat çekici yönü ise tam bir hoşgörü 
havası ve ifade özgürlüğü içinde geçmiş 
olmasıdır. 

Serahsî İlmî ve edebî ilgileri son derece 
canlı olan bir filozoftur. Kaynaklarda zik¬ 
redilen eserleri ve çok sayıda klasik müel¬ 
lifin Serahsî ismine yaptığı atıflar bu ilgi 
alanlarının çeşitliliği hakkında yeterli fi¬ 
kir vermektedir. Onun şiir ve belâgat dı¬ 
şındaki mantık bölümleri üzerine yazdığı 
“muhtasar” eserlerin adları Kindî’ninki- 
lerle hemen hemen aynıdır. Tabiat felse¬ 
fesi ve metafizik sahasında da hocasını 
yakından takip ettiği, meselâ tıpkı üstadı 
gibi atomculuğu reddeden görüşleri sa¬ 
vunduğu anlaşılmaktadır. Çeşitli atmos¬ 
fer olaylarının ele alındığı yahut dağların 
işlevinin incelendiği çalışmaları onun fi¬ 
zik ilimlerinin özel alanlarına inebildiğini 
göstermektedir. Tıp sahasında ortaya 
koyduğu çalışmalarda eleştirel bir tavra 
sahip olduğu belirtilmektedir. Meselâ tıb¬ 
ba giriş mahiyetinde yazmış olduğu bir 
eser, doğrudan doğruya ünlü tıp otoritesi 
ve mütercim Huneyn b. İshak’m aynı ni¬ 
telikteki bir eserinin eleştirisidir. Beslen¬ 
me rejimiyle ilgili olarak Câlînûs’a yönelt¬ 
tiği bazı eleştiriler Ebû Bekir er-Râzî tara¬ 
fından cevaplandırılmıştır (İbn Ebû Usay- 
bia, s. 423; ayrıca bk. Sezgin. III, 259). 

Gelecekte vuku bulacak bazı önemli 
olayların tarihini tesbit amacıyla astrolo¬ 
jiyle de yakından ilgilenen Serahsî’nin Ki- 
tâb fîkırâni'n-nahseyn fî burci's-sere- 
tân adlı eseriyle Bîrûnî’nin dikkatini çek¬ 
tiği bilinmektedir. Bîrûnî, el-Âşârü'l-bâ- 
iuye’nin modern neşrinde atlanmış bu¬ 
lunan bir pasajında Serahsî’nin astroloji¬ 
ye dair anılan kitabında İslâm devletine 
ömür biçtiğini aktarmakta ve bunu sap¬ 
kın inançlı birinin kötü niyetli kehaneti 
olarak yorumlamaktadır. Bîrûnî, Serah¬ 
sî’nin döneminin en meşhur mülhidi ol¬ 
duğu kanaatindedir (Rosenthal, Ahmad 
b. at-Tayyib as-Sarahsî, s. 1 32). 

Aritmetik ve cebir üzerine olduğu gibi 
o dönemde matematik ilimlerinden sa¬ 
yılan mûsikiye dair de eser vermiş olan 
Serahsî, muhtesiplik ve nedimlik gibi gö¬ 
revlerde bulunması dolayısıyla tarihe ve 
edep kültürüne özel bir ilgi göstermiştir. 
Mes'ûdî onun kısa bir dünya tarihi yazdı¬ 


ğından söz etmektedir (Mürûcü’z-zeheb, 
II, 71-72). Hisbe uygulamalarına ilişkin ola¬ 
rak ortaya koyduğu metinler, kendisinin 
bir süre bu uygulamaları bizzat yürütmüş 
olmasıyla ilgili birikimi yansıtır mahiyet¬ 
tedir. Bu arada müzikli eğlence ve soh¬ 
bet meclisleri, satranç teknikleri, yemek 
pişirme usulleri gibi konulara da el atmış 
görünen Serahsî’nin edep sahasında asıl 
dikkat çekici eserinin kaynaklarda Kitâ- 
bü Âdâbi(Edebi) '1-mülûk adıyla anılan 
eser olduğu söylenebilir. Serahsî imzası¬ 
nı taşıyan bu isimde bir yazma nüshanın 
ortaya çıkarılması, filozofun müstakil 
eserlerinden hiçbirinin günümüze ulaş¬ 
maması sebebiyle ilim çevrelerinde ilgi 
uyandırmış, fakat Franz Rosenthal bu 
yazmanın ona aidiyeti konusunda ciddi 
tereddütleri olduğunu ileri sürmüştür. 
Filozofa nisbet edilen nüshanın, Ebü’l- 
Hasan Ali b. Rezîn adlı ilmî şahsiyeti tes¬ 
bit edilememiş bir müellif adına bir baş¬ 
ka versiyonu mevcuttur. Her iki nüshanın 
dayandığı ortak metin, aslında Muham- 
med b. Hâris es-Seâlibî (et-Tağlibî) tarafın¬ 
dan kaleme alınan ve yanlışlıkla Kitâbü't- 
Tâc adıyla Câhiz’e nisbet edilerek yayım¬ 
lanan eserden ibarettir (Rosenthal, JAOS, 
CXV/1 11995], s. 105-109). 

Ebû Hayyân et-Tevhîdî’nin el-Beşâ’ir 
ve'z-zehâ’ir adlı kitabında Serahsî’den 
sık sık yaptığı iktibaslar (bk. bibi.), onun 
edep tarzı eser veren müelliflere olan et¬ 
kisini göstermektedir. Yine Tevhîdî’nin Se¬ 
rahsî ile İbn Sevâbe adlı bir kâtip arasın¬ 
da cereyan eden mektuplaşmayla ilgili 
aktarmaları, filozofun problemli bir kül¬ 
tür muhitinde çalıştığını ortaya koyması 
bakımından önemlidir. Bu yazışmalardan 
anlaşıldığına göre İbn Sevâbe’ye Öklid ge¬ 
ometrisi öğrenmesi ve hıristiyan felsefe¬ 
ci İbrâhim el-Kuveyrî’den ders alması sa¬ 
lık verilir. Bunu duyan Serahsî, İbn Sevâ¬ 
be’ye mektup yazarak Kuveyrî gibi hıris- 
tiyan bir bilginin geometri dersi adı altın¬ 
da kendisine itikadî sapmaya götürecek 
felsefî telkinlerde bulunabileceğini hatır¬ 
latır. İbn Sevâbe de uzun bir cevabî mek¬ 
tup yazarak gerçekten kendisinin geo¬ 
metri yoluyla sapıklığa sürüklenmek is¬ 
tendiği yolundaki gözlemlerini dile geti¬ 
rir ( Ahlâku'l-vezıreyn, s. 235-247). 

Eserleri. Serahsî’nin elliyi aşkın eserin¬ 
den hiçbiri -filozofa aidiyeti henüz kanıt¬ 
lanmamış olan Âdâbü'l-mülûk hariç- 
günümüze ulaşmamıştır. Bunların tesbi- 
ti konusunda en ayrıntılı çalışmayı Franz 
Rosenthal yapmıştır (Ahmad b. at-Jayyib 
as-Sarahsî, s. 40-134). Filozofa ait başlıca 
eserler şunlardır.- İhtişâru Kitabi îsâğü- 
cî li-Furfûriyûs, Muhtaşaru (İhtişâru) 
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İBNÜ't-TAYYİB es-SERAHSÎ 


Kitabı Kâtîğüryâs, Muhtaşaru (İhtişam) r 
Kitabi Bârirmînâs, Muhtaşaru (İhtişam) 
Kitabi Anâlûtîka'l-ûlâ, Muhtaşaru (İh- [_ 
tişâru) Kitabi Anâlûtîka'ş-şâniye, Kitâb 
ilâ ba'zı ihvârıihı fi'l-kavânîni'l- c âm- r 
metii-ûlâ fi şmâ'ati’d-diyâlektikîye ey 
el-cedeliyye c alâ mezhebi Aristotâlîs, L 
İhtişâru Kitâbi’s-Sûfistîkî li-Aristotâ- 
lîs (bu yedi eser, ilki Porphyrius'un Eisa- r 
goge'si olmak üzere Organorı külliyatın¬ 
da yeralankitapların özetlerinden ibaret¬ 
tir), Kitâb fî ahdâşi'l-cev, Kitâb fîkev- 
ni’d-dabâb, Kitâb fî menfahti'l-cibâl, 
Kitâbü’l-Medhal ilâ şırıâ c ati't-tıb (Hu- 
neyn b. İshak'ın K'itâbü’Z-Afesâ’inneyö¬ 
neltilmiş bireleştiridir), er-Red^alâ Câlî- 
nûs fî emri’t-tu‘mi'l-mür, Kitâbü'l-Ariş- |_ 
mâtîki fi'l-a c dâd ve'l-cebr ve'l-mukâ- 
bele, Kitâbü'l-Medhal ilâ şınâ c ati'n-nü- 
cûm, Kitâb fî kırâni'n-nahseyrı fî bur- 
ci's-seretân, Kitâbü'1-Mûsiki el-kebîr, 
Kitâbü'l-Mûsikieş-şağir, Kitâbü'l-Me- 
sâlik vei-memûlik, er-Risâle (Mu'tazıd- 
Billâh'ın Remle'ye düzenlediği askerî se¬ 
fere katılan filozofun coğrafî gözlemleriy¬ 
le ilgili notlarıdır), Kitâb fî enne'l-cüz 3 
yenkasim ilâ mâ lâ nihâye leh, Kitâb 
fî enne'l-mübde^ât fî hâli'l-ibdâ c lâ 
müteharrike ve lâ sâkine, Kitâb fî 
edebi'n-nefs ile’l-Mu c tazıd, Kitâbü 
Âdâb(Edeb)i’l-mülûk (yk. bk. ), Kitâbü’l- 
Ağşâş ve şmâ c ati’l-hisbe el-kebîr, Ki- 
tâbü'l-Lehv ve'l-melâhî, Kitâb fi'ş-şarıt- 
ranci'Mâliye, Kitâbü’t-Tabîh, Risâle fî 
vaşfi mezâhibi’ş-ŞâbPîn, Kitâb fî vah- 
dârıiyyetillâh. 
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Iffll İLHAN KUTLUER 


İBNÜ ’ t-TEÂVÎZÎ 
(bk. SIBT İBNÜ’t-TEÂVÎZÎ). 

İBNÜ’t-TEMMÂR 
(bk. İBN MÎSEM). 

İBNÜ’t-TIKTAKÂ 

( A Â l ruürd l I) 

Ebû Ca‘fer Safiyyüddîn (Celâlüddîn) 
Muhammed b. Alî b. Tabâtabâ 
el-Hasenî el-Alevî 
(ö. 709/1309’dan sonra) 

el-Fahrî adlı eseriyle tanınan 
Şiî tarihçisi. 

Muhtemelen 660’ta (1262) Bağdat’ta 
doğdu. Hz. Ali’nin soyundandır. İbnü’t- 
Tıktakâ lakabını niçin aldığı bilinmemek¬ 
tedir. Babası Tâceddin Ali b. Muhammed 
Tabâtabâ, Irak bölgesindeki Şiîler’in baş 
nakibi ve âmil idi. Alâeddin Atâ Melik Cü- 
veynî ve kardeşi Şemseddin Cüveynî’nin 
tahrikleri sonucu öldürülünce (680/1281) 
İbnü’t-Tıktakâ onun yerine nakib oldu. 
697 (1298) yılında Merâga’ya giderek bir 
yıl orada kaldı. 701’de (1302) kış mevsi¬ 
minde Tebriz’e gitmek üzere Bağdat’tan 
ayrıldıysa da kötü hava şartlan yüzünden 
yolculuğuna devam edemeyip bir süre 
Musul’da bekledi. Musul’daki ikameti es¬ 
nasında İlhanlI Hükümdarı Gâzân Han’ın 
Musul valisi Fahreddin îsâ ile tanıştı. el- 
Fahrî fî âdâbi’s-sultâniyye ve'd-düve- 
li’l-İslâmiy ye’yi onun adına kaleme aldı. 
Nakib olarak İrak ve Azerbaycan bölge¬ 
lerinde çok seyahat ettiği bilinen İbnü’t- 
Tıktakâ’nın eserini yazdığı tarihten son¬ 
raki hayatı hakkında bilgi yoktur. Klasik 
kaynaklarda vefat tarihi belirtilmemişse 
de bazı çağdaş araştırmacılar onun muh¬ 
temelen 709’dan (1309) sonra öldüğünü 
kaydetmektedir. 

İbnü’t-Tıktakâ’nın, Fahreddin îsâ’ya it¬ 
haf ettiği için Kitâbü'l-Fahrî veya kısaca 
el-Fahrî adını verdiği eseri iki bölümden 
meydana gelmektedir. “el-Faşl fi’l-umû- 
ri’s-sultâniyye ve’s-siyâseti’l-meiekiyye” 
başlıklı birinci bölüm devlet adamları, va¬ 
liler ve diğer idareciler için öğütler ve yol 
gösterici ilkeler içermekte olup özlü bir 
siyâsetnâme niteliğindedir. Müellif Ku- 
bâd, Enûşirvân, İskender, İran ve Hint ha¬ 
kimleri ve diğer devlet adamlarının öğüt¬ 
lerini Kelîle ve Dimne, Câvîdân -hıred 
ve bunun Arapça tercümesi olan Âdâ- 
bü'l- c Arab ve’l-Fürs gibi kitaplardan 
nakletmiş, Kur’ân-ı Kerîm ve hadislerden 


“1 bu sözleri doğrulayan birçok delil göster¬ 
miştir. Birinci bölümdeki konuların dil, 
j üslûp ve terimler bakımından İtalyan ta¬ 
rihçi ve siyaset nazariyecisi Makyavel’in 
“1 1513’te yazdığı İl Principe (hükümdar) 

kitabındaki bazı konulara çok benzediği, 
j bu benzerliğin tesadüfi olamayacağı ve 
Makyavel’in el-Fahrî’de n faydalandığı 
~! ileri sürülmüştür (Nâcî et-Tikrîtî, X1X/1 
[ 19901, s. 66-69). Kitabın “el-Faşl fı’l-kelâm 
c alâ devletin” başlıklı ikinci bölümü, Hz. 
Ebû Bekir’in halife seçilmesinden Hülâ- 
gû’nun 656 (1258) yılında Bağdat’ı istilâ¬ 
sına kadar olan dönemi kapsar. Bu bölüm¬ 
de ilk dört halife devriyle Emevîler, Abbâ- 
sîler, Büveyhîler, Selçuklular ve Fâtımîler 
hakkında geniş mâlumat yer almaktadır. 
Eserin Abbâsîler’Ie ilgili kısmının İslâm 
tarihi literatüründe ayrı bir yeri vardır. İb~ 
nü’t-Tıktakâ’nın Moğoliar’ın istilâ hare¬ 
kâtı ve Hülâgû’nun Bağdat’ı işgaliyle Ab- 
bâsî Devleti’nin o günkü durumu hakkın¬ 
da verdiği bilgiler son derece önemlidir. 
Özellikle Abbâsî Devleti’ni yıkılışa götüren 
sebepler üzerinde yaptığı değerlendirme¬ 
ler ve tenkitler dikkat çekicidir. İbnü’t- 
Tıktakâ’nın belli başlı kaynakları Muham¬ 
med b. Cerîr et-Taberî, Ali b. Hüseyin el- 
Mes’ûdî, İzzeddin İbnü’i-Esîr ve Ebû Be¬ 
kir Muhammed es-Sûiî gibi tarihçilerin 
eserleridir. Halifelerden çok vezirlerden 
söz ettiği Abbâsî Devleti’yle ilgili kısım 
Mes’ûdî’nin Kitâbü'l-Evsât’i ile Ahbâ- 
rü’z-zamân'\ gibi kaybolmuş eserlerden 
bazı parçalar ihtiva etmektedir. Oldukça 
sade bir dille yazılan Kitâbü’l-Fahrî’de 
Abbâsîler’in siyasî. İçtimaî ve kültürel ya¬ 
pısı ile başarılı vezirleri hakkında başka 
kaynaklarda bulunmayan bilgiler yer al¬ 
maktadır. İbnü’t-Tıktakâ'nın Bağdat ve 
diğer bazı şehirlerdeki binalar ve türbe¬ 
lere dair kaydettiği bilgiler de orijinaldir. 
Müellif eserini daha sonra yeniden kale¬ 
me alarak hâmisi Alâeddin Zengîşah b. 
Bedreddin Haşan ed-Dâmegânî’ye ithaf 
etmiş, bu ikinci versiyona Münyetü’l-fu- 
zald > fî târîhi’l-hulefâ’ vei-vüzerâ’ adı¬ 
nı vermiştir. Hindûşah es-Sâhibî (ö. 730/ 
1330), Lûristan Atabeği Nusretüddin Ah- 
med'e ithaf ettiği Tecâribü’s-selef der 
Tevârîh-i Hulefâ ve Vüzerâ-yı îşân 
(Tahran 1313 hş.) adlı Farsça eserini ya¬ 
zarken büyük ölçüde Kitâbü’l-Fahrî’nm 
ikinci versiyonunu esas almıştır. Tecâ- 
ribü’s-selef zannedildiği gibi Kitâbü’l- 
Fahrî 'nin Farsça tercümesinden ibaret 
değildir. 

Kitâbü’l-Fahrî, ilk olarak bazı bölümle¬ 
rinin Fransızca çevirisiyle birlikte Antoine 
I. Silvestre de Sacy (Chrestomathie arabe 
1 , 1806) ve Jacgues Auguste Cherbonneau 
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(JA, VII |1846], s. 297-359; VIII ] 1846], s. T 
316-338: IX 118471, s, 134-147) tarafından 
yayımlanmıştır. Eseri daha sonra VVilhelm 
Ahlvvardt (Gotha 1860) ve Hartvvig Deren- 
bourg (Paris 1895, 1905) neşretmiş, M. 
Emile Amar da Al-Fakhri, histoire des 
dynasties musulmanes depuis la mort 
de Mahomet jusqu'â la chute du khali- |_ 
fat abbaside de Baghdâd (11-656 de 
l’hegire = 632-1258 de J.-C.) avec des 
prolegomenes sur les principes du 
gouvernement, par Ibn at-Tiqtaqâ adıy¬ 
la Fransızca’ya çevirerek metniyle birlik¬ 
te yayımlamıştır (Archiues marocaines, 

XVI, Paris 1910). Kitâbüi-Fahrî daha son¬ 
ra birçok defa basılmıştır (Beyrut 1317, 
1380/1960; Kahire 1317, 1339, 1927, 1938, 

1945; Riyad 1381/1962). Eseri C. E. J. Whit- 
ting Al-Fahkri: on the Systems of Gov¬ 
ernment and the Moslem Dynasties 
adıyla İngilizce’ye (London 1947, 1990), 
Muhammed Vahîd Gülpâyigânî Târîh-i 
Fahrî der Âdûb-ı Mülk-dârî ve Dev- 
lethâ-yı İslâmî ismiyle Farsça’ya (Tah¬ 
ran 1350, 1360 hş./l981) ve Muhammed 
Ca’fer Şah Phulvârevî Urduca’ya (Lahore 
1962) tercüme etmiştir. 

İbnü’t-Tıktakâ’nın 1306-1313 yılları ara¬ 
sında Şîraz’da valilik yapan İzzeddin Ab- 
dülazîz adına bir tarih kitabı yazdığı kay¬ 
dedilmektedir. Bu eser muhtemelen Ki- 
tâbü’l-Fahrî’nm üçüncü bir versiyonudur. 
İbnü’l-Fuvatî onun Kitâbüi-Gâyût adlı 
bir eserinden daha söz etmektedir ( Telhî- 
şu Mecmaİ’l-âdâb, IV/2, s. 784). 
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İBNÜ’t-TİLMÎZ 

(Ju&td! ^1) 

EbüTHasen Hibetullâh 
b. Sâid b. İbrahim 
(ö. 560/1165) 

Hıristiyan Arap hekimi 
ve eczacı. 

Bağdat’ta köklü bir hıristiyan hekim 
ailesinin çocuğu olarak dünyaya geldi. 
Doğum tarihi belli değilse de 560 (1165) 
yılında doksan dört veya doksan beş ya¬ 
şında öldüğüne dair verilen bilgilere da- 
yanarak(İbn Ebû Usaybia, s. 355; İbn Ke- 
sîr, XII, 250) 465’te (1072-73) doğduğu 
söylenebilir. Emînüddevle ve Muvaffa- 
ku’l-mülk unvanlarıyla anılmakta, fakat 
daha çok anne tarafından dedesi olan 
şair- hekim Ebü’l-Ferec Yahya b. Tilmîz’e 
nisbetle İbnü’t-Tilmîz olarak tanınmakta¬ 
dır. Tıp öğrenimini babasından ve devrin 
diğer tanınmış tabiplerinden gördü; bu 
arada Süryânîce ve Farsça öğrendi. Mes¬ 
lek hayatının ilk döneminde İran’ın Hora¬ 
san bölgesine giderek orada uzun yıllar 
hekimlik yaptıktan sonra Bağdat’a dön¬ 
dü; ölünceye kadar halifelerin özel heki¬ 
mi ve Bîmâristân-ı Adudî’nin başhekimi 
olarak görev yaptı (İbn Ebû Usaybia, s. 
349). Halife Müktefî-Liemrillâh (1136- 
1160), onu ayrıca hekimbaşılığa getire¬ 
rek Bağdat ve civarındaki hekimleri de¬ 
netlemekle görevlendirdi. Yıllık gelirinin 
20.000 dinar tuttuğu ve bunun hemen 
tamamını talebe ve muhtaçlara harcadı¬ 
ğı söylenir. Bazı kaynaklarda Halife Müs- 
tazî-Biemrillâh zamanında (1170-1180) 
görev yaptığı belirtiliyorsa da (a.g.e., s. 
349; İA, V/2, s. 875; El 2 \\ng.\, III, 956) bu 
mümkün değildir. Dönemin ünlü filozof 
ve hekimlerinden Ebü’l-Berekât el-Bağ- 
dâdî’nin nefret ve düşmanlığına mâruz 
kalan İbnü’t-Tilmîz, müreffeh bir hayat 
yaşamış, tıp alanındaki şöhreti yanında 
Arap dili ve edebiyatının inceliklerini öğ¬ 
renerek nazım ve nesirde de başarı gös¬ 
termiştir. Şiirleri birkaç kaside dışında be¬ 
yit ve kıta şeklindedir. İbn Ebû Usaybia, 
onun ünlü bir hekim ve Arap dilinde de¬ 
rin bilgi ve üslûp sahibi bir kimse olduğu¬ 
nu söyleyerek şiirlerinden bolca örnek ve¬ 
rir (‘ üyûnü’l-enbâ\ s. 355-371). Hat sana¬ 
tına da ilgi duyduğundan ve yazısının gü¬ 
zelliğinden söz eden kaynaklar İbnü't-Til- 
mîz’i meşhur hattat İbn Mukle ile karşı¬ 
laştırırlar. 

Nestûrî mezhebinden olan İbnü’t-Til¬ 
mîz Bağdat’taki hıristiyan cemaatinin ru¬ 


hanî reisiydi. Bununla birlikte İslâm kül¬ 
türünü çok iyi özümsemiş, hatta Resûl-i 
Ekrem’in tıpla ilgili hadisleri üzerine bir 
de şerh yazmıştı. Tıp ilmine yaptığı kat¬ 
kıları, çok sayıda öğrenci yetiştirmesi ve 
cömertliği sebebiyle halkın sevgisini ka¬ 
zanan bu ünlü hekim 28 Rebîülevvel 560 
(12 Şubat 1165) tarihinde Bağdat’ta öldü. 
İleri bir yaşta ölmesine rağmen kaynak¬ 
lar onun aklî melekelerinden hiçbir şey 
kaybetmediğini belirtir (İbnü’l-Kıftî, s. 
224; İbn Hallikân, VI, 74). Arkasında bü¬ 
yük bir servet ve zengin bir kütüphane 
bırakmış, kendisi gibi hekim olan ve İslâ¬ 
miyet’i kabul eden oğlunun ölümüyle dev¬ 
lete intikal eden kitapları çeşitli kütüpha¬ 
nelere dağıtılmıştır. İbnü’t-Tilmîz’in ölü¬ 
münden sonra İbn Ebü’l-Hayr el-Mesîhî 
ve Muvaffakuddin İbnü’l-Mitrân gibi ün¬ 
lü öğrencilerinin çoğu Suriye ve Mısır’a 
giderek buralarda İslâm tıbbının son ge¬ 
lişme devresini başlatmışlardır. 

Eserleri. 1. el-Akrâbâzîn. Yirmi bölüm¬ 
den meydana gelmekte olup ilâç formül¬ 
lerini ihtiva eder. Eserin Akrâbâzîn el- 
mûcez el-Bîmûristânî adıyla bilinen on 
üç bölümlük bir özeti, Bîmâristân-ı Adu- 
dî’de Sâbûr b. Sehl’in (ö. 255/869) o zama¬ 
na kadar başvurulan kodeksinin ( Kitâbü’l- 
Akrâbâzîn el-kebîr) yerini almıştır; çeşitli 
nüshaları mevcuttur. 2. Makale el-emî- 
niy ye fi'l-faşd. Kan alma (flebotomi) ko¬ 
nusunda on bölümlük bir çalışmadır (Lek- 
nev 1890). 3. Kuve'l-edviyeti’l-müire- 
de. Alfabetik olarak hazırlanan eserin en 
önemli özelliği, ilâç isimlerini Arapça’nın 
yanı sıra Farsça, Grekçe ve Süryânîce de 
vermesidir. 4. Mücerrebât. Müellifin 
meslekî tecrübelerinden bahseder ve 
ilâçların etkilerini açıklar (bu eserlerin 
yazma nüshaları için bk. Brockelmann, 
GAL, I, 642; Suppl., I, 891). 5. el-Havâşî 
c alâ Kitabi’1-Kânûn li'bn Sînâ. Müellif 
hattı nüshası Los Angeles California Üni- 
versitesi’nin (UÇLA) kütüphanesinde ka¬ 
yıtlı olup (MS, Ar. 108) bu nüsha Albert 
Z. Iskandar tarafından tanıtılmıştır (bk. 
bibi.). 

Müellifin orijinal sayılan bu eserlerin¬ 
den başka çeşitli hekimlerin kitapları üze¬ 
rine yazdığı şerh, ihtisar ve hâşiyeleri de 
şunlardır: Şerhu İbdâli’l-edviye li-Câ- 
lînûs, Şerhu Mesâ’iii Hııneyn b. İshâk, 
Kitâb Tetimmeti CevâmiTl-İskende- 
râniyyîn li-Kitâbi Hîleti’l-bür 3 , Kitâb 
İhtişâru Şerhi Câlînûs li-Kitâbi Takdî- 
metii-ma’riie li-İbukrât, Muhtârât min 
Kitâbi'l-Havî li’r-Râzî, İhtiyâru Kitabi 
Miskeveyh ii’l-eşribe, Şerhu ehâdîşi 
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nebeviyye teştemilü c ale't-hb, Kün- 
nâş tıbbî, İhtişâru Şerhi Câlînûs li-Ki- 
tâbi'l-Fuşûl li-İbukrât, Tevkhât ve mü- 
râselât (İbn Ebû Usaybia, s. 371). Bunlar¬ 
dan başka Fihrisü mahtûtâti't-tıbbi'l- 
İslâmî’öe İbnü’t-Tilmîz’e nisbet edilen, 
fakat klasik kaynaklarda adlarına rastlan¬ 
mayan yedi eserin daha tanıtımı yapıl¬ 
maktadır (s. 26-28). 
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S Haşan Doğruyol 

r İBNÜ’t-TÛLÛNÎ 

(bk. HAŞAN et-TÛLÛNÎ). 

L J 

r. - „ i 

IBNU t-TURKMANI, Alâeddin 

Ebü’l-Hasen Alâüddîn Alî 
b. Osman b. İbrahim 
et-Türkmânî el-Mardînî 
(ö. 750/1349) 

Hanefî kâdılkudâtı, 
muhaddis ve müfessir. 

L J 

683’te (1284) doğdu. Aslen Mardinli 
olup ailesi Kahire’ye göç ettiği için orada 
yaşadı. Pek çok âlim yetiştiren ailenin di¬ 
ğer fertleri gibi kendisi de İbnü’t-Türk- 
mânî diye tanındı. Babası Mısır’ın meşhur 
Hanefî fakihlerinden olup Muhammed 


b. Haşan eş-Şeybânî’nin el-Câmfu'l-ke- 
bîr’ine şerh yazan bir âlimdir. Kardeşi Tâ- 
ceddin Ahmed ve onun oğlu Muhammed 
de ulemâdandı. Oğullan Cemâleddin Ab¬ 
dullah ve İzzeddin Abdülazîz Hanefî faki- 
hi, torunlarından Hammâd b. Abdürra- 
hîm, Zehebî’den icâzet alan bir muhad- 
distir (Leknevî, s. 123). İbnü’t-Türkmânî 
başta babası olmak üzere İbnü'l-Kâsım, 
Abdülmü’min b. Halef ed-Dimyâtî, İbnü’s- 
Savvâf, Şehâbeddin el-Muhsinî, Ebü’l-Ab- 
bas Ahmed b. İbrâhim es-Serûcî ve İbn 
Kayyim el-Cevziyye’den istifade etmiş; 
kendisinden de oğullarından başka Ab- 
dülkâdir b. Muhammed el-Kureşî, Zey- 
nüddin el-Irâkı, Abdullah b. Yûsuf ez-Zey- 
laî gibi âlimler ilim öğrenmiştir. Aklî ve 
naklî ilimlerin pek çoğunu iyi bilen, özel¬ 
likle Hanefî fıkhında otorite sayılan İbnü’t- 
Türkmânî hadis, tefsir, kelâm, fıkıh, ta¬ 
savvuf, tarih, edebiyat, şiir, matematik, 
ferâiz gibi alanlarda eserler yazmış ol¬ 
makla birlikte bunların çoğunu tamam¬ 
layamamıştır. Şevval 748 (Ocak 1348) ta¬ 
rihinden ölümüne kadar Zeynüddin el- 
Bistâmî’den boşalan Mısır Hanefî kâdılku- 
dâtlığı görevinde bulundu. Kendisinden 
sonra bu görev oğlu Cemâleddin Abdul¬ 
lah’a verildi. İbnü’t-Türkmânî 10 Muhar¬ 
rem 750’de (31 Mart 1349) vefat etti. Sü- 
yûtî bu tarihi 745 (1344) olarak zikret¬ 
miştir. 

Eserleri. 1 . el-Cevherü (ed-Dürrü)'n- 
naki fi'r-reddi C ale'l-Beyhaki. Büyük öl¬ 
çüde Beyhakı’nin es-Sünenü'l-kübrâ’sı- 
na yönelik eleştirilerle bunların tartışıl¬ 
masının ele alındığı bir şerh olup müellifin 
Beyhaki’ye yaptığı itirazların bir kısmının 
yersiz olduğu ifade edilmiştir (Necm Ab- 
durrahman Halef, eş-Şınâ c atü’l-hadîşiyye, 
s. 8, 121, 122). Eser iki cilt halinde Kahi- 
re’de (1316, 1329) ve Beyhaki’nin es-Sii- 
nenü'l-kübrâ'sı ile birlikte on cilt olarak 
Haydarâbâd’da ( 1344-1357/1925-1938) ya¬ 
yımlanmıştır. Ebü’l-Fazl Feyzürrahman 
Sevrî, Reddü’l-Cevheri'n-naki fi'r-reddi 
’’ale'1-Beyhaki li'bni't-Türkmânî adıyla 
esere bir reddiye yazmıştır. İbn Kutlubo- 
ğa, el-Cevherü'n-nakV yi Tercfu (Ter- 
şhu)'l-Cevheri'n-naki ü'r-red c ale'l- 
Beyhaki ismiyle ihtisar edip alfabetik 
olarak düzenlemeye başlamışsa da vefatı 
üzerine çalışma “mîm” harfinde kalmış¬ 
tır. Adem Dölek, İbnü't-Türkmânî'nin 
Beyhaki ile Hadis Sahasındaki İlişki¬ 
leri adlı bir yüksek lisans tezi hazırlamış¬ 
tır (1992, EÜ Sosyal BilimlerEnstitüsü). 2. 
Behcetü'l-erîb fî beyâni mâ fi Kitâbil- 
lâhi mine'l-ğarîb (Behcetü’l-e^ârib [edtb] 


bimâ fı’l-Kur’ân [fî Kitâbillâh] mineî-ğa- 
rîb). Kur’ân-ı Kerîm’deki garîb kelimeleri 
sûre ve âyetlerin tertibine göre kısaca 
açıklayan eser Ali Hüseyin el-Bevvâb tara¬ 
fından yayımlanmıştır (Ürdün 1410/1990). 
3. Tahrîcü ehâdîşi'l-Hidâye. Burhâned- 
din el-Mergînânî’nin eserindeki hadisleri 
konu alan kitabın bir nüshası Süleymani- 
ye Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (Câ- 
rullah Efendi, nr. 261 ). Bazı kaynaklarda 
et-Tenbîh c ale'l-ehâdîşi'l-Hidâye (Hu- 
lâşatü’n-nihâye fı feuâ'idi [kauâ c idi]'l-Hi- 
daye) adıyla müellife nisbet edilen eser 
(Brockelmann, GAL, II, 64) Mahmûd b. 
Abdullah b. Saîd el-Hârisî el-Mervezî’ye 
aittir (Keşfü'z-zunün, İl, 2039). 4. Manzu¬ 
me fi'l-kebâ’ir. Yetmiş kadar büyük gü¬ 
nahın sayıldığı eserin bir nüshası Berlin 
Staatsbibliothek’tedir(nr. 2639, We. 1720). 
5. el-Cevâhirü'l-ferd fi'l-münâzara bey- 
ne'n-nercis ve'l-verd (Mektebetü'l-Esed, 
Şiir, nr. 16734, 13 varak). 6. el-Müntehab 
fî hılûmi'l-hadîş (Muhtaşaru c Ulûmiî-ha- 
dîş). İbnü's-Salâh’a ait eserin muhtasarı 
olup bir nüshası Dımaşk’ta Mektebetü’l- 
Esed’de (Mustalahu’l-hadîs, nr. 13509,26 
varak), iki nüshası Süleymaniye Kütüp¬ 
hanesi’nde (Lâleli, nr. 390; Şehid Ali Paşa, 
nr. 2762, vr. 90 a -115 a ) kayıtlıdır. 7. el-Ki- 
fâye fî muhtaşari'l-Hidâye. Müellif bu 
eserini Şerhu'l-Hidâye adıyla şerhetme- 
ye başlamış, vefatı üzerine yarım kalan ça¬ 
lışma oğlu Cemâleddin Abdullah tarafın¬ 
dan tamamlanmıştır. 8. Muhtaşaru Tel- 
hîşi'l-müteşâbih. Hatîb el-Bağdâdî’nin 
Telhîşü'l-müteşâbih fi'r-resm ve himâ- 
yetü mâ eşkele minhü c an bevâdiri’t- 
taşhlf ve’l-vehm adlı eserinin özetidir. 
9. ed-Dürretü’s-seniyye fi'l- c akideti's- 
Sünniyye (Keşfü’z-zunûn, I, 459). ed- 
Dürretü's-seniyye fi'l-Kaşîdeti’s-sîniy- 
ye adıyla da kaydedilmiştir (Hediyyeti! ’l- 
c ârifîn, 1 , 720). 10. Muhtaşarü'l-Muhaş- 
şal. Fahreddin er-Râzî’nin fıkıh usulüne 
dair eserinin muhtasarıdır (İbn Hacer, IV, 
101 ). 

İbnü’t-Türkmânî’nin kaynaklarda adı 
geçen diğer eserleri de şunlardır: ed- 
Du'afâ 3 ve'l-metrûkîn (min aşhâbi’t-ha¬ 
dîs), Muhtaşaru Risâleti'l-Kuşeyrî, Mu¬ 
kaddime fî uşûli'l-fıkh, el-Mühelif ve’l- 
muhtelif (fîensâbi’HArab), Mukaddi- 
mât fi'l-fünûn, es-Sa < diyye (el-Ma c den) 
fî uşûli'l-fıkh. Bursalı Mehmed Tâhir’in 
İbnü’t-Türkmânî’ye nisbet ettiği es-Sü- 
nenü'ş-şağir ve es-Sünenü'l-kebîr adlı 
eserler Beyhakî’ye aittir (Keşfü’’z-zunûn, 
II, 1007). 
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H Selahattİn Polat 

r. n 

IBNU’t-TURKMANI, Tâceddin 

û'! 1 e 15 ) 

Ebü’l-Abbâs Tâcüddîn Ahmed 
b. Osman b. İbrâhîm el-Mardînî 
(ö. 744/1343) 

Hanefî fakihi. 

L J 

25 Zilhicce 681’de (26 Mart 1283) Kahi- 
re’de doğdu. Birçok ilim adamı yetiştiren 
Türkmen asıllı seçkin bir aileye mensup 
olup tanınmış âlimlerden Fahreddin et- 
Türkmânî’nin oğlu, Alâeddin et-Türkmâ- 
nî’nin kardeşi, Kâdılkudât Cemâleddin 
Abdullah b. Ali el-Mardînî’nin amcasıdır. 
Babasından, kardeşi Alâeddin’den ve Ab- 
dülmü’min b. Halef ed-Dimyâtî, Ebü’l-Ha- 
san İbnü’s-Savvâf, Şehâbeddin el-Eber- 
kühî, Ebü’l-Abbas İbnü’ş-Şıhne el-Haccâr 
gibi âlimlerden ders alarak fıkıh, fıkıh 
usulü, hadis, Arap dili ve edebiyatı ve 
mantık ilminde yetişti. Bir süre kâdılku- 
dât nâibliği görevini yürüttüyse de daha 
çok öğretim ve telifle meşgul oldu. İb- 
nü’t-Türkmânî’nin 726 (1326) yılında oğ¬ 
lu Muhammed ile birlikte Dımaşk’a gitti¬ 
ğini, vakar ve fazilet sahibi bir kişi olarak 
tanındığını belirten Zehebî, onun Şehâ¬ 
beddin el-Eberkühî’nin elinden Sührever- 
dî hırkasını giydiğini ve duasını aldığını 
bizzat kendisinden duyduğunu kaydeder 
(Mıfcemü şüyûhi’z-Zehebî, s. 56-57). İb- 
nü’t-Türkmânî, İslâmî ilimlerin çeşitli dal¬ 


larında manzum ve mensur çok sayıda 
eser yazmış olup bunlardan bir kısmı ta¬ 
mamlanmamış, bazı eserleri de kardeşi 
Alâeddin’e nisbet edilmiştir. Hat sanatı 
ve şiirle de ilgilenmekle birlikte şiirde pek 
başarılı bulunmamıştır. 1 veya 2 Cemâzi- 
yelevvel 744 (21 veya 22 Eylül 1343) tari¬ 
hinde Kahire’de vefat eden İbnü’t-Türk- 
mânî, Ridâniye’de Bâbünnasr Kabrista¬ 
nında babasının türbesine defnedildi. 

Eserleri. 1. TaHîka c alû Hulâşati'd-de- 
lâ’il fî tenkihi'l-mesâ’il (Süleymaniye 
Ktp.. Süleymaniye, nr, 500/1, vr. l b -148 b ). 
Hüsâmeddin Ali b. Ahmed el-Mekkî er- 
Râzî’nin Kudûrî’nin el-Muhtaşar' ı üzeri¬ 
ne yazdığı şerhe ta'likat olup şerhte ge¬ 
çen hadisler de tahrîc edilmiştir. Müellif, 
eserin sonunda Hulâşatü'd-delâ’il’ in 
hadislerini büyük bir ciltte tahrîc ettiği¬ 
ni, ayrıca bu eserin “Kitâbü’ş-Şerike" bö¬ 
lümüne kadar bir şerh kaleme aldığını 
belirtir (vr. 148 a ). Kaynaklarda da İbnü’t- 
Türkmânî’nin adı geçen şerhe üç ta'likat 
yazdığı ifade edilmektedir (Safedî, A'yâ- 
nü’l- c aşr, I, 284-285; Keşfü’z-zunûn, II, 
1632). Yazma nüshada Ta c lîka'nm İbnü’t- 
Türkmânî’ye ait olduğu belirtilmemekle 
beraber mukaddimede ve eserin sonun¬ 
da verilen bilgiler ona aidiyetini teyit et¬ 
mektedir. 2. Şerhu'l-Makşadi'l-celîl fî 
Hlmi'l-Halîl (Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriyye 
(Mektebetü'l-Esedi'l-vataniyye, Arûz|, nr. 
14434; Millet Ktp., Feyzullah Efendi, nr. 
1653; Halep Evkaf Ktp., Ahmediyye, el-Ulû- 
mü’l-Arabiyye, nr 1145). İbnü’l-Hâcib’in 
aruz ve kafiye ilimleriyle şiir kusurları 
hakkında yazdığı kasidenin şerhidir. 

İbnü’t-Türkmânî’nin kaynaklarda adı 
geçen diğer eserleri de şunlardır: el-Eb- 
hâşü'l-celiyye fî mes'eleti (fi’r-red c alâ) 
İbn Teymiyye, Ta c lîka < ale'l-Mahşûl 
(Fahreddin er-Râzî'nin el-Mahşûl’ü üzeri¬ 
ne Şehâbeddin el-Karâfî’nin yaptığı şer¬ 
he ta'likat), Ta c lîka C ale'l-Muhaşşal li'l- 
İmûm Fahriddîn er-Râzî, Ahkâmü'r- 
rimâye (remy) ve's-sebk ve'l-muhallil, 
Şerhu'ş-Şemsiyye fi'l-mantık, el-Furûk 
fî füıûH'l-Hanefiyye, Ta c lîk c alâ Şerhi'l- 
Mukarrib fi'n-nahv li'bn Hişfûr, Şer- 
hu'l-Hidâye li'l-Merğinânî, Şerhu 
Müntehabi (Muhtaşari)'l-Bâcî fî uşû- 
li'l-fıkh, Şerhu'l-Câmi'î'l-kebir, Ta c lîk 
c alâ Mukaddimetey İbni'l-Hâcib, Şer- 
hu't-Tebşıra fi'l-he y 3 e li'l-Harakî, Ta c - 
lîka ‘ ale't-Tebyîn Şerhi'l-Müntehab li'l- 
İtkânî, Ta c lîka c alâ Şerhi Mukaddime- 
ti'l-Müberred fi'n-nahv, Kitâbü't-Tev- 
be. Ayrıca ferâiz ilmine dair iki eserinin 
olduğu bilinmektedir. 
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r İBNÜ’l-UHUVVE 

(ö<p-yı jji) 

Ziyâüddîn Muhammed b. Muhammed 
b. Ahmed el-Kureşî 
(ö. 729/1329) 

Me‘âlimü’l-kurbe adlı 
eseriyle tanınan 
Şâfiî fakihi. 

L J 

Mısır Şâfiî fukahasından olduğu, Eş'arî 
mezhebini benimsediği, Reşîd el-Attâr ile 
Ebû Mudar’dan hadis dersleri aldığı ve 2 
Receb 729 (2 Mayıs 1329) tarihinde vefat 
ettiği dışında hayatına dair bilgiye rast¬ 
lanmamıştır. Künyesinin İbnü'l-Uhuvve 
mi İbnü’l-İhve mi olduğu hususu da açık¬ 
lığa kavuşturulamamıştır. Bu künyeyi, 
Uhuvve veya İhve lakabıyla tanınan ya da 
muhtemelen ahilikle ilişkisi olan dedesi¬ 
ne nisbetle almıştır. Eserinin Süleymani¬ 
ye Kütüphanesindeki nüshasının kapa¬ 
ğında Şemseddin olarak yazılan lakabını 
İbn Hacer el-Askalânî Ziyâeddin şeklinde 
kaydetmektedir. 

Kâtib Çelebi tarafından er-Rütbe fî ah- 
kâmi'l-hisbe adıyla zikredilen eser, Sü¬ 
leymaniye Kütüphanesi’nde (Molla Çele¬ 
bi, nr. 116) Kitâbü'l-Mahabbe ve'r-rağ- 
be fî maarif eti ahkâmi'1-hisb e, Kahire 
Üniversitesi Kütüphanesinde (nr. 24052) 
Kitabii Me c âlimi'l-kurbe fî talebi'l-his- 
be, Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de (Fünûn ve 
sınâât, nr. 171) Kitâbü’l-Kurbe fîme^â- 
limi'l-hisbe başlığıyla kayıtlı olup müel- 
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İbnü'l-Uhuvve'nin Kitâbü’r-Rütbe fi talebi’l-hisbe adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Kip., Fâtih, tır. 3495) 


lifin günümüze ulaşan tek kitabıdır. 742 
(1341) yılında Dımaşk'ta (el-Methafü’l- 
Arabî, nr. 3271) ve 771’de (1369-70) Ayın- 
tab’da (British Museum, Or, nr. 6976) is¬ 
tinsah edilmiş olması şöhretinin kısa za¬ 
manda yayıldığını göstermektedir. Ese¬ 
rin ilk neşri, Reuben Levy tarafından dört 
nüshaya dayanılarak ve kısmî İngilizce 
tercümesiyle birlikte Me^âlimü'l-kurbe 
fî ahkâmi'l-hisbe adıyla gerçekleştirilmiş 
(Cambridge 1938), kitap daha sonra Mu- 
hammed Mahmûd Şa’bân ve Sıddîk Ah- 
med îsâ el-Mutîî’nin tahkikiyle yeniden 
yayımlanmış (Bağdad 1976) ve Ca’ferŞiâr 
tarafından Âyîn-i Şehrdâri adıyla Fars¬ 
ça’ya çevrilmiştir (Tahran 1347). 

Süleymaniye Kütüphanesi'nde (Fâtih, 
nr. 3495) Kitâbü'r-Rütbe fî talebi'1-his- 
be ve Kudüs’teki el-Mektebetü’l-Hâlidiy- 
ye’de (nr. 49) Kitâbü'l-Ahkâm ii'l-hisbe- 
ti'ş-şerîfe adlarıyla Mâverdî’ye, yine Sü¬ 
leymaniye Kütüphanesi’nde (Lâleli, nr. 
1607) er-Rütbe fi'l-hisbe adıyla İbnü’r- 
Rif’a’ya nisbet edilen birer eser mevcut¬ 
tur. Bu üç nüsha ile Me c âlimü'l-kurbe'- 
yi karşılaştıran Muhyî Hilâl es-Serhân’ın, 
el-Mektebetü’l-Hâlidiyye’deki yazmanın 
ilk sayfası ile son iki sayfası hariç bunların 
hepsinin aynı eser olduğunu, ayrıca Mâ¬ 
verdî’ye nisbet edilen nüshalarda ondan 
iki asır sonra yaşamış şahsiyetlere atıflar¬ 
da bulunulduğunu tesbit etmesi söz ko¬ 


nusu kitabın İbnü'l-Uhuvve'ye ait oldu¬ 
ğunu göstermektedir (geniş bilgi için bk. 
İBNÜ’r-RİF’A). Me c âlimü'l-kmbe ile Ce- 
lâleddin eş-Şeyzerî’nin Nihayetti'r-ıüt- 
be fî talebi'l-hisbe' si ve Muhammed b. 
Ahmed b. Bessâm’ın aynı adı taşıyan ese¬ 
ri arasındaki benzerlikler ise kaynakları¬ 
nın ortak oluşuyla açıklanabilir. 

İbnü’l-Uhuvve, eserinin mukaddimesin¬ 
de şeriata uygun olarak hisbe faaliyetle¬ 
rinde bulunmak, kamu güvenliğini temin 
etmek, pazarlan denetlemek ve tüketi¬ 
ciyi korumakla mükellef olanların fayda¬ 
lanmaları için ulemânın hadislere dayalı 
görüşlerini derlediğini belirtmektedir. An¬ 
cak hadis eğitimi almış olmasına rağmen 
eserindeki nakillerde bu ilmin usulüne uy¬ 
makta gerekli titizliği göstermediği an¬ 
laşılmaktadır. Meselâ Buhârî ve Müslim’¬ 
den yaptığı iki nakli, bu âlimlerin el-Câ- 
mfu'ş-şahîh' lerindeki orijinalleriyle kar¬ 
şılaştıran Ahmed Pâketçî senedlerin asıl- 
larına tam uymadığını tesbit etmiştir 
(DM6/, ıı, 715). Yetmiş bölümden oluşan 
eserin ilk bölümlerinde hisbeye dair ge¬ 
nel bilgiler verildikten sonra altmış bö¬ 
lümde çeşitli ticaret ve zenaat dallarında 
rastlanabilecek hilelerle bunları önlemek 
için alınabilecek tedbirlere temas edil¬ 
mektedir. Bu bilgilerden devrin sosyal, 
kültürel ve ekonomik yapısı hakkında ol¬ 
dukça ilginç ipuçları elde etmek mümkün 


olmaktadır. Zaman zaman Şâfiî mezhebi 
dışındaki imamların görüşlerine de işa¬ 
ret etmesi İbnü’l-Uhuvve’nin mutaassıp 
bir âlim olmadığını göstermektedir. Yer 
yer Irak’a ve Iraklı ulemâya atıflarda bu¬ 
lunması ise bu bölgede bir müddet kaldı¬ 
ğını düşündürmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Uhuvve, Mezâlimi!î-kurbefîahkâmi’l- 
hisbe (nşr. Muhammed Mahmûd Şa'bân - Sıd- 
dîk Ahmed îsâ el-Mutîî), Bağdad 1976; İbn Hal- 
likân, Vefeyât, III, 394, 402; İbn Hacer, ed-Düre- 
rû’l-kâmine,V, 431; Keşfü’z-zunûn, I, 833-834; 
Brockelmann, GAL Suppl., 11, 101; Sarton, In- 
troduction, 111/1, s. 998-999; A. Shiloah, The 
Theory ofMusic in Arabic Writings, München 
1979, s. 224-225; Abdülvehhâb İbrâhim Ebû 
Süleyman, Kitâbetüî-bahşiî-Vmî, Cidde 1403/ 
1983, s. 420-421; Gaudefroy - Demombynes, 
“Sur quelques ouvrages de hisba”, JA, CCXXX 
(1938), s. 454-455; Max Meyerhof, “La surveil- 
lance des professions medicales et para-medi- 
cales ches les arabes", BIE ,XXVI (1944), s. 120- 
121, 129; Abdülhamîd el-Abbâdî, “Kütübü’l- 
hisbe ve fâ’idetühâ fî vadYl-Mıfcemeyn el-Va- 
şît ve'l-Kebîr”, MMLA, VUI (1955), s. 425; Pedro 
Chalmeta, “La hisba en Ifriqiya et al-Andalus: 
Etüde comparative”, Les cahiers de Tunusie, 
XVIII/69-70, Tunus 1970, s.101-102; Muhyî Hi¬ 
lâl es-Serhân, “Şelâşe mahtûtât fi'l-hisbe", el- 
Meurid, 1/3-4, Bağdad 1972, s. 299-304; Cl. 
Cahen, “ibn al-Ukhuwwa". ER ( ing.), 111, 960; 
Ahmed Pâketçî, “İbn İhve”, DMBİ, II, 715-716. 

S Cengiz Kallek 

İBNÜ’l-VECÎH 

(Aç>yı jii) 

Ebû Muhammed Necmüddîn (Tacüddîn) 
Abdullah b. Abdilmü’min 
b. el-Vecîh el-Vâsıtî 
(ö. 740/1340) 

I— Kıraat âlimi. 

671 (1272) yılı başlarında Vâsıfta doğ¬ 
du. Burada Ebü'l-Abbas Ahmed b. Gazâl, 
Ebû Abdullah Muhammed b. Gazâl ve Ali 
b. Abdülkerîm Hureym’den kıraat ders¬ 
leri aldı. Basra’da İbnü’l-Muallim İsmâil 
b. Osman’dan nahiv okudu. Birbirlerin¬ 
den faydalandıkları Zehebî'nin teşvikiyle 
Kahire’ye gitti: orada Takıyyüddin Mu¬ 
hammed b. Ahmed es-Sâiğ’den çeşitli kı¬ 
raat kitaplarının muhtevaları çerçevesin¬ 
de on yedi günde bir hatim indirdi. Kahi- 
re’de ayrıca Ebü’l-Hasan Ali b. Ömer el- 
Vânî ve Ebü’n-Nûm Yûnus b. İbrâhim el- 
Kinânî’den hadis aldı. Beledülhalîl’de (Fi¬ 
listin) Ca’berî’nin derslerine devam etti; 
Irak bölgesinin kıraat alanında otoritesi 
konumuna ulaştı. Ticaretle de meşgul ol¬ 
duğu için Basra, Bahreyn, Hürmüz, Cezî- 
retülkays gibi birçok merkeze seyahat 
imkânı bulan İbnü’l-Vecîh uğradığı yerler- 
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İBNÜ'l-VEKÎL 


de kıraat dersleri verdi. Ebü’l-Hasan Ali b. 
Ahmed ed-Dûrî, Ebü’l-Abbas Ahmed b. 
Receb el-Bağdâdî, Ebü’l-Abbas Ahmed b. 
Muhammed (Sıbtü’s-Sel’ûs). Ebü’l-Abbas 
Ahmed b. Muhammed es-Sebtî, Ebû Mu¬ 
hammed Haşan b. Muhammed en-Nab- 
iusî, İbnü’l-Cündî onun talebelerinden ba¬ 
zılarıdır. İbn Râfi‘, eserlerini rivayet ko¬ 
nusunda İbnü’l-Vecîh’in kendisine icâzet 
verdiğini belirtir (Takıyyüddin el-Fâsî, s. 
70). Güzel ahlâkı, dindar kişiliğiyle tanınan 
İbnü’l-Vecîh, Şevval veya Zilkade 740’ta 
(Nisan veya Mayıs 1340) Bağdat’ta vefat et¬ 
ti ve Şûnîziyye Kabristanı’na defnedildi. 

Eserleri, t. el-Kenz fi'l-kırâ'âti'l-'aşr. 
Henâ el-Hımsî, Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye 
nüshasını (nr. 316, vr. 91-270) esas alarak 
kitabı yayımlamıştır {Beyrut 1419/1998; 
diğer nüshaları için bk. Süleymaniye Ktp., 
Hacı Mahmud Efendi, nr. 412; Konya Yû¬ 
suf Ağa Ktp., nr. 6952; el-Fihrisü’ş-şâmil, 
1,276-277). 2. el-Kifâye. Bir önceki eserin 
eş-Şâtıbiyye* tarzında manzum hale ge¬ 
tirilmiş şekli olup 1273 beyitten oluşmak¬ 
tadır. 3. Ravzatü'l-ezhâr fi kırâ’âti'l- 
c aşere e’immeti'l-emşâr. Ebû Amr ed- 
Dânî’nin el-İdğâmü'l-kebîr'i ile Muham¬ 
med b. Hüseyin el-Kalânisî’nin el-İrşûd 'ı 
esas alınarak yazılan on kıraate dair 1153 
beyitlikbir eserdir. 4. Tuhfetü'l-ihvân fi 
rivayeti Hafş b. Süleyman (a.g.e., I, 
276). 5. el-Lüm'atü'l-celiyye. Nahiv il¬ 
mine giriş niteliğindedir. 
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Sİ M. Zeki Duman 

İBNÜ’l-VEKÎL 

(ji*yı e**) 

Ebû Abdillâh Sadrüddîn Muhammed 
b. Ömer b. Mekkî el-Makdisî el-Osmânî 
(ö. 716/1317) 

Şâfiî fakihi ve edip. 

L J 

19 Şevval 665 (13 Temmuz 1267) tarihin¬ 
de Dimyat’ta dünyaya geldi. Bazı kaynak¬ 
lar Dımaşk’ta doğduğunu kaydederse de 
(Sübkî, IX, 253) bu kanaat muhtemelen. 


ailesinin onun doğumundan hemen sonra 
Dımaşk’a göç etmiş olmasından kaynak¬ 
lanmıştır. İbn Fazlullah el-Ömerî’nin kay¬ 
dettiğine göre soyu Kureyş’in Benî Ümey- 
ye koluna ulaşmakta, Osmânî nisbesi de 
Hz. Osman’la bir nesep ilişkisinin varlığına 
işaret etmektedir. Babası Dımaşk’ta ha¬ 
tiplik ve beytülmâl vekâleti görevinde bu¬ 
lunduğu için İbnü'l-Vekîl ve İbnü’i-Hatîb 
olarak, ayrıca babası gibi İbnüi-Murah- 
hil lakabıyla anılmıştır. 

İbnü’l-Vekîl Dımaşk’ta yetişti; araların¬ 
da Muhyiddin İbn Allân ve Ebü’l-Haccâc 
Yûsuf b. Abdurrahman el-Mizzî’nin de yer 
aldığı birçok hocadan hadis öğrenimi gör¬ 
dü. İzzeddin İbn Abdüsselâm’dan fıkıh 
tahsili yapan babasından, Şerefeddin Ah¬ 
med b. Ahmed b. Nu’me el-Makdisî ve 
Tâceddin İbnü’l-Firkâh’tan fıkıh, Safıyyüd- 
din el-Hindî’den usûlü’d-dîn ve usûl-i fı¬ 
kıh, İbn Mâlik et-Tâî'den nahiv okudu. Dı- 
maşk’taki Berrâniyye, Cevvâniyye ve Az- 
râviyye medreselerinde fıkıh dersleri ver¬ 
di. Yedi yıl süreyle Eşrefiyye Dârülhadisi 
meşihatlığı görevinde bulundu. el-Aki- 
detü'l-Vâsıtiyye’deki görüşlerinden do¬ 
layı İbn Teymiyye’yi 705 (1306) yılında 
sorguya çekmek üzere Dımaşk’ta oluştu¬ 
rulan heyette İbnü’l-Vekîl de yer aldı; üç 
ayrı oturum halinde yapılan bu soruştur¬ 
ma (MecmîFu fetâuâ, III, 160-210) sonu¬ 
cunda İbn Teymiyye suçsuz bulunduysa 
da Kahire’den gelen bir emirle oraya gö¬ 
türülerek yeniden sorgulanıp mahkûm 
edildi. 

Bir müddet Kahire’de bazı medreseler¬ 
de ders veren İbnü’l-Vekîl daha sonra Dı- 
maşk’a döndü. Emeviyye Camii hatipliği¬ 
ne getirilmesine şehrin ileri gelenlerin¬ 
den bir grubun tepki göstermesi üzerine 
bu görevden alındıysa da çeşitli medre¬ 
selerdeki görevini sürdürdü. Bu sırada 
Şam nâibiyle ilişkileri bozulunca Dımaşk’- 
tan ayrılıp Halep’e gitmek zorunda kaldı. 
Burada kaldığı bir yıl boyunca ders verdi 
ve halkın yakın ilgisine mazhar oldu, el- 
Melikü’l-Muzaffer II. Baybars, 709 (1310) 
yılında Mısır’ın idaresini el-Melikü’n-Nâsır 
Muhammed b. Kalavun’a bırakınca İb- 
nü’l-Vekîl de ona bağlılığını sunmak üze¬ 
re huzuruna çıktı. Baybars zamanında, 
el-Melikü’n-Nâsır’ın yönetime ehil olma¬ 
dığı yönünde verdiği bir fetva ve aleyhin¬ 
de sarfettiği ileri sürülen sözleri yüzün¬ 
den bir müddet aralarında soğukluk de¬ 
vam ettiyse de kısa sürede sultan katın¬ 
da eski itibarını kazanmaya muvaffak ol¬ 
du. 

el-Melikü’n-Nâsır, İbnü’l-Vekîl’i, 713 yılı 
Safer ayı sonlarında (Haziran 1313) Mûsâ 


b. Mühennâ ve Alâeddin Tanboğa ile bir¬ 
likte Mühennâ b. îsâ’ya elçi olarak gön¬ 
derdi. Heyet Tedmür’de onunla buluştuk¬ 
tan sonra İbnü’l-Vekîl, Tanboğa ile birlikte 
Kahire’ye geri döndü ve oraya yerleşti. Şâ¬ 
fiî Zâviyesi (Haşşâbiyye Medresesi), el-Meş- 
hedü’l-Hüseynî ve Nâsıriyye Medresesi’n- 
de fıkıh dersleri verdi. 24 Zilhicce 716 (9 
Mart 1317) tarihinde Kahire’de vefat etti 
ve Karâfe’deki Kazasker Kabristanı’na 
defnedildi. 

İbnü’l-Vekîl, devrinde Şâfiî mezhebinin 
önde gelen âlimlerindendi. Hadisler üze¬ 
rinde yaptığı felsefî ve kelâmî yorumlar 
bu alanda iyi bir birikime sahip olduğunu 
göstermekle birlikte fıkıh ve usulü en faz¬ 
la temayüz ettiği sahalardı. Bu husustaki 
kabiliyeti sayesinde yirmi yaşlarında fet¬ 
va verebilecek duruma gelmiş, fikrî ve İl¬ 
mî tartışmalara katılmış, şiir ve münaza¬ 
raya yatkınlığı onu bu konularda da şöh¬ 
ret sahibi yapmıştır. Şâfiî ulemâsı arasın¬ 
da ondan başka hiç kimsenin İbn Tey¬ 
miyye ile münazaraya cesaret edemediği 
söylenir. 

İbn Teymiyye ile birçok defa tartışma¬ 
ya giren İbnü’l-Vekîl, İlmî vukufunu itiraf 
etmekle birlikte ona karşı oldukça hırçın 
bir tavır sergileyerek zaman zaman ha¬ 
karete varacak derecede ağır sözler sar- 
fetmiş, buna rağmen İbn Teymiyye ken¬ 
disini övmekten ve hakkında iyi şeyler 
söylemekten geri durmamıştır. İki âlim 
arası bu mücadele bazı kimselerin İb- 
nü’l-Vekîl hakkında müsbet bazılarının 
da menfi değerlendirme yapmasına yol 
açmıştır. Nitekim Tâceddin İbnü's-Sübkî, 
babası Takıyyüddin es-Sübkî’nin onu se¬ 
vip saydığını ve Eş’arî kelâmı konusun¬ 
daki bilgisini takdir ettiğini nakleder. Bu 
teveccühün sebebi, Selefî akîde anlayışı¬ 
nı savunan İbn Teymiyye karşısında Eş’a¬ 
rî anlayışını müdafaadaki başarısı olma¬ 
lıdır. 

Tıpla da ilgilenen İbnü’l-Vekîl’in bu 
alanda uzman olmadığı anlaşılmaktadır. 
Nitekim bir defasında Şam nâibi Cemâ- 
leddin Efrem’e hazırladığı ilâç hastanın 
durumunun daha da kötüleşmesine yol 
açınca askerler onu öldürmeye kalkışmış 
ve emîri iyileştiren Emînüddin Süleyman 
el-Hakîm kendisine, “Tıbbı bırak, fıkhınla 
ilgilen; zira müftünün hatası telâfi edilir, 
fakat tabibinki edilemez" demiştir (Sa- 
fedî, IV, 277; İbn Hacer, İV, 120). 

Eserleri. 1. el-Eşbâh ve ’n-nezffir. Mü¬ 
ellifin vefatı üzerine yeğeni Zeynüddin İb¬ 
nü’l-Vekîl Muhammed b. Abdullah tara¬ 
fından gözden geçirilerek tamamlanmış¬ 
tır. Fıkıh literatüründe bu türdeki ilk ça- 
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lışma kabul edilen eser (bk. EŞBÂH ve NE- 
ZÂİR) İsnevî, İbnü's-Sübkî, Süyûtî ve İbn 
Nüceym’in aynı adı taşıyan kitaplarına ör¬ 
nek olmuştur. Belli bir tertibi bulunma¬ 
yan, konuların “kaide”, “fâide” ve “fasıl” 
gibi başlıklar altında ele alındığı eserde 
Şâfıî mezhebi dışındaki mezheplerin gö¬ 
rüşlerine nâdiren yer verilmiş, fıkhî me¬ 
selelerin ayrıntılarına girilmeyip deliller 
de genellikle zikredilmemiştir. el-Eşbâh 
ve'n-nezâ’ir'm I. cildi Ahmed b. Muham- 
med el-Unkurî (1404), II. cildi Âdil b. Ab¬ 
dullah eş-Şüveyh (1407) tarafından Câ- 
miatü’l-îmâm Muhammed b. Suûd’da 
yüksek lisans çalışması olarak neşre ha¬ 
zırlanıp yayımlanmıştır ( Riyad 1413/1993). 
2. Şerhu'l-Ahkâm. Müellifin, İbnüi-Har- 
rât olarak da tanınan İbn Abdülhak el-İş- 
bîlî’nin eserine yazdığı, hadis, fıkıh ve 
usuldeki derinliğini gösteren bir şerh olup 
sadece üç cildi yazılabilmiştir (İbn Hacer, 
IV, 119). 3. Tırâzü'd-dâr. Müveşşah türü 
şiirlerini topladığı bir eserdir (Safedî, IV, 
267). 4. Kitâbü’l-Fark beyne'l-melek 
ve’n-nebî ve'ş-şehîd ve'l-velî ve'l-^âlim 
(Makrîzî, VI, 438). 
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B Bİlal Aybakan 

İBNÜ’l-VERDÎ, Sirâceddîn ^ 

o? 1 elr') 

Ebû Hafs Sirâcüddîn Ömer 
(ö. 861/1457 [?]) 

Haridetü’I- c aaTib ve feridetii’l-ğarâ 3 ib 
adlı eseriyle tanınan coğrafyacı. 


Kaynaklarda XIV-XV. yüzyıl Şam-Filis¬ 
tin bölgesi coğrafyacıları arasında göste¬ 
rilmesine rağmen bazı müellifler tarafın¬ 
dan, kendisinden yaklaşık 100 yıl önce ya¬ 


şayan Ebû Hafs Zeynüddin Ömer b. Mu¬ 
zaffer İbnü’l-Verdî ile (ö. 749/1349) karış¬ 
tırılmış ve eseri ona mal edilmiştir (me¬ 
selâ Keşfü’z-zunCın, I, 701; Guignes, II, 19- 
59; Kehhâle, VIII, 3). Coğrafyacı İbnü’I- 
Verdî'yi, daha sonra yaşaması ve muhte¬ 
melen aynı aileden gelmesi sebebiyle ba¬ 
zıları İbnü’l-Verdî el-Asgar, bazıları da İb¬ 
nü’l-Verdî es-Sânî olarak tanımlamışlar¬ 
dır. Coğrafyacı İbnü’l-Verdî de diğeri gibi 
Halep yakınlarındaki Maarretünnu’mân’- 
da yetişmiştir. Ölüm tarihi için Zilkade 
861 (Ekim 1457) tarihi yanında 8S0 (1446) 
yılı da verilmektedir. 

İbnü’l-Verdî, İslâm âleminde ve Avru¬ 
pa’da Harîdetü'l- C acû*ib ve ferîdetü’l- 
ğarâ’ib adlı eseriyle tanınmıştır. Bu kita¬ 
bın orijinal bir telif sayıldığını söyleyenler 
yanında İbn Şebîb (İbn Hamdan) el-Harrâ- 
nî’ye nisbet edilen Câmfu'l-iünûn ve 
selvetü'l-mahzûn dan (Brockelmann, 
GAL, II, 162; Suppi, II, 161-162) alıntı ol¬ 
duğunu ileri sürenler de vardır; hatta Kâ- 
tib Çelebi ağır tenkitlerde bulunmuş, mü¬ 
ellifin bir coğrafya âlimi olmadığını dahi 
iddia etmiştir. Belhî ekolü geleneğini ta¬ 
kip eden Zekeriyyâ el-Kazvînî ve Şeyhür- 
rabve ed-Dımaşkı’nin eserleri tarzında 
hazırlandığı görülen kitabın girişinde yu¬ 
varlak bir dünya haritası yer almaktadır. 
822 (1419) yılında tamamlandığı sanılan 


Sirâceddîn İbnü'l-Verdî'nin Harîdetü’l-'acâ’ib adlı eserin¬ 
deki dünya haritası (Süleymaniye Ktp., Beşir Ağa, nr. 435, 
vr. 3 b -4 a ) 




Sirâceddîn İbnü'l-Verdî'nin Harîdetü’l-'acâ’ib adlı eseri¬ 
nin İlk sayfası (Süleymaniye Ktp., Beşir Ağa, nr. 435) 


eserde çeşitli ilim ve tenlerden bahsedil¬ 
dikten sonra birinci kısmında coğrafî böl¬ 
geler, dağlar, nehirler, ikinci kısmında bit¬ 
kiler, hayvanlar, madenler ve bu maden¬ 
lerin özellikleri, yararları hakkında bilgi 
verilmektedir. Kozmografik bir yaklaşım¬ 
la kaleme alınan eserde kıyamet alâmet¬ 
leri de konu edilmekte, gerçeklerle ha¬ 
yaller, tarihî olaylarla efsaneler iç içe an¬ 
latılmaktadır. 

Harîdetü'l- C acâ : ‘ib'in dünya kütüpha¬ 
nelerinde pek çok nüshası bulunmakta¬ 
dır. Kitabın büyük ilgi görmesinin sebebi, 
diğer İslâm coğrafyacılarının eserlerinde 
rastlanmayan Avrupa, Afrika ve Arap ül¬ 
keleri hakkında bazı ilginç bilgiler içer¬ 
mesidir. Müellif, Ali b. Hüseyin el-Mes‘û- 
dî’den aldığı Rusya ve Doğu Avrupa’ya 
dair bilgiler yanında Trapani’yi Sicilya’ya 
bağlayan bir köprünün varlığından da söz 
etmektedir. Michele Amari bu köprü ri¬ 
vayetini ilk ortaya atanın İbnü’l-Verdî ol¬ 
duğunu söyler ( Storia dei Musulmani di 
Sicilia, I, 60). Franz Tbeschner’e göre de 
Osmanlılar’ın İstanbul’u almasından ön¬ 
ce burası hakkında İslâm kaynaklarında 
anlatılan en geniş bilgi İbnü’l-Verdî’de bu¬ 
lunmaktadır ( Beitrage zur historischen 
Geographie, s. 85). Harîdetü'lAacâ’ib’ın 
bazı baskılarında yer almayan, ancak Cari 
Johann Tomberg, Hans von Mzik ve Kon- 
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İBNÜ'l-VERDÎ, Zeynüddin 


rad Miller gibi âlimlerin birçok defa ya¬ 
yımladığı dünya haritası Kâtib Çelebi ta¬ 
rafından beğenilmemekle birlikte küre¬ 
sel haritaların bir denemesi mahiyetinde 
olmasından dolayı önem taşımaktadır. 
Krachkovsky, Kâtib Çelebi’nin bu haritayı 
niçin tenkit ettiğini anlayamadığını be¬ 
lirtmektedir ( Târîhu’l-edebi’l-coğrâfıyyi’l- 
‘Arab'ı, II, 503). Muhtemelen müstensih- 
ler tarafından haritaya bilgisizce ilâveler 
yapılmış ve Kâtib Çelebi de bu yanlış ha¬ 
ritalardan birini görmüştür. 

Farsça ve Türkçe’ye çevrilen eser bir¬ 
çok defa basılmış (Kahire 1298, 1300, 1302, 
1303, 1309, 1316, 1324; nşr. Mahmud Fâ- 
hûrî, Beyrut 1411/1991), Avrupa’da da 
yine çeşitli tercüme ve kısmî neşirleri 
gerçekleştirilmiştir. Bunların başlıcala- 
rı olarak Joseph de Guignes ve Franz 
Taeschner ile (bk. bibi.). A. Hylander’in 
Operis cosmographicilbrı Vardı caput 
primum de regionibus (Lundae 1823) 
ve Cari Johann Tomberg’in Fragmentum 
libri Margarita miribilium, auctore Ibn 
el-Verdi (I-Ii, Uppsala 1835, 1839) adlı 
çalışmaları anılabilir. Mahmûd el-Hatîb’in 
yaptığı Türkçe tercüme İstanbul’da ya¬ 
yımlanmıştır (1303). 
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İBNÜ’l-VERDÎ, Zeynüddin 

CP-j) 

Ebû Hafs Zeynüddîn 
Ömer b. el-Muzaffer b. Ömer 
el-Bekrî el-Kureşî el-Maarrî 
(ö. 749/1349) 

Tarih, fıkıh, dil ve edebiyat âlimi, 
mutasavvıf ve şair. 

691’de (1292) Kuzey Suriye’deki Maar- 
retünnu’mân’da doğdu. Buraya nisbetle 
Maarrî, soyu Hz. Ebû Bekir’e dayandığı 
için Bekrî ve Kureşî nisbeleriyle de anılır. 
Maarretünnu’mân’da başladığı öğreni¬ 
mini Hama, Halep ve Dımaşk’ta sürdür¬ 
dü. Takıyyüddin İbn Teymiyye, İbn Hatîb 
Cibrîn, Burhâneddin el-Fezârî gibi ho¬ 
calarından fıkıh, tefsir, dil ve edebiyat 
dersleri aldı. Şerefeddin el-Bârizî ve Abs 
b. îsâ es-Sercâvî adlı sûfîlerin hizmetinde 
bulundu. Özellikle Şâfiî fıkhı ile di! ve ede¬ 
biyat alanlarında ileri bir seviyeye ulaştı. 
Bir süre Halep’te kadı nâibliği yaptıktan 
sonra kadılık makamına yükseltildi ve “fa- 
kihu Haleb” diye tanındı. Dımaşk, Menbic 
ve Şeyzer’de kadılık görevinde bulundu. 
Ardından tasavvufa yönelerek kadılıktan 
istifa etti, kendisini öğrenci yetiştirmeye 
ve eser yazmaya verdi. Binlerce kişinin öl¬ 
düğü veba salgını sırasında 749 (1349) 
yılında Maarretünnu’mân’da İbn Fazlul- 
lah el-Ömerî ile görüştü. Bu salgında Öme- 
rî’nin ardından kendisi de Halep’te öldü 
(28 Zilhicce 749/ 19Mart 1349). 

Orta seviyede bir şair olan İbnü’l-Ver- 
dî’nin şiirleri sunî ve tekellüflüdür. Makâ- 
me türü sanatlı nesirlerinde de zorlama 
seciler dikkat çekmektedir. Buna karşılık 
didaktik şiirde başarılı ürünler vermiştir. 
Abdülgaffâr b. Abdülkerîm el-Kazvînî’nin 
el-Hâvi'ş-şağif ini nazma çektiği el-Beh- 
cetü’l-Verdiyye'si bu tür eserlerinin en 
tanınmışıdır. Öğrencisi Selâhaddin es-Sa- 
fedî, İbnü’l-Verdî’nin birçok şiirini anlam 
bakımından intihal ettiğini ve Risâletü'b 
kelâm c alâ mfeti ğulâm ’inin kendisinin 
el-Hüsnü'ş-şarîhfî mfeti melih adlı gü¬ 
zellere dair antolojisinin taklidi olduğu¬ 
nu ileri sürer. Safedî’nin Elhânü's-sevâ- 
cî adlı eserinde İbnü’l-Verdî ile arasında¬ 
ki mensur ve manzum yazışmalardan bir¬ 
çok örnek yer almaktadır. 

Eserleri. 1. Dîvân. İbnü’l-Verdî’nin şiir¬ 
leriyle Risâletü's-seyf ve'l-kalem, Risâ- 
letü şafvi'r-rahik, el-Makâmetü'l-An- 
tâkıyye, el-Makâmetü'ş-şûfiyye, el-Ma- 
kâmetü ’l-Menbiciyye, el-Makametü ’l- 
Meşhediyye, Maköme fi’t-tâ'ûni'lAâm 
adlı makâme ve risalelerini ihtiva eden 


eser Ahmed Fâris eş-Şidyâk (İstanbul 
1300) ve Ahmed Fevzî el-Heyyib (Küveyt 
1407/1986) tarafından neşredilmiş, ayrı¬ 
ca Mecmîfatü'r-resâ^ili'l-Kemâliyye 
(Tâif 1399/1979) içinde basılmıştır. Mün- 
tehabât min Dîvâni İbni'l-Verdî adlı bir 
eserin yazma nüshası İstanbul Üniversi¬ 
tesi Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (AY, 
nr. 1387). 2. Lâmiyyetü (Nasihati!/ Vaşıy- 
yetiiyi-ihvân ve mürşidetü'l-hıllân. Mü¬ 
ellifin, oğluna hitaben yazdığı ahlâkî öğüt¬ 
leri içeren remel bahrinde yetmiş yedi be¬ 
yittik bir manzumedir. Eserin çeşitli bas¬ 
kıları olup (İstanbul 1298; Beyrut 1326; 
nşr. Muhammed Emîn el-Hancî, Kahire 
1910) üzerinde şerh, tahmîs, taştîr vb. ça¬ 
lışmalar gerçekleştirilmiştir. Ona yakın 
şerhi arasında Abdülvehhâb el-Gumrî’- 
nin el-Arfü'n-nedî, Muhammed b. Mu¬ 
hammed el-Gazzî el-Âmirî’nin et-Tuhfe- 
tü'n-nediyye ve Mes’ûd b. Haşan el-Kı- 
nâvî’nin Fethu'r-rahlmi'r-rahmân fî şer¬ 
hi Lâmiyyeti'l-ihvân (Kahire 1278) adlı 
şerhleri zikredilebilir. Son şerhin birçok 
baskısı yapılmıştır. Manzumeye dair ona 
yakın tahmisten Ahmed b. Merzûk er-Re- 
şîdî (Kahire 1310), Abdurrahman b. Yah- 
yâ el-Mellâh (Kahire 1345) ve Merzûk el- 
Mensûrî’ye (Mahmûd el-Fârisî’nin Tırâ- 
zü’l-edeb'i içinde, Kahire 1344) ait olanlar 
yayımlanmıştır. Eseri Abdullah b. Abdul- 


Zeynüddin İbnü'l-Verdî'nin eş-Şihâbü’s-şâkıb adlı eseri¬ 
nin İlk sayfası (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 1943) 
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İBNÜ'l-VERDÎ, Zeynüddin 


lah e!-İdkâvî taştîr, Necm Muhammed 
Sâlim de taştîr ve tahmis etmiştir. İshak 
Kattân, “Lamiat El Ouardî” adıyla yaptığı 
Fransızca tercümeyi ve eserin Arapça 
metnini Revue tunisienne de l'înstitut 
de Carthage'üa (1900) yayımlamış, A. 
Raux da Fransızca çevirisiyle birlikte 
Arapça metnini Züheyr b. Ebû Sülmâ mu- 
aliakasıyla birlikte neşretmiştir (Cezayir 
1905). Joel Schleifer’in “Die Lâmijah des 
İbn al-Warcü, Ein arabisches Lehrgedicht” 
adıyla Almanca’ya çevirdiği manzumeyi 
(Wien 1902) Muhammed Kamerüddin 
şerhetmiş ve Hintçe’ye tercümesini yap¬ 
mıştır. Lâmiyye, Mehmed Zihni Efendi 
tarafından Feyz-i Yezdan Tercüme-i 
Nasîhati’l-ihvân ismiyle Türkçe’ye de 
çevrilmiştir (İstanbul 1292; eser üzerine 
yapılmış diğer çalışmalar için bk. Brockel- 
mann, GAL, II, 175-1 n-.Suppl., II, 1 74- 
175). 3. Tetimmetü’l-Muhtaşar fî ah- 
bâri'l-beşer (Târîhu İbni’l-Verdî). Eserde 
müellif Ebü’l-Fidâ’nın el-Muhtasar fîAh- 
bâri'l-Beşer adli tarihini özetlemiş, 729- 
749 (1329-1349) yılları arasındaki olayları 
da kendisi kaleme almıştır. Kitabın çeşit¬ 
li baskıları vardır (I-Il, Kahire 1285, 1325; 
I-İV, İstanbul 1287; nşr. Muhammed Meh- 
dî es-Seyyid Haşan ei-Harsân, 1-11, Necef 
1969; nşr. Ahmed Rif'at el-Bedrâvî, I-Il, 
Beyrut 1389/1970). 4. Elfiyyetü İbni'l- 
Verdî fî ta c bîri’ 1-menâmât (fî ta c biri’r- 
rü’yâ) (el-Elfiyyetü’t-Verdiyye). Recez 
bahrinde yazılmış (urcûze) 1000 beyitlik 
didaktik bir manzumedir. İlk defa 1285’te 
(1868) Bulak’ta basılan eserin daha son¬ 
ra Kahire’de baskıları yapılmıştır (1303, 

1 326). 5. et-Tuhfetü'l-Verdiyye fî Müş- 
kileti'l-i c râb (fîHlmi’l-Arabiyye). 153 be¬ 
yitlik bu manzumeyi R. Abicht, Latince 
tercüme ve şerhiyle birlikte neşretmiştir 
(Breslau 1891). Eser üzerine müellif tara¬ 
fından kaleme alınan şerh Semîr Ahmed 
Abdülcevâd (Kahire 1985), Salâh Revvây 
(Kahire 1408/1989) ve Abdullah Ali eş-Şel- 
lâl (Riyad 1409/1989) tarafından yayımlan¬ 
mış, manzumeye Abdülkâdir el-İfrânî’- 
nin yazdığı el-Hediyyetü'ş-şamediyye 
adlı şerh de basılmıştır (Kahire 1323). Ab¬ 
dülkâdir b. Ömer el-Bağdâdî tarafından 
yazılan Şerhu şevâhidi't-Tuhfeti'l-Ver- 
diyye adlı eseri Nazif Hoca yayımlamıştır 
(İstanbul 1978; manzumenin diğer şerhle¬ 
ri ve yazmaları için bk. Brockeimann, GAL, 
II, 175-176). 6. el-Behcetü’l-Verdiyye 
(Behcetü’l-Hâuî). Abdülgaffâr el-Kazvî- 
nî’nin Şâfıî fıkhına dair el-Hâvi'ş-şağir 
adlı eserinin manzum hale getirilmiş şekli 
olup birçok defa basılmıştır (Kahire 1311, 
1323, 1351). Zekeriyyâ el-Ensârî tarafın¬ 
dan manzume üzerine yazılan el-Gure- 


rü'l-behiyye adlı şerh için İbn Kâsım el- r 
Abbâdî bir hâşiye kaleme almıştır (adı ge¬ 
çen şerh ve Abdurrahman b. Muhammed |_ 
eş-Şirbînî'nin haşiyesiyle birlikte, I-V, Ka¬ 
hire 1315). 7. M akamâtü İbni'l-Verdî p 
(İstanbul 1 300). 8. el-Kevâkibü's-sâriye 
fîmfeti câriye. Kadın tasvirlerine dair şi¬ 
irleri içeren bir antolojidir (Kahire 1936). 
İbnü’l-Verdî'nin edebî nesirleri Muham¬ 
med Mustafa Rıdvân tarafından Neşrü 
İbni'l-Verdî adıyla derlenmiştir (Kahire 
1986). 

İbnü’l-Verdî'nin çoğu zamanımıza inti¬ 
kal etmiş olan diğer eserleri de şunlardır: 
el-Vesâ’ilü'l-mühezzebe fi'l-mesâ’ili'l- 
mülakkabe (et-Mesâ’ilü’l-mülakkabâtü’l- 
Verdiyye, el-Mülakk^bâtü'l-Verdiyye, el- 
Mülakkabâtü i-faraziyye), eş-Şihâbü '§- 
şâkıb ve'l-Htâbü'l-vâşıb el-vâkY bi-ze- 
vi'n-nihali'i-kevâzib; Tahrîrii'1-haşâşa 
fî teysîri’l-Hulâşa, Şerhu Elfiyyeti İbn 
Mâlik, Ahvâlü'l-kıyâme, el-Es’ile ve 7- 
ecvibe, el-Hutye li'l-hırka, Lağz man- 
zûm ve cevâbü'ş-Şafedî ‘ anhü, Nevâ- 
dirü'l-ğarâTb ve Mevâridü'lAacâ’ib, 
Risale fi'l-fütüvve, Risale fî havâşşi'l- 
a^dâd, Mufaharetü (Münâzaratü)'s-seyf 
ve'l-kalem (Iştılâhu’l-haşmeyn), Şafvü'r- 
rahîk fi vaşfi'l-harîk (el-Makâmetü’d-Dı- 
maşkıyye), Manzume fi'ş-şühûdi’s-sev 5 
ve’t-taharruz minhüm, el-Minah, el- 
Lübâb fî c i lmi'l-Trûb, ed-Dürre, Ebkâ- 
rii’l-efkâr fîmüşkili'l-ahbâr, Tezkiretü 
(Müzekkiretü)'l-ğarîb, Şi‘ru münâsebât 
(bu eserlerin yazma nüshaları için bk. 
Brockeimann, GAL, II, 175-177; Suppi, 11, 
162-163). Sirâceddin İbnü’l-Verdî'ye ait 
Harîdeiü'l-'aca'ib ve ferîdetü'l-ğarâ’ib 
adlı eser bazı kaynaklarda yanlışlıkla Zey¬ 
nüddin İbnü’l-Verdî’ye nisbet edilmiştir. 
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İBNÜT-VEZÎR, Abdullah b. Ali 
(bk. ABDULLAH b. ALİ el-VEZÎR). 

İBNÜT-VEZÎR, Ebû Abdullah ' 

(jjjjjl jjjt 4İ1İAUİ jjj) 

Ebû Abdillâh İzzüddîn Muhammed 
b. İbrahim b. Alî el-Yemânî 
(ö. 840/1436) 

Zeydî-Selefi âlimi. ^ 

775 (1373-74) yılında Yemen'in Şevde 
bölgesinde doğdu. İbnü'l-Vezîr künyesini, 
beşinci ceddi Vezîr Muhammed el-Afîfî’- 
den itibaren Âlü’l-Vezîr olarak bilinen aile¬ 
sinden dolayı almıştır. İlimle şöhret bul¬ 
muş bir aile çevresinde yetişen, babası 
şair ve hatip olan İbnü’l-Vezîr, başta Ka¬ 
dı Aii b. Abdullah b. Ebü’l-Hayr ve Tecrî- 
dü'l-keşşâf sahibi Seyyid Ali b. Muham¬ 
med b. Ebü'l-Kâsım olmak üzere birçok 
hocadan kelâm, fıkıh usulü ve aklî ilimle¬ 
ri tahsil etti. Daha sonra Yemen’in o dö¬ 
nemdeki başşehri olan Taiz’e gitti, orada 
İmam Nefîsüddin b. İbrâhim el-Alevî'den 
icâzet aldı; ardından Mekke’ye geçerek 
Muhammed b. Abdullah b. Zuhayre eş- 
Şâfiî gibi âlimlerle tanıştı. Bu görüşmeler 
düşünce dünyası için bir dönüm noktası 
teşkil etti ve Zeydiyye mezhebinden ay¬ 
rılarak Selef anlayışını benimsedi. Mek¬ 
ke’de iken Yemen’deki hocalarından Sey¬ 
yid Ali b. Muhammed ile tartışmalara gir¬ 
di ve ona reddiye olmak üzere el- c Avâşım 
ve'l-kavâşım adlı eserini yazdı. Ömrünün 
sonlarında Hicaz’dan ayrılıp Yemen’e dön¬ 
dü; ancak burada mutaassıp Zeydîler’in 
sert tenkitlerine mâruz kaldığı gibi çeşitli 
merciler nezdinde hakkında iftiralarda 
bulunuldu. Bu sırada birkaç defa inziva¬ 
ya çekilerek ücra yerlerde ve mağaralar¬ 
da yaşamaya başiadı. En son uzletinde 
îşârü'l-hak adlı eserini telif ettikten kı¬ 
sa bir müddet sonra vebaya yakalanarak 
öldü ve San'a'daki Ferve b. Müseyk Mes- 
cidi'nin yanına defnedildi. 

Talebelik hayatını anlatırken gençliğini 
kelâm ve cedel ilimleriyle çeşitli mezhep 
telakkileri uğrunda harcadığını belirten 
İbnü'l-Vezîr itikadda aklî istidiâlin vâcip, 
taklidin ise küfür olduğu şeklindeki pren¬ 
sibin bu yönelişinde büyük rol oynadığını 
belirtir. Ancak kesin bir sonuca ulaşama¬ 
dığı için pişmanlık duygusuna kapıldığı¬ 
nı, bu sebeple Kitap ve Sünnet’e dönerek 
bunları incelemeye başladığını kaydeder. 
Bu incelemeleri sonunda vardığı netice¬ 
ye göre âyet ve hadislerde inanç esasla¬ 
rını ispatlayan yeterli kanıt ve İslâm mu- 
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haliflerine karşı cevapların yanı sıra teb¬ 
liğ ve irşada yönelik çeşitli yöntemlerin 
mevcut olduğunu söyleyen İbnü’l-Vezîr’in 
en son ulaştığı bu nokta kendi ifadesiyle 
mânevî açıdan şifa bulup rahatlamasını 
sağlamıştır (el-'Auâşım ue’l-kavâşım, I, 
201-202). Geri kalan ömrünü de “kesin 
bilgiye ve mânevî kurtuluşa ulaşmada en 
kısa ve fıtrata en uygun yol” olarak ta¬ 
nımladığı sahâbe ve Selef yolunu açıkla¬ 
maya ve yenileştirmeye hasretmiştir (îşâ¬ 
rü’l-hak, s. 20-21). 

İbnü’l-Vezîr dinin temel konularını ye¬ 
di grupta toplar. Bunlar zarurî ilimlerin 
ispatı, Allah’ın varlığı, birliği, isimleri, nü¬ 
büvvetin gerekliliği, fark gözetmeden 
peygamberlere iman ve bid'atları terk 
şeklinde özetlenebilir. İlkelerin ilk altısı 
İslâm’ın bütünü olup bunlara muhalefet 
veya haklarında görüş beyan etmek kü¬ 
fürdür. Hemen hemen bütün insanlar, 
Kitap ve Sünnette ayrıntılı biçimde yer 
alan bais mevzuu ilkeleri genel çerçeve 
içinde kavramaya fıtrî olarak yatkın ol¬ 
duklarından bunlar için ispat ve istid- 
lâllere girişmeye gerek yoktur (a.g.e., s. 
21 ). 

Temel itikadî meselelerde Selef meto¬ 
dunu benimseyen İbnü’l-Vezîr eserlerin¬ 
de Allah’ın varlığı, sıfatları, kader ve tek¬ 
fir gibi konularda genellikle İbn Teymiy- 
ye ekolünün görüşlerini tekrar etmiştir. 
Allah’ın varlığını ispatta fıtrat delili üze¬ 
rinde dururken inanç konularının gene¬ 
linde de Kur’ânî istidlâlleri öne çıkarma¬ 
ya çalışır. Kur’an’daki delillerin felsefî de¬ 
lillerden daha isabetli ve kesin olduğunu 
söyleyen İbnü’l-Vezîr, bu görüşünü kanıt¬ 
lamak amacıyla Tercîhu esâlîbi'l-Kur'ân 
c alâ esâlîbi'l-Yûnân adlı risâlesini kale¬ 
me almıştır. Kur’an âyetlerinin rubûbiy- 
yet, tevhid ve nübüvvetin aklen ispatın¬ 
da kâfî gelmediği düşüncesi ona göre bir 
yanılgıdan ibarettir. Zira Kur'an’da çeşitli 
aklî istidlâlleri ihtiva eden ve bilhassa Al¬ 
lah’ın varlığını belirten birçok âyet bulun¬ 
maktadır. Arazların hudûsu, imkân, ah¬ 
vâl, tevlîd, tafra gibi nazariyeler ihtilâf 
ve karışıklığa yol açtıkları için usûlü’d- 
dîn açısından bir fayda sağlamamaktadır 
(Tercîhu esâiîbi’l-KuYân, s. 9-22). 

İbnü’i-Vezîr’in eserleri incelendiğinde 
onun en çok tepki gösterdiği hususların 
kelâmcılar arasındaki ihtilâflar, mezhep¬ 
ler ve şahıslar arası tartışmalar ve gide¬ 
rek yaygınlaşan tekfir suçlamaları oldu¬ 
ğu görülür. Ona göre ihtilâfların sebebi, 
açık bir şekilde tebliğ edilen iman esasla¬ 


rının kelâmcılar tarafından zor ve kapalı 
delillerle ispat edilmeye çalışılmasıdır. 
Halbuki karmaşık istidlâller hem anla¬ 
mayı zorlaştırıp ihtilâfı arttırmakta hem 
de tekfir suçlamalarına sebep olmakta¬ 
dır. Bir ilmin güç meseleleri ele alması o 
ilimde ihtilâfların çok olmasını gerektir¬ 
mez. Meselâ matematik ve astronomi en 
ince hesapları gerektiren ilimler oldukla¬ 
rı halde hükümlerinin çoğu doğrudur ve 
üzerinde ittifak vardır. Buna karşılık ast¬ 
rolojinin konuları karmaşık, önerme ve 
öncülleri de yanlıştır. Dolayısıyla bir ilim¬ 
deki ihtilâflar zorluktan değil ondaki ku¬ 
ralların zayıflığından kaynaklanmaktadır 
(îşârü’l-hak, s. 15-20). İbnü’l-Vezîr teorik 
konularla uğraşan kelâmcının durumu¬ 
nu, henüz ortaya çıkmayan bir hastalığa 
karşı önceden ilâç kullanan kişinin duru¬ 
muna benzetir. Ona göre yıllarca kelâm 
konuları ile uğraşılsa bile yine de tahmin 
edilemeyen ve cevabı düşünülemeyen iti¬ 
razların ortaya çıkması mümkündür ( Ter¬ 
cîhu esâlîbi’l-Kudân, s. 39-40). Ancakme- 
selâ tıpta giderek yaygınlaşmaya başla¬ 
yan aşı uygulaması ve koruyucu hekimlik 
bu görüşü çürütmektedir. Çünkü gelmesi 
muhtemel bir tehlikeyi önlemek için ön¬ 
ceden tedbir almanın gereği inkâr edile¬ 
mez. 

Naslardaki istidlal metodunu öne çıkar¬ 
masının yanında akla da vurgu yapan İb¬ 
nü’l-Vezîr kuru nakil ve taklid anlayışını 
eleştirir. Onun karşı çıktığı aklîlik, Aristo 
ve Yunan düşüncesine dayalı mantıkî ku¬ 
rallar ve felsefî istidlâllerdir. İbnü’l-Vezîr, 
Kur’an ve Sünnet çerçevesindeki vahyin 
metot, işleyiş ve hedeflerine uygun bir 
aklîliği felsefî-kelâmî akılcılığa tercih et¬ 
miştir. Buna rağmen doğruluğu zorunlu 
olarak bilinen hususların yer aldığı kelâm 
ilmini inkâr etmediğini (el-Burhârıü’l-kâ- 
tT, s. 103), ayrıca kendisinden farklı dü¬ 
şünenleri de kınamadığını, fakat maksa¬ 
da ulaşmada en kısa yolu takip etmenin 
esas olduğunu belirtir (îşârü’l-hak, s. 26). 
Onun, ömrün kısalığından ve gereksiz bil¬ 
gilere dalmanın zararlarından bahsedip 
usûlü’d-dîndeki ihtilâflardan kaynaklanan 
tartışmalar arasında kaybolmaktan endi¬ 
şe duyması kendisini dininin özüne doğ¬ 
rudan ulaşma arayışına sevketmiştir. 

Zeydî-Mu’tezilî bir çevrede yetişen İb¬ 
nü’l-Vezîr’in fikrî dönüşümüne Mekke’de¬ 
ki ilim çevresinin yanı sıra Gazzâiî’de ol¬ 
duğu gibi zamanındaki ilim anlayışı ile 
ilim adamlarının tavrının da büyük tesiri 
olmuştur. Ayrıca İbn Teymiyye ile İbn Kay- 
yim’in eserlerini tanıması böyle bir terci- 
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he gitmesini hızlandırmıştır. Yemen’deki 
Zeydîler’in arasında İbnü’l-Vezîr’le başla¬ 
yan Selefî çizgi etkisini sürdürmüş ve Şev- 
kânî'ye kadar devam etmiştir. 

İbnü’l-Vezîr’in mâsum olan peygambe¬ 
rin getirdiği vahiy ile beşer düşüncesini 
karşılaştırma yanlışlığına düşerek (el- 
BurhânüT-kâtT, s. 93-104) kelâmın ne- 
bevî bir yöntem olmadığını ispatlamaya 
çalıştığı görülmektedir. Ona göre kelâm 
peygamberi bir yöntem olsaydı Kur’an’ın 
ve diğer mukaddes kitapların araz ve cev¬ 
her gibi konulara yer vermesi gerekirdi. 
Halbuki kelâm âlimleri, sağlam bir iman 
için akıl yürütmeyi zaruri görmekle birlik¬ 
te herkesi aynı istidlâl biçimini veya yal¬ 
nızca kelâmî istidlâlleri uygulamaya mec¬ 
bur tutmamışlardır. Ayrıca inanç esasla¬ 
rını sunmakla yetinmeyip onların felse¬ 
fesini de yaptıkları için kelâmcıların muh¬ 
telif terimleri kullanmaları, çeşitli fikirle¬ 
ri tartışmaları ve düşünce üretmeleri ta¬ 
biidir. 

Eserleri. 1. el-Burhânü'l-kötf ü işbâti 
(maarifeti)'ş-şâni l . 801 (1399) yılında te¬ 
lif edildiğine göre muhtemelen İbnü’l-Ve¬ 
zîr’in kaleme aldığı ilk eser olup daha ön¬ 
ceki baskısına (Kahire 1349) ve bir yazma 
nüshasına dayanılarak Mustafa Abdül- 
kerîm Hatîb tarafından yayımlanmıştır 
(Dımaşk 1409/1988). 2. Tercîhu esâlîbi'l- 
Kur’ân c alâ esâlîbi'l-Yûnân (Beyrut 
1404/1984). 3. îşârü'l-hak. Tam adı îşâ- 
rü'l-hak c ale'l-halk fî reddi'l-hilâfât‘alâ 
mezâhibi'l-hak min uşûli't-tevhîd olan 
eser 837’de (1434) müteahhirîn Selef 
metoduna göre kaleme alınmıştır. Bir 
mukaddime, on kadar bölümden ve bir 
hâtimeden oluşmaktadır. Eserin, itikadî 
konularda çok sayıda görüş ayrılığı ve tek¬ 
fir suçlamaları arasında doğru olanı tes- 
bit etmek ve yanlışları ayıklamak amacıy¬ 
la yazıldığına işaret edilen mukaddime¬ 
den sonra sırasıyla ilim bahsi, tevhid ve 
nübüvvetin ispatı, bid’atlar, te’vil, esmâ-i 
hüsnâ, Allah’ın fiillerinde hikmet, irade 
ve kader, ef’âl-i ibâd ve tekfir konularına 
yer verilmiştir. Kelâm kitaplarından farklı 
bir tasnif ve üslûba sahip olması, ihtilâf¬ 
ların çözümünde Kur’an’a sıkça referans 
yapılması eserin beğenilen taraflarıdır 
(Şevkânî, II, 91 ). Ancak düzenli bir siste¬ 
matiğinin bulunmaması ve çokça tekrar 
içermesi kitaptan faydalanmayı zorlaştır¬ 
maktadır. Birçok baskısı bulunan (Kahire 
1318, Kahire, ts. ; Beyrut 1403/1983) ese¬ 
rin mukaddimesi, A. Mustafa Hüseyin 
Sâlih tarafından yüksek lisans tezi olarak 
tahkik edilip yayımlanmıştır (baskı yeri 
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yok, Dârü’l-Yemeniyye, 1405/1985). 4. Tah- 
rirü'l-kelâm times^eleti'r-rü’ye ve zik- 
ru mâ dâre beyne ’l-MuHezile ve'l-Eş- 
c ariyye. Rü’yetullah konusundaki farklı 
görüş ve delilleri ihtiva eden bir risâledir 
(San'a, Mektebetü'l-câmii'l-garbiyye, nr. 
35). S. el-’Avâşım ve'l-kavâşım fi'z-zeb 
c an sünneti Ebi'l-Kâsım. İbnü’l-Vezîr’in 
en hacimli eseri olup Selef yoluna dön¬ 
dükten sonra Yemen’deki hocası Cemâ- 
leddin b. Ebü’i-Kâsım tarafından kendi¬ 
sine gönderilen ve hadis ehlini hedef alan 
risâlelere karşı yazılmıştır (nşr. Şuayb el- 
Arnaût, Amman 1406/1986; Beyrut 1412/ 
1992). 6. er-Ravzü'l-bâsim muhtaşarü’l- 
!Avâşım ve'l-kavâşım (Kahire 1385/1965; 
Beyrut 1399; Riyad 1403). 7. Tenkihu'l-en- 
zâr ti c ulûmi'l-âşâr. Emîr es-San‘ânî ta¬ 
rafından Tavzîhu'l-efkâr li-me c ânî Ten- 
kihi'l-enzâr adıyla şerhedilmiştir (nşr. M. 
Muhyiddin Abdülhamîd, Kahire 1366). 8 . 
el-Husâmü'l-meşhûr fi'z-zeb c ani'l- 
İmâmi'l-Manşûr. Mansûr Ali b. Selâhad- 
din’in imamlığına yapılan itirazlara red¬ 
diye olup San‘a’daki Mektebetü’l-câmii’l- 
garbiyye’deyazma nüshası mevcuttur (Ali 
b. Ali Câbir el-Harbî, I, 94). 9. el- c Uzle ve 
kabûlü'l-büşrâ bi't-teysîr li'l-yüsrâ 
(Tanta 1412/1992). 10. el-Emr bi'l- c uzle 
ti âf}iri'z-zamân (Enîsü’l-ekyâs fî faili’l- 
tirâzi ‘a ni’n-nâs) (nşr. İbrahim b. Abdül- 
mecîd, Riyad 1413). Bunların dışında kay¬ 
naklarda İbnü'l-Vezîr’e nisbet edilen baş¬ 
ka eserler de vardır (Rızkel-Hacer, s. 103- 
114; Abdullah Muhammedel-Habeşî, Fih¬ 
risti mahtûtât, s. 40, 65, 123; Ali b. Ali Câ¬ 
bir el-Harbî, 1,89-101). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Vezîr, İşârü’l-hak ’ale’l-halk , Beyrut 
1403/1983, s. 15-21, 26;a.mlf„ el-Burhânü’l- 
kâtü (nşr. Mustafa Abdülkerîm el-Hatîb), Dımaşk 
1409/1988, s. 93-104; a.mlf., Tercîhu esalîbi’l- 
Kur’ân ‘ala esâlîbi'l-Yünân, Beyrut 1404/1984, 
s. 9-22, 39-40; a.mlf., el-'Avâşım ue’l-kauâşım 
(nşr. Şuayb el-Arnaût), Beyrut 1412/1992,1, 201- 
202; Sehâvî, ed-Dau’ üi-lâmb, VI, 272; Şevkâ- 
nî, el-Bedrü't-tâlti, II, 81-93; Brockelmann, GAL 
Suppl, II, 249; Hediyyetü'l-'ârifîn, II, 190-191; 
Rızk el-Hacer, İbnü’l-Vezîr et-Yemenî ue menhe- 
cühüi-kelâmî, Cidde 1404/1984, s. 103-114; 
Abdullah Muhammed el-Habeşî, Meşâdirüi-fık- 
ri’l-İslâmî fı’l-Yemen, Beyrut 1408/1988, s. 130- 
131; a.mlf., Fihnsü mahtûtâti ba'zi’l-mektebâ- 
ti’l-hâşşa fi’l-Yemen, London 1994, s. 40, 65, 
123; Ali b. Ali Câbir el-Harbî, İbnü’l-Vezîr ue 
ârâ’ühü'l-Ttikâdiyye ue cühüdühü fı’d-difâ ‘ 
‘ani’s-sünneti’n-nebeuiyye, Mekke 1417/1996, 
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İBNÜ’l-VEZÎR el-MAGRİBÎ 

(bk. VEZİR el-MAGRİBÎ). 
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İBNÜ ’z-ZÂGÜNÎ 

Ebü’l-Hasen Alî b. Ubeydillâh 
b. Nasr el-Bağdâdî 

(ö. 527/1132) 

Hanbelı âlimi. 

L J 

45S Cemâziyelevvelinde (Mayıs 1063) 
doğdu. Bağdat’a bağlı Zâgünî köyüne nis- 
betle İbnü’z-Zâgünî diye anıldı. Ebü’l-Ga- 
nâim İbnü’l-Me’mûn, Ebü’l-Hüseyin İb- 
nü’n-Nakür, Ebû Muhammed İbn Hezâr- 
merd es-Sarîfînî, Ebû Ca’fer İbnü’l-Müs- 
lime gibi âlimlerden ilim tahsil etti. Özel¬ 
likle fıkıh ve usulü, hadis, kıraat alanların¬ 
da yetişen İbnü’z-Zâgünî aynı zamanda 
etkili bir hatip ve vâizdi. Kendisinden 
Ebü’l-Kâsım İbn Asâkir, Ebû Mûsâ el-Me- 
dînî. Sadaka b. Hüseyin, Ebû Tâhir es-Si- 
lefî, Ömer b. Taberzed, Ebü’l-Ferec İbnü’l- 
Cevzî gibi şahsiyetler ders aldı ve rivayet¬ 
te bulundu. Devrinde Hanbeiî mezhebi¬ 
nin önde gelen âlimlerinden biri olan ve 
hadis münekkitlerince güvenilir kabul edi¬ 
len İbnü’z-Zâgünî 16 Muharrem 527’de 
(27 Kasım 1132) Bağdat’ta vefat etti ve 
İmam Ahmed Kabristanı’na defnedildi 
(İbn Receb, i, 182). 

Kelâm metoduna karşı çıkan ve dinle 
felsefeyi bir araya getirmek isteyenlerin 
her ikisine muhalefet etmek durumunda 
kalacağını, dolayısıyla Selef yolundan git¬ 
menin en güvenilir yol olduğunu ileri sü¬ 
ren İbnü’z-Zâgünî (Zehebî, Mîzânü’l-Tti- 
dâl, m, 144), katı Selefî yaklaşımından 
dolayı öğrencisi İbnü’l-Cevzî tarafından 
tenkit edilmiş ve Müşebbihe gibi düşün¬ 
mekle suçlanmıştır (Âmine Muhammed 
Nusayr, s. 49). Fıkıhta ise Hanbeiî mezhe¬ 
bi içinde farklı ictihadlarda bulunmuş ve 
bazı şâz görüşleri savunmuştur ( İbn Re¬ 
ceb, I, 182-184). 

Eserleri. 1. et-Telhîş fi'l-ferâ’iz (Berlin 
Staatsbibliothek, nr. 4690). 2. Târih. Sâbit 
b. Kurre es-Sâbî’nin eserinin zeyli olup Ha¬ 
life Müsterşid-Billâh’ın hilâfete gelmesin¬ 
den kendi ölümüne kadar olan olayları ih¬ 
tiva eden kitabın bir parçası Berlin Staats- 
bibliothek’te bulunmaktadır ( DMBİ, İli, 
610) Kaynaklarda İbnü’z-Zâgünî’ye el-İk- 
nâ c , el-Vâzıh, el-Hilâfü'l-kebîr, el-Müf- 
redât, Gurerü'l-beyân ti uşûli'l-fıkh, el- 
Fetâvâ, Menâsikü’l-hac, ed-Devrve'l- 
veşâyâ, el-îzâh ti uşûli'd-dîn, Mesâ’il 
fi'l-Kur'ân, Makale ti'l-harf ve'ş-şavt 
gibi eserlerle Dîvânü hufab ve c Uvey- 
şu'l-mesâtili'l-hisâbiyye adlı bazı kitap¬ 
lar da nisbet edilmektedir. 
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1997, III, 109-112 ; Keşfü'z-zunün, I, 290; II, 
2001; Ahlwardt, Verzeichnis,\V, 189-190;Âmi- 
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rut 1407/1987, s. 48-49; Ali Ekber Ziyâî. “İbn 
Zâgünî’’, DMBİ, III, 610. rri 

Uîl Saffet Köse 

[ İBNÜ’z-ZEMLEKÂNÎ ' 

(JUOL.jJljj!) 

Ebü’l-Meâlî Kemâlüddîn Muhammed 
b. Alî b. Abdilvâhid 
el-Ensârî ed-Dımaşkî 
(ö. 727/1327) 

Şafiî fakihi ve kâdılkudât. 

L J 

667 (veya 666) yılı Şevval ayında (Hazi¬ 
ran 1269 veya 1268) Dımaşkta doğdu. Bü¬ 
yük dedesi Abdülkerîm, Dımaşk yakınla¬ 
rındaki Gota’ya bağlı Zemlekâ (Zemlekân, 
Zimlikân) köyünde hatiplik yaptığından de¬ 
desi İbn Hatîb Zemlekân, kendisi de İb- 
nü’z-Zemlekânî lakabıyla, ayrıca sahâbî 
Ebû Dücâne Simâk b. Haraşe el-Ensârî’- 
nin soyundan geldiği için Simâkî nisbesiy- 
le anılır. Dinî ilimlerle ilgili birçok temel 
metni ezberledikten sonra Tâceddin İbn 
Firkâh el-Fezârî’den fıkıh, Bahâeddin İb- 
nü’z-Zekî ve Safiyyüddin el-Urmevî’den 
usul, Bedreddin İbn Mâlik’ten sarf ve na¬ 
hiv, Bedreddin İbnü’l-Muhaddis ve Nec- 
meddin İbnü'l-Busays’tan hat dersleri al¬ 
dı. Ebü’l-Ganâim İbn Allân, Fahreddin İb- 
nü’l-Buhârî, İbnü’l-Vâsıtî, İbnü’l-Kavvâs, 
İbnü’l-Mücâvir gibi muhaddislerden ha¬ 
dis dinledi: mantık ve cedel ilminde de¬ 
rinleşti. On dokuz yaşında iken ders okut¬ 
maya, ardından da fetva vermeye başla¬ 
dı. Dımaşk’ta el-Âdiliyyetü’s-Suğrâ, Tür- 
betü Ümmi’s-Sâlih, eş-Şâmiyyetü’l-Ber- 
râniyye, ez-Zâhiriyyetü’l-Cevvâniyye gi¬ 
bi medreselerde müderrislik yaptı. 716 
(1316) yılında Dârü’l-hadîsi’l-Eşrefiyye’- 
nin meşihatlığına getirildi ve burada tef¬ 
sir, hadis ve fıkıh dersleri okutmaya baş¬ 
ladıysa da bu görevi ancak on beş gün 
sürdü. Öğrencileri arasında Selâhaddin 
Halîl b. Keykeldî el-Alâî ve Fahreddin 
Muhammed b. Ali el-Mısrî gibi âlimler 
vardır. 
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İlmî faaliyetlerinin yanı sıra idari ve ka- 
zâî görevlerde de bulunan İbnü’z-Zemle- 
kânî bir süre Dîvân-ı İnşâ’da kâtiplikyaptı. 
Hazine nâzırlığı ve beytülmâl vekâletini 
ve Şam nâibi Cemâleddin el-Efram’ın di¬ 
van nâzırlığını yürüttü. 707’de (1 307) bir 
müddet Dımaşk’taki Bîmâristânü’n-Nû- 
rî’nin yöneticiliğini üstlendi. Ömrünün so¬ 
nuna doğru Halep kâdılkudâtlığma (bazı 
kaynaklara göre kadılığına) tayin edildi 
(724/1324) ve bu görev sebebiyle üç yıl 
kadar Halep’te kaldı. Bu sırada Sultâniy- 
ye, Seyfiyye, Asrûniyye ve Esediyye med¬ 
reselerinde ders verdi. 727 Şâban ayında 
(Haziran-Temmuz 1327) Hanefî fakihi ve 
Dımaşk kadısı Sadreddin Ali b. Ebü’l-Kâ- 
sım el-Basrî vefat edince el-Melikü’n-Nâ- 
sır Muhammed b. Kalavun tarafından 
kendisine Dımaşk kadılığı verilmek üzere 
Mısır’a davet edilen İbnü’z-Zemlekânî yol¬ 
culuğu sırasında Bilbîs’te vefat etti (16 
Ramazan 727/ 5 Ağustos 1327). Cenazesi 
Kahire’ye götürülerek Karâfe Kabrista- 
nı’nda İmam Şâfıî’nin türbesine yakın bir 
yere defnedildi. Onun aynı zamanda çok 
iyi bir hattat olduğu rivayet edilir. 

İbnü’z-Zemlekânî, döneminde Şâfiî 
mezhebinin otoritesi kabul edilmiş, ders 
verme, fetva ve münazara konusunda 
başvuru mercii olmuştur. Onu son müc- 
tehidlerden sayan öğrencisi Zehebî ken¬ 
disi için “asrın âlimi” tabirini kullanmış 
(el-Mu c cemü’l-muhtaş, s. 247), çağdaşı Sa- 
fedî de benzeri ifadelere yer vermiştir 
(A c yânüî- c aşr, 111, 81). Ebü’l-Fidâ İbn Ke¬ 
sir, İbnü’z-Zemlekânî’yi Şam bölgesinde 
Şâfiîler’in öğretim, fetva ve cedelde ima¬ 
mı olarak tanıttıktan sonra özellikle ders 
verme gayreti, tarzı ve üslûbundan öv¬ 
güyle söz etmiştir. Eş’arî kelâmını da iyi 
bilen ve güçlü bir münazaracı olarak ta¬ 
nınan İbnü’z-Zemlekânî’nin, Takıyyüddin 
İbn Teymiyye ve Sadreddin İbnü’l-Vekîl ile 
çeşitli konulardaki tartışmaları nakledil¬ 
mekte (İbnü’d-Devâdârî, IX, 133-135), kay¬ 
naklar İbn Teymiyye ile olan çekişmesinin 
husumet derecesinde olduğunu yazmak¬ 
tadır (İbn Kesîr, XIV, 132). 

Bazı görüşleri ve fetvaları kaynaklarda 
zikredilen İbnü’z-Zemlekânî’nin (Sübkî, 
IX, 201-206; Safedî, el-Vâfl, IV, 220-221) 
aynı zamanda iyi bir şair olduğu belirtil¬ 
mekte, çeşitli beyit ve kasidelerine yer ve¬ 
rilmektedir. Cemâleddin İbn Nübâte ei- 
Mısrî onun için bir kaside yazmış, bu kasi¬ 
deye başka şairler tarafından birçok na¬ 
zire kaleme alınmıştır (Safedî, el-Vâft, IV, 
219-220; Kütübî, IV, 11; İbn Nübâte el-Mıs- 
rî, s. 405-407; Sübkî, IX, 193-200). 


Eserleri. 1.‘ Ucâletü'r-râkib ü zikri eş¬ 
refi'1-menâkıh (nşr. Hayrullah eş-Şerîf, 
Dımaşk 1414/1993). Hz. Peygamber’in fa¬ 
ziletlerine dairdir. Ziriklî bu eserin daha 
önce basılmış olduğunu söylemekteyse 
de yer ve baskı tarihi vermemektedir. 2. 
Tahkîku'l-evlâ miri ehli'r-refîkiT-a c lâ 
îî tefâdıli ehli'l- c ulûm ve’l-tflâ (Brockel- 
mann, GAL, II, 85). Bazı kaynaklarda Faz- 
lü'l-melek c ale’l-beşer adıyla kaydedi¬ 
len eser de bu kitap olmalıdır. 3. el-Bur- 
hânü'I-kâşif c an TcâziT-Kur’ân (nşr. Ah- 
med Matlûb - Hatice el-Hadîsî, Bağdat 
1974). 4. Mevlidü’n-rıebî(a.g.e., a.y.). 

İbnü’z-Zemlekânî’nin kaynaklarda adı 
geçen diğer eserleri de şunlardır: ed-Dür- 
retü'l-mudıyye fi'r-red *alâ İbn Teymiy¬ 
ye (KâtibÇelebi'nin bu isimle kaydettiği 
risalenin adı klasik kaynaklarda er-Red 
c a/â İbn Teymiyye fi mes’eleti’t-talâk şek¬ 
linde geçmektedir), el- c Amelü'l-makbûl 
fî ziyûreti'r-Resûl (er-Red c a/â İbn Tey¬ 
miyye fîmes’eleti’z-ziyâre), Şerhu Fuşû- 
şi'l-hikem li'ş-Şeyhi'l-ekber, el-Minhâc 
fî ta c lîkâti'l-îlâc fî Hlmi'l-Bah, Vefeyâ- 
tü'l-cTyân fi’t-târîh ve't-terâcim, Uşû- 
lü'l-fıkh, el-Fetâvâ, Şerhu c Umdeti'l- 
ahkûm. Müellif ayrıca Nevevî’nin el-Min- 
hûc’ı ile Abdülhak el-İşbîlî’nin el-Ah- 
kâmü'ş-şuğrâ’smı şerhetmeye ve el- 
Ümm’ü düzenlemeye başlamış, fakat bu 
eserleri tamamlayamamıştır. 
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İBNÜ’z-ZERKÂLE 

(*%))! 

Ebû İshâk İbrâhîm b. Yahya 
en-Nakkâş et-Tuleytûlî el-Kurtubî 
(ö. 493/1100) 

Endülüslü astronom. 

L J 

Hayatı hakkında çok az şey bilinmekte¬ 
dir. XI. yüzyılın ilk çeyreğinde muhteme¬ 
len Tlıleytula’da (Toledo) doğmuştur (İb- 
nü'l-Ebbâr, I, 169). İbnü’z-Zerkâle künye¬ 
sinin bazı kaynaklarda Zerkâlî şeklinde 
geçmesinden aslında bir lakap olduğu 
(“veledü’z-Zerkıyâl”, İhbârü’l-' : ulemâ > , s. 
57) ve muhtemelen “zerkâ” (mavi gözlü) 
sıfatından Ortaçağ Latincesi’ndeki “-el- 
lus / -e!” küçültme ekiyle türetildiği belir¬ 
tilmektedir (DSB, XIV, 592). Latin kaynak¬ 
larında adı Azarquiel, Arzachel, Azarchel, 
Arzakal ve Elzarkal şeklinde geçer. Batılı 
ilim adamlarının çoğu onu yahudi kimli¬ 
ğiyle tanıtmaktaysa da Fransız ilimler 
tarihçisi Pierre Duhem, Le systeme du 
monde, histoire des doctrines cos- 
mologiques de Platon â Copernic adlı 
eserinde müslüman olduğunu ispat et¬ 
miştir (/A, V/2, s. 876). 

Sanatkâr bir aileden gelen İbnü’z-Zer- 
kâle’nin el sanatlarında gösterdiği maha¬ 
ret, Tuleytula Kadısı Sâid el-Endelüsî’nin 
hizmetine girmesine vesile olmuş, yaptığı 
gözlem aletleriyle kısa sürede dikkatleri 
üzerine çekince kendisine astronomi ala¬ 
nında yetişmesi için imkân tanınarak çe¬ 
şitli kitaplar sağlanmıştır. 454 (1062) yı¬ 
lında Tuleytula Emîri Yahyâ b. İsmâil el- 
Me’mûn tarafından kurulan astronomik 
gözlem heyetinin üyeliğine, daha sonra 
da başkanlığına getirildi. Tlıleytula’nın bü¬ 
yük hayranlık uyandıran su saatlerini imal 
etmesiyle ün kazandı; Moses ben Ezra (ö. 
1135 [?]) bu saatler için yazdığı manzu¬ 
meye onun adıyla başlamıştır. İbnü’z-Zer- 
kâle’nin saatleri oldukça kesin bir ay tak¬ 
vimini esas alıyordu ve bir ölçüde Avru¬ 
pa’da XVII. yüzyılda yaygın olan saatlere 
öncülük etmişti. 

İbnü’z-Zerkâle, Kastilya-Leon Kralı VI. 
Alfonso’nun 1078’de Tuleytula’yı zaptet¬ 
mesinin ardından Kurtuba’ya yerleşmiş 
ve çalışmalarını burada sürdürerek Regu- 
lus yıldızının boylamını ve gezegenlerin 
en yüksek noktalarını belirlemiştir. Bazı 
müellifler, onun son gözlemlerini 480’de 
(1087) gerçekleştirmiş olmasından hare¬ 
ketle o yıl vefat ettiğini ileri sürmüşlerse 
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de İbnü’l-Ebbâr, ay ve gün belirterek 8 
Zilhicce 493 (14 Ekim 1100) tarihinde 
Kurtuba’da (Cordoba) öldüğünü bildir¬ 
mektedir ( et-Tekmile, i, 170). Yetiştirdiği 
öğrecilerin en önde geleni Muhammed 
b. İbrahim b. Yahyâ es-Seyyid’dir: ancak 
onun asıl etkisini, daha sonraki astronom¬ 
lar kuşağından İbnü’l-Kemmâd et-Tûni- 
sî, Bitrûcî, İbnü’l-Hâim, İbn İshak, Ebü’l- 
Hasan Ali, İbnü’l-Bennâ el-Merrâküşî ve 
Abraham İbn Ezra üzerinde görmek 
mümkündür. 

Eserleri. 1. Tuleytula Zîci. Arapça aslı 
kayıptır. Biri Gerardo de Cremone, diğeri 
muhtemelen Sevillalı Juan tarafından 
yapılmış Latince tercümeleri günümüze 
ulaşmıştır. Eser Sâid el-Endelüsî’nin gö¬ 
zetiminde başlatılan, İbnü’z-Zerkâle’nin 
de içinde ve daha sonra başında yer aldı¬ 
ğı astronomik gözlem çalışmalarının so¬ 
nuçlarına dayanmaktadır. Muhammed b. 
Mûsâ el-Hârizmî, Bettânî, Hermes ve Sâ- 
bit b. Kurre’nin zîclerinden de faydalanı¬ 
larak meydana getirilen bu zîc Batı dün¬ 
yasında çok etkili olmuş, 1140’larda ha¬ 
zırlanan ve Alionsine Cetvelleri yerini 
alıncaya kadar XII. yüzyıl boyunca bütün 
Avrupa’da kullanılan Marsilya Cetvel¬ 
leri ona dayanarak düzenlenmiştir. Regi- 
omontanus bu zîci özetleyen bir çalışma 
yapmış, Copernicus de De revolutioni- 
bus orbium coelestiurri unda ondan bah¬ 
setmiştir (Sezgin, VI, 43). Eser hakkında 
yapılmış modern incelemeler arasında, 
J. M. Milas Vallicrosa’nın Estudios sobre 
Azarquiel ( Madrid - Granada 1943-1950) 
adlı klasikleşmiş eserinin yanı sıra G. J. 
Toomer’in “A Survey of the Toledan Tables” 
adlı uzun makalesi (Osiris , XV |Bruges 
1968], s. 1-174) zikredilebilir. 2. el-Kdnûn. 
Müellifin, Proklos’un öğrencisi Ammo- 
nios’a nisbet edilen 800 yılının hemen ön¬ 
cesine ait malzemelere dayalı bir almana¬ 
ğı ıslah etmek suretiyle meydana getir¬ 
diği eserdir (Sezgin, V, 187). Hipparkhos 
ve Batlamyus’tan da faydalanılan kitap¬ 
ta, gerek gezegenlere ait değerlerin ge¬ 
rekse trigonometrik fonksiyonların tes- 
bitinde çeşitli kaynak ve yöntemler uzlaş- 
tırılmaktadır. Pavialı Johannes’in 1154’- 
te ve Saint Cloudlu Guillaume’un 1296’- 
da Latince’ye tercüme ettiği eser, Jacob 
ben Tibbon tarafından 1301’de İbrânîce’- 
ye ve bunlardan başka Portekiz, Katalan 
ve Kastilya dillerine çevrilmiş, ayrıca hak¬ 
kında bir makale kaleme alınmıştır (M. 
Boutelie, “The Almanac of Azarquiel”, 
Cerıtaurus, XI1/1 (Copenhagen 1967], s. 12- 


19). 3. Suma referente al movimiento 
del sol. Literatürde İspanyolların verdiği 
isimle tanınan eser kayıptır; hakkmdaki 
bilgiler Tratado relativo (aş. bk.) deni¬ 
len eserinden elde edilmektedir. Kitabın 
konusu güneş apojesinin hareketi üzeri¬ 
nedir. İbnü’z-Zerkâle bu eserinde, yıldız¬ 
lara nisbetle güneş apojesinin (medâr-ı 
şemsin eve noktası) hareketini güneşin tâ¬ 
dil merkezinin yüzyıllık bir değişimi ola¬ 
rak açıklar ki bu keşif onun astronomi il¬ 
mine yaptığı en önemli katkıdır. Bu çalış¬ 
masıyla yirmi beş yıllık rasatlardan fayda¬ 
lanarak güneş apojesinin öz hareketinin, 
batıdan doğuya doğru yılda 12.04 sani¬ 
yelik bir değişim gösterdiğini bulmuştur 
ki bu değer bugünkü ölçülere göre 11.8 
saniyedir. Ondan yaklaşık iki asır önce Sâ- 
bit b. Kurre, bu düzensizliğin rasatların 
duyarlı olmayışından kaynaklanmadığını, 
bunun kanunlara bağlı bir değişime tâbi 
olduğunu sezmiş, fakat bir açıklama ge¬ 
tirememişti. Öte yandan İbnü’z-Zerkâle, 
ekliptiğin eğimi rasatları ile daha öncele¬ 
ri bulunmuş değerleri mukayese ederek 
bu eğimin 23° 33’ ile 23° 53’ arasında sa- 
lındığı sonucuna varmış, bununla bera¬ 
ber yanlış olarak ekinoks (gece ile gündüz 
eşitliği) noktasının titrediğini kabul et¬ 
miştir. Batlamyus astronomisinde güne¬ 
şin eve noktası sabit ve tâdil merkezi de 
değişmez olduğundan bu durumu göz 
önünde tutarak güneş için yeni bir teori 
önermiş ve bununla tâdil merkezindeki 
düzensizliği ortadan kaldırmıştır. Bu te¬ 
oriye göre medâr-ı şems merkezi küçük 
bir daire üzerinde hareket ediyordu ve 
şüphesiz bu görüş Batlamyus’un meka¬ 
nik sistemine tersti. Zira böylece yırtılma 
(hark) ve bitişmeyi (iltiyâm) kabul etme¬ 
yen Batlamyus’un billûrî felekleri dahi¬ 
linde bir yırtılmayı kabul etmek gereki¬ 
yordu. İbnü’z-Zerkâle bu teorisiyle Bat¬ 
lamyus astronomisine büyük bir darbe 
vurmuş oldu. Nitekim Paris Rasathânesi 
müdürlerinden Laland, L'astronomie ad¬ 
lı kitabının I. cildinde İbnü’z-Zerkâle’nin 
astronomiye çok önemli bir katkıda bu¬ 
lunduğunu söylemekte ve nazariyesini 
Copernicus’un kullandığını, Horacius’un 
aya uyguladığını ve daha sonra da New- 
ton ile Halley tarafından bugünkü astro¬ 
nomiye uyacak şekle getirildiğini yazmak¬ 
tadır (İA, V/2, s. 877). İbnü’z-Zerkâle’nin 
bu keşfi Marsilya Cetvellerinde de gös¬ 
terilmiş, ayrıca XIII. yüzyılın ikinci yarısın¬ 
da yaşamış Ebü’l-Hasan Ali adlı bir astro¬ 
nom tarafından da açıklanmaya çalışıl¬ 
mıştır (DSB, XIV, 593). G. J. Toomer, İb¬ 


nü’z-Zerkâle’nin güneşin hareketi teori¬ 
siyle ve bu teorinin Latin dünyasına ve Rö¬ 
nesans astronomi geleneğine etkisiyle il¬ 
gili iki önemli çalışma yayımlamıştır (“The 
Solar Theory of al-Zarkâl: A History of 
Errors”, Cerıtaurus, XIV11969], s. 306-336; 
“The Solar Theory of az-Zarkâl: an Epi- 
logue”, From Deferent to Equant içinde, 
New York 1987, s. 513-519). Julio Samsö 
ve Eduardo Millas, İbnü’z-Zerkâle’nin bu 
eserinin astronom İbnü’l-Bennâ el-Mer¬ 
râküşî (ö. 721/1321) üzerindeki etkisini 
incelemişler, bu etkinin İbn İshak, İbnü’l- 
Kemmâd ve İbnü’l-Hâim’in eserleriyle îb- 
nü’l-Bennâ’ya intikal ettiğini tesbit et¬ 
mişlerdir. Bu çalışma, İbnü’z-Zerkâle’nin 
kayıp olan eserinin muhtevasını söz konu¬ 
su etkiler aracılığıyla ortaya koymaya yö¬ 
neliktir (Islamic Astronomy and Medie- 
ualSpain, s. 1-35). 4. Tratado relativo 
al movimiento de las estrellas tijas. 
Yalnızca Samuel ben Yehuda’nın İbrânîce 
çevirisiyle günümüze ulaşan ve literatür¬ 
de İspanyolların verdiği isimle tanınan 
eser sabit yıldızlar feleğine ait hareketin, 
arzın merkezini bir daire veya episikl üze¬ 
rindeki hareketli bir noktayla birleştiren 
doğru çizginin hareketiyle belirlendiği te¬ 
zini matematik yoluyla ispata çalışmak¬ 
tadır. Önce Sâbit b. Kurre’nin ortaya attı¬ 
ğı bu teze titreme (trepidation) teorisi de¬ 
nilmektedir. S. Kitâbü'l-Amel bi'ş-şa- 
fîhati'z-Zerkâliyye el-mü c adde li-câ- 
miTl-âfcık (Kitâbü’l-Amel bi’ş-şafihati’z- 
zlciyyeti’l-meuzîTa li-takviyeti’l-keuâkib). 
Batı dünyasında “azafea" olarak bilinen 
“es-safîha” adlı astronomi aleti hakkın¬ 
dadır. İbnü’z-Zerkâle, ekvator dairesiyle 
ekliptik dairesinin stereografik izdüşüm¬ 
lerini bir tür usturlap olan bu aletle bir¬ 
leştirmiştir. İbnü’l-Kıftî, “safîhatü’z-Zer- 
kıyâl” dediği bu aletin İslâm coğrafyasının 
doğu kesiminde uzunca bir süre anlaşıla¬ 
madığını yazmaktadır (lhbârü’l- c ulemâ\ 
s. 57). Eser iki merhalede geliştirilmiştir. 
İbnü’z-Zerkâle, 1078’den önce yazdığı ilk 
risâleyi Tuleytula Emîri Yahyâ b. İsmâil 
el-Me’mûn’a (eş-Şafihatü’l-Me’mûniyye), 
daha sonra genişleterek ikinci defa kale¬ 
me aldığı nüshayı da el-Mu‘temid b. Ab- 
bâd’a ( eş-Şarıhatü’DAbbâdiyye ) ithaf et¬ 
miştir. Bu çalışmalardan İkincisinin biri 
100 bölümlü, öteki altmış bir bölümlü 
olan iki ayrı şekli bulunmaktadır ve bun¬ 
ların ilki X. Alfonso, Batı ilim âleminde da¬ 
ha etkili olan diğeri ise Jacob ben Tibbon, 
Moshe Galino ve Guilelmus Angilicus ta¬ 
rafından tercüme edilmiştir. Eseri İbnü’l- 
Bennâ el-Merrâküşî Risale c ale'ş-şafîha - 
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ti'z-Zerköliyyeti'l-Câmi c a (nşr. Muham¬ 
med el-Arabî el-Hattâbî, Mecelletü Da c ue- 
ti’l-hak, sy. 241 (Rabat 1985], s. 20-25; sy. 
242, s. 19-24;a.mlf., c llmü’l-meuâkît: uşû- 
ICıhû ue menâhicühû, Muhammediye 
1407/1986, s. 136-174) adıyla ihtisar et¬ 
miştir. Osmanlı Padişahı II. Bayezid’in em¬ 
riyle Mirim Çelebi eserin konusunu oluş¬ 
turan usturlap hakkında Farsça bir risâle 
yazmıştır; bir nüshası Kandilli Rasathâne- 
si Bilim Tarih Müzesi’ndedir ( nr. 120/3). 
Müellifin bu risâleleri üzerine yapılmış en 
son çalışma Roser Puig Aguila'a aittir (Los 
tratados de cnostruccion y uso de la Aza- 
fea de Azarquiel, Madrid 1987). İbnü’z- 
Zerkâle’nin safiha adlı aleti, İbn Tîbûgâ 
(Tayboğa) adlı astronomi bilgininin icat et¬ 
tiği “şekkâzî” adıyla bilinen kadranın da 
temelini oluşturmuştur. İbn Tîbûgâ’nın 
aletine bu ismi vermesi, safihadan bahse¬ 
den yazmalarda “şekkâziyye” adının da 
kullanılmış olmasıyla ilgilidir. 6. Tratado 
de la lâmina de los siete planetas. 1081 
yılında yazılıp İbn Abbâd el-Mu‘temid’e it¬ 
haf edilen eserin önemi Merkür’ün yörün¬ 
gesinin eliptik olduğu iddiasını taşıması¬ 
dır. X. Alfonso’nun emriyle Kastilya dili¬ 
ne çevrilen nüshada bu husus çizimlerle 
gösterilmektedir (Samsö - Mielgo, XXV/4 
11994|, s. 289-292). İbnü’z-Zerkâle bu ese¬ 
rinde, Kepler’in Astronomla nova’sında 
Mars için yaptığını çok önceden ortaya 
koymuş ve ilk olarak eliptik yörünge kav¬ 
ramına ulaşmıştır. Kepler’in onun bu fi¬ 
kirlerinden yararlanmış olabileceği akla 
gelse de bu konuda henüz bir delil bulun¬ 
mamaktadır (DSB, XIV, 594). 7. Kitâbü’t- 
Tedbîr. Astroloji üzerinedir (Brockel- 
mann, GAL, I, 623). 8. Kitâbü'l-Medhal 
ilâ C ilmi'n-nücûm (Siîleymaniye Ktp., Fâ¬ 
tih, nr. 3439, vr. 142-150). 
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İBNÜ’z-ZEYYÂT, 
Muhammed b. Abdüimelik 

(b^LUJfjuc Oasu ı OİJjJI /ol ) 

Ebû Ca’fer Muhammed b. Abdilmelik 
b. Ebân b. Ebî Hamza ez-Zeyyât 
(ö. 233/847) 

Abbasî veziri, kâtip, şair, 
edip ve dil âlimi. 

L J 


173 (789) yılında Bağdat’ta doğdu. 
Kerhli zengin bir tüccarın oğlu olduğun¬ 
dan iyi bir öğrenim gördü. İlme, şiir ve 
edebiyata ilgi duyuyor, babası ise ticaret¬ 
le meşgul olmasını istiyordu. Halife Me’- 
mûn’un valilerinden Haşan b. Sehl’i öven 
kasidesine karşılık 10.000 dirhem ihsana 
nâil olunca babası meslek seçimi konu¬ 
sundaki ısrarından vazgeçti. Bu olaydan 
sonra kendini İlmî çalışmalara veren İb- 
nü’z-Zeyyât özellikle nahiv ve lügat alan¬ 
larında temayüz etti. 

Me’mûn’un halifeliğinin sonlarına doğ¬ 
ru Dîvânü’n-nafakâtîn başına getirilen İb- 
nü’z-Zeyyât, Mu’tasım-Billâh’ın hilâfeti¬ 
nin üçüncü yılında vezirliğe tayin edildi 
(836) ve halifenin ölümüne kadar altı yıl 
vezirlik yaptı. Bu görevi Vâsik-Billâh dö¬ 
neminde de (842-847) sürdürdü. Vâsik- 
Billâh’ın veliaht belirlemeden önce vefatı 
üzerine Abbâsîtarihinde ilk defa devlet 
erkânı yeni halifeyi seçmek için hilâfet 
sarayında bir araya geldi. Yapılan müza¬ 
kereler sonunda Mu’tasım’m oğlu Ca’fer, 
Türk kumandanları tarafından Mütevek¬ 
kil -Alellah unvanıyla halife ilân edildi. Bu 
emrivâki karşısında mecliste hazır bulu¬ 
nan diğer devlet ricâli de Ca’fer’e biat et¬ 
mek zorunda kaldılar. Vezir İbnü’z-Zey- 
yât’ın kendisinden yana olmadığını farke- 
den Halife Mütevekkil, onu Vâsik-Billâh 
devrindeki bazı tasarruflarını bahane 
ederek hapsetti; mallarına da el konul¬ 
du. Bizzat kendisinin başkalarını cezalan¬ 
dırmak için yaptırmış olduğu çivili demi¬ 
re asılan İbnü’z-Zeyyât bu işkenceye bir¬ 
kaç gün dayanabildi ve 19 Rebîülevvei 
233’te (2 Kasım 847) öldü. Bazı kaynaklar¬ 
da ölümünden kısa bir süre önce Müte- 
vekkil’e hitaben bir şiir yazdığı, bu şiirden 
çok etkilenen halifenin İbnü’z-Zeyyât’ın 
asıldığı yerden çıkarılmasını emrettiği, 
ancak onun bu emir yetkililere ulaşma¬ 
dan önce öldüğü kaydedilmektedir. 

İbnü’z-Zeyyât’tan kibirli, haşin, halka 
zulmeden bir vezir olarak bahsedilmek¬ 
tedir. Onun, “Bağışlama insan tabiatının 
bir zaafıdır” sözü acımasızlığını göster¬ 


mesi bakımından dikkat çekicidir. Vezir¬ 
liğinin ilk dönemleri olan Mu’tasım-Bil¬ 
lâh ve Vâsik-Billâh devirleri Mu’tezilî dü¬ 
şünce ve görüşlerin siyasî iktidar tarafın¬ 
dan desteklendiği, halkın ve ulemânın bu 
görüşleri kabule zorlandığı yıllardı. Bun¬ 
lar arasında üzerinde en çok durulanı, 
Kur’an’ın mahlûk olduğu ve Allah’ın âhi- 
rette müslümanlar tarafından görüleme¬ 
yeceği görüşleridir. Me’mûn zamanında 
başlatılan dinî siyaset ondan sonraki iki 
halife döneminde de sürdürülmüştür. Si¬ 
yasî iktidarın desteklediği bu görüşler ka¬ 
bul edilmediği veya aleyhine bir ortam 
hazırlama teşebbüsüne girişildiğinde İb¬ 
nü’z-Zeyyât tarafından şiddetle bastırıl¬ 
mış ve savunucuları idama kadar varan 
cezalara çarptırılmıştır. İbnü’z-Zeyyât’ın 
baskıcı tutumunun diğer bir örneği, Baş- 
kadı Ahmed b. Ebû Duâd’ı ve bazı kâtip¬ 
leri eleştirerek onlara suç isnat etmesi ve 
Halife Vâsik-Billâh tarafından cezalan¬ 
dırılmalarını sağlamasıdır. İbnü’z-Zeyyât 
özellikle hilâfetinin ilk yıllarında Vâsik- 
Billâh üzerinde çok etkili olmuş, halife, 
İbnü’z-Zeyyât’ın meclise gelişinde herke¬ 
sin ayağa kalkmasını emretmiştir. 

İbnü’z-Zeyyât, devrin ilim ve edebiyat 
hayatında önemli yeri olan bir devlet ada¬ 
mı idi. Huneyn b. İshak, Câlînûs’un Ki- 
tâbü'ş-Şavt (De Voce) adlı eserini onun 
adına tercüme ettiği gibi Câhiz de Kitâ- 
bü'l-Hayevân ile Risâletü'l-Câhiz fi'l- 
ğadab ve'r-rızâ’sım ona takdim et¬ 
miştir. Cehşiyârî, İbnü’z-Zeyyât’ı akıllı, 
devlet idaresinde mahir, şiir, edebiyat ve 
hitabet konusunda zamanın en yetenekli 
siması olarak tanıtır (el-Vüzerâ 5 ue’l-küt- 
tâb, s. 64). Ebü’l-Ferec el-İsfahânî de an¬ 
cak Mu’tasım-Billâh, Vâsik-Billâh ve Mü¬ 
tevekkil-Alellah’a kâtiplik yapmış olan İb- 
râhim b. Abbas es-Sûlî’yi ona denk görür. 
Kullandığı lafızları çok iyi seçen, beliğ bir 
hatip ve güçlü şair olarak ün yapan İb¬ 
nü’z-Zeyyât kitâbet, şiir, edebiyat, devlet 
adamlarıyla ilgili usul ve prensipler, ayrı¬ 
ca riyâset âdabı mesleğinde zamanının 
nâdir kişileri arasında yer alır. 

İbnü’n-Nedîm, İbnü’z-Zeyyât’m şiirleri¬ 
ni elli varaklık bir kitapta topladığını kay¬ 
deder; bu kitap, Cemîl Saîd tarafından 
Dîvânü İbni'z-Zeyyât adıyla açıklamalı 
olarak neşredilmiştir (Kahire 1949, 1410/ 
1990). İbnü’z-Zeyyât methiye, mersiye, 
gazel ve hiciv türü şiirler yazmış, bu şiir¬ 
lerinde sevgi, hasret, serzeniş gibi konu¬ 
ları işlemiştir. Methiye türü şiirleri kısa 
kıtalar ve uzun kasideler halindedir. İbn 
Ebû Duâd’ı hicveden doksan beyitlik man- 
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İbnü'z-Zeyvât el-Kelâî'nin Tah.şîlü'1'hakika fi tafsili’t-tarîka adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud 
Efendi, nr. 3912) 


zumesi en tanınmış şiirlerindendir. Mer¬ 
siye ve gazel türünde de başarılı olan İb- 
nü’z-Zeyyât bazı şiirlerinde eğlence ve iç¬ 
ki meclislerini, bazılarında da Abbâsî yö¬ 
netimine karşı ortaya çıkan ayaklanmala¬ 
rı tasvir etmiştir. Mu'tasım-Billâh’ı öven 
kasidesinde olduğu gibi methiye türün¬ 
deki şiirleri halifelerin zaferlerini anlatan 
birer belge niteliğindedir. İbnü’z-Zeyyât’ın 
şiiri Abbâsî şiirindeki yenilik hareketini 
temsil eder. Onun şiirinde karikatürize 
edilmiş tasvirler de görülür. Bir kısım şi¬ 
irlerinde de Fars medeniyetinin Arap me¬ 
deniyetiyle kaynaşmasının izlerine rast¬ 
lanır. İbnü’z-Zeyyât’ın, mektuplarını ve 
diğer nesirlerini içeren Dîvânü resâ’il 
adlı bir eserinin bulunduğu da kaydedil¬ 
mektedir. Fâyiz Alemüddin ei-Kays’ın İb- 
nü’z-Zeyyât hakkında el-Câmiatü’l-Lüb- 
nâniyye’de hazırladığı Muhammed b. 
Abdilmelik ez-Zeyyât adlı doktora te¬ 
zi yayımlanmıştır (Beyrut 1983). 
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İBNÜ’z-ZEYYÂT el-KELÂÎ 

(^xM53f OiyiosO 

Ebû Ca'fer Ahmed b. el-Hasen 
b. Alî el-Kelâî 
(ö. 728/1328) 

Kıraat âlimi, mutasawıf. 

650 (1252) yılı civarında Mâleka’ya (Ma¬ 
lağa) bağlı Belleş'te (Belliş, Velez) doğdu. İb- 
nü’l-Cezerî kendisini ayrıca Hamevî nisbe- 
siyle de zikreder. Ebû Ca’fer İbnü’t-Tabbâ' 
er-Ruaynî'den kırâat-i seb‘a tahsil etti; 


Ebû Âli Hüseyin b. Ali Ahvas el-Fihrî’den 
de kıraat ilminde faydalandı ve icâzet al¬ 
dı. Dayısı Ebû Ca'fer Ahmed b. Ali el-Mez- 
hicî, Ebü’l-Hasan Fazl b. Fazîle el-Meâfırî, 
Ebü’l-Fazl İyâz b. Muhammedi İbn Ebü’r- 
RebF, İbnü’z-Zübeyr es-Sekafî gibi âlim¬ 
lerden çeşitli ilimlerde istifade etti. Ebü’l- 
Hasan Fazl b. Fazîle el-Meâfirî’den tasav¬ 
vuf terbiyesi aldı. Kendisinden Belleş ka¬ 
dısı olan oğlu Ebû Bekir, Ebû Abdullah 
Muhammed b. Câbir el-Vâdîâşî gibi şah¬ 
siyetler kırâat-i seb’a okudu. Belleş Camii 
hatibi olan İbnü’z-Zeyyât sık sık Gırnata’- 
ya (Granada) gidip gelmiş; onun bu ziya¬ 
retleri ilmî ilişkiler, toplumun kendisine 
duyduğu ihtiyaç, bizzat sultanın daveti, 
bazı melikler arasında elçilik görevi yap¬ 
mış olması gibi sebeplerle açıklanmıştır 
(İbnü’l-Hatîb, el-lhâta, I, 295). 17 Şevval 
728’de (25 Ağustos 1328) Belleş’te vefat 
etti. 

Ebü’l-Kâsım b. İmrân, İbnü’z-Zeyyât’ın 
parlak bir edip, çeşitli ilimlerde söz sahibi 
bir âlim sayıldığını ve bu ilimlerin çoğun¬ 
da manzum eserler verdiğini belirtmiş, 
Ebüî-Kâsımîn bu değerlendirmesini nak¬ 
leden Zehebî de onun üstün ahlâk sahibi 
bir kişi olduğunu söylemiştir. Burhâned- 
din İbn Ferhûn ise İbnü’z-Zeyyât'ın güzel 
ahlâk, parlak hitabet ve ibadete düşkün¬ 
lük gibi niteliklerinden söz etmiş; Kur’an 
tecvidi konusundaki üstünlüğüne, fıkıh. 


Arap dili ve edebiyatı, aruz, tefsir gibi 
alanlarda söz sahibi olduğuna işaret et¬ 
miştir. 

Eserleri. İbnü’z-Zeyyât’m çeşitli konu¬ 
larda telif ettiği eserlerden yalnız birinin 
günümüze ulaştığı bilinmektedir. Onun 
kaynaklarda zikredilen başlıca eserleri 
şunlardır: 1. Lezzâtü's-sem c ü'l-kıra’â- 
ti's-seb c . Manzum bir eser olup Şâtıbî’nin 
aynı konudaki Hırzü’l-emânî adlı kasi¬ 
desinin benzeridir. 2. el-Meşrebü'l-aş- 
fâ fi'l-me’rebi'l-evfâ. Akaide dair 1000 
küsur beyitlik bir eserdir (a.g.e., I, 289; 
İbn Ferhûn, I, 196). 3. Üssü mebne'l- 
c ilm ve le^sü (üssü) ma'ne'l-hilm. Ke¬ 
lâm ilmine mukaddime mahiyetindedir. 
4. en-Nefhatü'l-vesîme(eş-Şafhatü’l-ue- 
slme, es-Sefhatü'l-uesîme) ve'l-minha- 
tü’l-cesîme. İtikad, fıkıh usulü, fürû ve 
tasavvufla ilgili dört ana konuyu ihtiva 
etmektedir. S. Raşfü nefâ’isi'l-le’âlî ve 
vaşfü aTûhsi'l-me^âlî. Nahve dair bir 
eserdir. 6. KâHdetü’l-beyân ve zâbıta- 
tü'l-lisân. Arap diliyle ilgilidir. 7. el-Ma- 
kâmü'l-mahzûn fi'l-kelâmi'l-mevzûn. 
1000 küsur beyitlik bir manzumedir (İb¬ 
nü’l-Hatîb, el-İhâta, I, 289; İbn Ferhûn, 1, 
196). 8. Tahşîlü'l-hakika fî tafsili't-tarî- 
ka. Tasavvufa dair 1019 beyitlik kasîde-i 
tâiyye olup bir nüshası Süleymaniye Kü¬ 
tüphanesinde kayıtlıdır (Hacı Mahmud 
Efendi, nr. 3912, 28 varak). 
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İBNÜ'Z-ZEYYÂT et-TÂDİLÎ 


İbnü’z-Zeyyât'ın kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Nazmü's-sü- 
lûk fî şiyemi (resmi)'1-mülûk, el-Müc- 
tene'rı-nadîr ve'l-mukteneT-hatîr, el- 
c İbâretü'l-vecîze ‘ ani'l-işâre, el-Letâ’i- 
fü 'r-TÛhâniyye ve 'l-'avârifü ’r-rabbâ- 
niyye, Lehçetü’l-lâfız ve behcetü’l-hâ- 
fız, Tahlîşü’d-delâle fî telhisi’r-Risale, 
CevâmTu'l-eşer ve'l-’inâyât fî şavâ- 
dfi’l-Hbeı ve’l-âyût, Kurretü ‘ayni's- 
sâTl ve buğyetü nefsi’l-âmil (siyere 
dair manzum bir eser), Şüzûrü'z-zeheb 
fî şudûri (şurûmi)'l-hutab, Fâ’idetü'l- 
mültekıtve ‘ â’idetüî-muğtebit, Vdde- 
tü’l-muhik ve tuhfetü'l-müstehik, el- 
Vaşâye'n-rıizâmiyye fi'l-kavâfi (fı’l-fe- 
ua’idi)'ş-şülâşiyye, c Uddetü'd-dâ^î ve 
c umdetü'l-vâ% ’Avârifü’l-kerem ve şı- 
lâtü'l-ihsân (şıfâtüî-ihsân) fîmâ havâ- 
hü’l-'ayn miri letâ’ifi'l-hikem miri hu- 
lukı'l-insân, Şerefti (Şürûku)'l-mefâTİk 
fi'htişâri Kitâbi'l-Meşârik, Şerefü'l-ba- 
hâr fi'htiyâri Meşârikı'l-envâr. 
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mağribiî-'Arabi, Rabat 1406/1986, IV, 273- 

S Tayyar Altikulaç 


İBNÜ’z-ZEYYÂT et-TÂDİLÎ 

OtjJI JJİ) 

Ebû Ya’küb Yûsuf 
b. Yahya b. îsâ et-Tâdilî 
(ö. 628/1230) 

et-Teşevviif ilâ ricâli't-taşavvuf 
adlı eseriyle tanınan mutasavvıf. 


Fas'ın Tâdilâ (Tâdlâ) şehrinde doğdu. 
Hayatı hakkında bilinenler et-Teşewüf- 
te verdiği bilgilere dayanmaktadır. Bu 
eserinde bazı menkıbeleri anlatırken bun¬ 
ları babasından dinlediğini söyler. Çocuk¬ 
luğunda ailesiyle birlikte Merakeş’e yer¬ 
leşti. Ebû Zekeriyyâ ez-Zenâtî adlı bir sû- 
fîden Kur'an dersleri aldıktan sonra tbn 
Havtullah el-Ensârî ve Ebû Amr Osman b. 
Abdullah es-Selâlcî’nin yanında dinî ilim¬ 
leri tahsil etti. On sekiz-on dokuz yaşla¬ 
rında iken sûfîlerin sohbet meclislerine 


devam etmeye başladı. Ebû İmrân Mûsâ 
el-Muallim, Ebü’l-Abbas es-Sebtî gibi tak- 
vâsıyla meşhur kişilerden de istifade et¬ 
ti. Tâdilâ’da kadı olarak görev yaptığı sıra¬ 
da Regrage’de vefat etti. et-Teşevvüf’ü 
ilk olarak neşreden A. Adolphe Faure, İb- 
nü’z-Zeyyât’ın naaşının ölümünden bir 
süre sonra Merakeş’e nakledilerek Bâbül- 
hamîs’in dışında Sîdî Muhammed Ferrân 
ile Sîdî Muhammed Berbûşî’nin türbesi¬ 
ne yakın bir yere gömüldüğünü söyler. 
Ancak buradaki kabrin ona ait olduğunu 
gösteren bir kayıt yoktur (et-Teşeouüf, 
neşredenin girişi, s. 24). 

İbnü'z-Zeyyât, Batı Afrika zâhid ve velî¬ 
leri hakkında ilk ciddi tabakat kitabı olan 
et-Teşevvüf ilâ ricâli't-taşavvuf adlı ese¬ 
rinin mukaddimesinde Mağrib velîlerini 
konu alan bir eser bulunmadığı için bazı 
kimselerin bu bölgede velî yetişmediğini 
sandıklarını, et-Teşevvüf’ü bu velîleri ta¬ 
nıtmak amacıyla kaleme aldığını söyler; 
Mağrib halkı arasında yaygın olan ve hak¬ 
kı destekleyen bir zümrenin daima bu¬ 
lunacağını ifade eden hadisle (Müslim, 
“İmâret”, 177) bu hadisi teyit eden diğer 
rivayetleri nakleder (a.g.e., s. 31-32). Mü¬ 
ellif eserinin bu kısmında velîlerin nitelik¬ 
leri, mânevî halleri ve kerametleri gibi ko¬ 
nulara da kısaca temas etmiş, tasavvu¬ 
fun teorik meselelerine fazla yer verme¬ 
yip bu alanda bilgi almak isteyenlere Gaz- 
zâlî’nin Ihyâ'ü c ulûmi’d-dîn'm tavsiye 
etmiştir. İbnü’z-Zeyyât, Merakeş ve çev¬ 
resinde yetişen velîlerin yanı sıra aslen 
Merakeşli olmamakla birlikte buraya ge¬ 
lip yerleşen, burada vefat eden veya Me¬ 
rakeşli oldukları halde başka yerlere gidip 
oralarda ölen velîleri de eserine almıştır. 
Bu konudaki tesbitlerinin güvenilir olması 
için son derece dikkatli davrandığını söy¬ 
leyen müellifin kaydettiği bilgilerin bir 
kısmı bizzat kendi gözlemlerine dayanır. 
Eserde sûfî ve velîlerden başka âbid, zâ¬ 
hid, âlim ve fakihlere de yer verilmiştir. 
Şâban 617’de (Ekim 1220) tamamlanan 
kitapta 485-616 (1092-1219) yılları ara¬ 
sında vefat eden 277 kişinin biyografisi 
ve menkıbeleri anlatılmış, ilk ve son an¬ 
latılan kişilerin adlarının Muhammed ol¬ 
masına dikkat edilmiştir. Tanıttığı kişile¬ 
rin büyük bir bölümü hakkında tek kaynak 
olma özelliği taşıyan et-Teşevvüf, Fas'ın 
dinî ve tasavvufî hayatı yanında sosyal ve 
kültürel dokusu bakımından da önemli 
bilgiler ihtiva etmektedir. Eser A. Adol¬ 
phe Faure (Rabat 1958) ve Ahmed et-Tev- 
fîk (Rabat 1404/1984) tarafından yayım¬ 
lanmış, müellifin hocalarından Ebü’l-Ab¬ 
bas es-Sebtî için yazdığı menâkıbnâme 


de ( Ahbâru Ebiî-Abbâs es-Sebtî) bu ikin¬ 
ci neşrin sonuna eklenmiştir. M. de Fe- 
noyl kitabı Fransızca’ya tercüme etmiştir 

(Casablanca 1995). 

İbnü’z-Zeyyât’ın, İbnü'l-Kettânî hakkın¬ 
da bilgi vermekle birlikte onun Kitâbü’l- 
Müstefâd fî zikri'ş-şâlihîn ve’l-'ubbâd 
bi-medînetiFâs ve mâ yelîhâ mine'l- 
bilâd adlı eserinden bahsetmemiş olma¬ 
sı dikkat çekicidir. Buna rağmen onun bu 
eserinden faydalandığını söylemek müm¬ 
kündür. Okuduğunu belirttiği Ahbâru şâ- 
lihî Regrâye ve c ulemâ'ihâ adlı kitap ise 
İbnü’l-Kettânî - nin el-Müstefâd’ ı olmalıdır. 

İbn Kunfüz (Ünsü'l-fakir, Rabat 1965), 
İbn Ebû Zer’ el-Fâsî (el-Enîsü'l-mutrib, Ra¬ 
bat 1972), İbn Meryem (el-Bûstân, Ceza¬ 
yir 1326), Ebü’l-Abbas en-Nâsırî (el-lstik- 
şâ, Dârülbeyzâ 1954), İbnü’l-Kâdî (Selve- 
tü’l-enfâs, Fas, ts., Cezuetü'l-iktibâs, Ra¬ 
bat 1973) ve Abbas b. İbrâhim (el-Tlâm, 
Rabat 1974) gibi müellifler doğrudan ve¬ 
ya dolaylı olarak et-Teşewüften fayda¬ 
lanmışlardır. Bâdisî’nin el-Makşadü'ş- 
şerîf i (Rabat 1982) eserin bir zeyli sayıla¬ 
bilir. et-Teşevvüf, Ahmed b. Ulvân el-Mıs- 
rî ile Ahmed b. Abdullah es-Semlâlî tara¬ 
fından ihtisar edilmiş, Ahmed b. Abdül- 
kâdir eserde yer alan sûfîlerin isimlerini 
nazma dökmüştür (Abdüsselâm b. Abdül- 
kâdir İbn Sûde, I, 257). İbnü’z-Zeyyât’ın, 
Harîrî’nin Makömât’ma Nihâyetü'l-ma- 
kâmât fî dirâyeti'l-Makâmât adıyla bir 
şerh yazdığı belirtilmekte, yine ona ait ol¬ 
ması ihtimali bulunan el-Müntehabü'l- 
muğrib fî zikri ba c zı şulahâ’Vl-Mağrib 
adlı bir eserden söz edilmektedir (Gubrî- 
nî, s. 50). 
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hire 1329-30, s. 352; el-Huletü’s-sündCısiy- 
ye, 1, 219, 256, 261; İbnü’l-Muvakkit, es-Sa'â- 
detüî-ebediyye fl’t-ta'rtf bi-meşâhiri’l-fıa4- 
ratii-Merrâküşiyye, Dârülbeyzâ 1918, II, 147; 
Brockelmann, GAL Suppl., I, 558; Abdüsselâm 
b. Abdülkâdir İbn Sûde, Delîlü mû.'emhi’l-Mağ- 
ribi’l-akşâ, Dârülbeyzâ 1960,1, 257; Abbas b. İb¬ 
râhim. el-Flâm, X, 394; A. Faure, “ibn al-Zay- 
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İBNÜ'z-ZİBA'RÂ 
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İBNÜ’z-ZİBA'RÂ 

(bk. ABDULLAH b. ZİBA RÂ). 
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İBNÜ’z-ZİYÂ el-MEKKÎ 

n 


( l _ s ÜoJI fLâJI ^1) 

Ebü’l-Bekâ Bahâüddîn Muhammed 
b. Ahmed b. Ziyâiddîn 
Muhammed el-Ömerî es-Sâgânî 
(ö. 854/1450) 

Hanefî fakihi, müfessir. 

L J 

9 Muharrem 789 (30 Ocak 1387) tari¬ 
hinde babasının kâdılkudât olarak görev 
yaptığı Mekke’de dünyaya geldi. Kendi¬ 
sinin bu tarihi vermesine karşılık babası 
25 Muharrem’de doğduğunu kaydet¬ 
miştir (Necmeddln İbn Fehd, s. 213). Ha¬ 
yatının büyük bir kısmını Mekke’de ge¬ 
çirmekle birlikte Kahire ve Kudüs gibi ilim 
merkezlerine de seyahat ederek birçok 
âlimden faydalandı. Babasından, Şehâ- 
beddin İbn Zahîre, Kâriülhidâye, Şerefed- 
din İbnü’l-Kuveyk, Şehâbeddin İbnü’n- 
Nâsıh, Ali b. Ahmed en-Nüveyrî, Muham¬ 
med b. Abdüddâim el-Birmâvî, Zeynüd- 
din el-Merâgî, İzzeddin İbn Cemâa ve İbn 
Hacer el-Askalânî’den fıkıh, fıkıh usulü, 
tefsir, hadis, kelâm, kıraat ve belâgat 
okudu. Başta fıkıh olmak üzere bu dal¬ 
larda kendini yetiştiren İbnü’z-Ziyâ ba¬ 
basının yokluğunda onun yerine,kâdıl- 
kudâtlığa vekâlet etti ve 825 (1422) yı¬ 
lında onun vefatından sonra bu göreve 
tayin edildi. Bir süre Mescid-i Harâm’la 
ilgili vazifeleri üstlendi ve Mekke muh- 
tesibliğini yürüttü. 830’da (1427) ka¬ 
dılık uhdesinde kalmak üzere bu iki gö¬ 
revden alındı. 845 yılı Receb ayında (Ka¬ 
sım 1441) asıl görevinden de azledilmekle 
beraber ramazan ayında tekrar vazifesi¬ 
ne iade edildi ve ölünceye kadar bu görev¬ 
de kaldı. Kadılık yaptığı sırada Mescid-i 
Harâm ve Mekke’deki Gıyâsiyye Medrese¬ 
sinde ders verdi. Talebeleri arasında Nec- 
meddin İbn Fehd, Abdülkâdir el-Muhyevî 
ve Sehâvî gibi âlimler bulunmaktadır. 27 
Zilkade 854 (1 Ocak 1450) tarihinde vefat 
etti ve Cennetü’l-Muallâ’da babasının kab¬ 
ri yanına defnedildi. 

Eserleri. 1. el-Bahrü'l-^amîk fî menâ- 
siki'l-mıftemiı ve'l-hâc ile'l-beyti'l- 
c atîk. Müellifin yirmi dört yaşında iken 
kaleme aldığı eserin sonunda Mekke ve 
Medine tarihi ve bu şehirlerdeki önemli 
mekânlarla ilgili bilgilere de yer verilmiş¬ 
tir. Kitabın Leiden Üniversitesi Kütüpha- 


İbnü'z-Ziyâ 
el-Mekkî'nin 
Muhtaşarü’l- 
Müsned 
li-Ebı Hanîfe adlı 
eserinin 
unvan 
sayfası ile 
ilk sayfası 
(Köprülü Ktp., 

Fâzıl Ahmed Paşa, 
nr. 421) 

nesi (Or., nr 397), MektebetüT-Haremi’l- 
Mekkî (Fıkhü Hanefî, nr. 40) ve Berlin 
Staatsbibliothek’te (DMBİ, IV, 128) nüs¬ 
haları mevcuttur. 2. ez-Ziyâ’ü'l-mtfne- 
vî c alâ Mukaddimeti'l-Gaznevî. Ah¬ 
med b. Muhammed el-Gaznevî’nin Hanefî 
mezhebine göre ibadet konularını anla¬ 
tan eserinin şerhidir. Süleymaniye Kütüp- 
hanesi’nde birçok yazma nüshası bulunan 
kitabın (Esad Efendi, nr. 756; Süleymani¬ 
ye, nr. 502; Damad İbrahim Paşa, nr. 565; 
Serez, nr. 988) baş tarafında ilim öğren¬ 
menin fazileti anlatılmış ve Ebû Hanîfe’- 
nin menâkıbına yer verilmiştir. 3. Tenzî- 
hü'l-Mescidi'l-Harâm c an bidati cehe- 
leti'l- c avâm. Bizzat İbnü’z-Ziyâ’nın bun¬ 
dan ihtisar ettiği Risale fî beyânı ten- 
z îhi'l-Mescidi'l-Harûm *an bidati cehe- 
leti'l- c avâm adlı kitabın müellif hattıyla 
yazılmış nüshası Süleymaniye Kütüpha- 
nesi’nde bir mecmua içindedir (Yenica- 
mi, nr. 1182, vr. 120 b - 122 a ; ayrıca bk. Mu¬ 
hammed Habîb el-Hîle, s. 133). 4. Muhta- 
şarü’l-Müsned li-Ebî Hanîfe. Müellif ta¬ 
rafından nesih hattıyla yazılmış bir nüsha¬ 
sı Köprülü Kütüphanesi’nde kayıtlıdır (Fâ¬ 
zıl Ahmed Paşa, nr. 421, 307 varak). 5. ei- 
M ütedârik < ale'l-medârik fi't-tefsîr. Di- 
râyet tefsiri özelliği taşıyan eserin Hûd sû¬ 
resinin sonuna kadar yazıldığı, geri kalan 
kısmın müellifin babası tarafından tamam¬ 
landığı belirtilmektedir (Sehâvî, VII, 85). Ki¬ 
tabın, Tâhâ sûresinden Hac sûresinin so¬ 
nuna kadar olan âyetlerin tefsirini ihtiva 
eden bir cildi Süleymaniye Kütüphanesi’n- 
dedir (Esad Efendi, nr. 60). 6. el-Meşra 1 
fî şerhi'l-Mecma c . Muzafferüddin İbnü’s- 
Sââtî’nin Hanefî fıkhına dairMecma‘u'1- 
bahreyn adlı eserinin şerhi olup I. cildi 
Süleymaniye Kütüphanesi’nde (Cârullah 


Efendi, nr. 705), bir nüshası da Kahire’de 
Dârü’l-kütübiT-Mısriyye’de bulunmakta¬ 
dır (Brockelmann, GAL, 1, 477; DMBİ, IV, 
128). 7. Târîhu Mekkete’l-müşerrefe 
ve’l-Mescidi'l-harâm ve'l-Medîneti’ş- 
şeıîfe ve'l-kabri'ş-şerîf (nşr. Alâ İbrahim 
el-Ezherî-Eymen Nasr el-Ezherî, Beyrut 
1418/1997). Muhammed Habîb el-Hîle, bu¬ 
nun müstakil bir eser değil el-Bahrü'l- 
c amîk’ in sonundaki iki bölümden ibaret 
olduğunu belirtmektedir ( et-Târîh, s. 131- 
132). 8. eş-Şâfî fi’htişâri'l-Kâfî. Hâkim 
eş-Şehîd’in eserinin muhtasarıdır (Brockel¬ 
mann, GAL Suppl., 1,289). Kaynaklarda is¬ 
mi geçen diğer eserleri de şunlardır: Şer- 
hu'l-Vâfî fi'l-fürû c , Şerhu Uşûli'l-Pez- 
devî (kıyas bölümüne kadaryazabilmiştir), 
en-Nüket c alâ Şahîhi'l-Buhârî. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’z-Ziyâ el-Mekkî, Târîhu Mekkete’l-mü¬ 
şerrefe ve’l-Mescidiî-harâm ue’l-Medîneti’ş-şe- 
rîfe ue’l-kabri’ş-şerîf (nşr. Alâ İbrahim el-Ezherî- 
Eymen Nasr el-Ezherî), Beyrut 1418/1997, neş- 
redenlerin girişi, s. 8-19; Sehâvî, ed-DaıTû’l-lâ.- 
mi c , VII, 84-85; a.mlf., et-Tibrü’l-mesbûk, Bulak 
1896, s. 334; Süyûtî, Nazmüî-‘ikyân (nşr. Phi¬ 
lip K. Hitti), Beyrut 1927, s. 137; Necmeddin İbn 
Fehd, Mu^cemü’ş-şüyûlj (nşr. Muhammed ez- 
Zâhî), Riyad 1402/1982, s. 213-215; Keşfü’z- 
zunûn, 1, 113, 225,438; II, 1022, 1601, 1997; 
Şevkânî, el-Bedrü’t-lâUL 11, 120-121; Brockel¬ 
mann, GAL, 1, 477; 11, 225; Suppl., I, 289; 
11, 222; Izâhuî-meknün, II, 425, 487; A. J. 
Arberry, The Chester Beatty Library, A Han- 
dtist of the Arabic Manuscripts, Dublin 1964, 
VII, 68; P. Voorhoeve, Codices Manuscripti VII: 
Handlist of Arabic Manuscripts in the Library 
of the University of Leiden and Other Collec- 
tions in the Netherlands, Leiden 1980, s. 36; 
Ramazan Şeşen v.dğr., Fihrisü mahtutâtl Mek- 
tebeti Köprülü, İstanbul 1406/1986,1, 217-218; 
Muhammed Habîb el-Hîle, et-Târîh uei-rmTerri- 
hûn bi-Mekke, London 1994, s. 131-133; “İbn 
İiyâ”, DMBİ, W, 128-129. m 

İSİ Saffet Köse 


248 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 


İBNÜLEMİN MAHMUD KEMAL 


İBNÜ’z-ZÜBEYR 

(bk. ABDULLAH b. ZÜBEYR b. AWÂM). 

L J 

r İBNÜ’z-ZÜBEYR es-SEKAFÎ ^ 

JŞİ) 

Ebû Ca’fer Ahmed b. İbrahim 
b. ez-Zübeyr es-Sekafî 
el-Gırnâtî el-Endelüsî 
(ö. 708/1308) 

Tefsir, hadis ve fıkıh âlimi. 

L J 

Zilkade 627’de (Eylül 1230) Ceyyân’da 
(Jean) doğdu. Sekizinci ceddi Âsım’dan 
dolayı Âsımî nisbesiyle de anılır. Tahsiline 
Ceyyân’da başladı. Ancak şehrin düşman 
işgaline uğraması üzerine 643’te (1245- 
46) babasıyla birlikte Mâleka’ya (Malağa) 
göç etti ve öğrenimini burada sürdürdü. 
Bir ara dönemin ilim ve kültür merkezi 
olan Sebte’de(Ceuta) ve hayatının sonuna 
kadar yaşadığı Gırnata’da (Granada) pek 
çok hocadan istifade etti. Ebû Bekir Ah¬ 
med b. Muhammed b. Âs (Âsî), Ebü’l-Ve- 
lîd İsmâii b. Yahyâ el-Ezdî el-Attâr ve 
Ebü’l-Hasan eş-Şârrî’den kıraat dersi al¬ 
dı; Ebü’l-Hüseyin Ahmed b. Muhammed 
es-Serrâc, Ebü’l-Hattâb Muhammed b. 
Ahmed b. Halil ve Ebü’l-Mecd Ahmed b. 
Haşan el-Murâdî’den hadis dinledi; Ebü’l- 
Abbas İbn Fertûn’dan değişik alanlarda 
faydalandı. İbnü’z-Zübeyr'in -mektupla¬ 
şarak icazet aldıkları dahil- hocalarının 
sayısı 400 civarında olup (İbn Ferhûn, I, 

189) Muhammed Şa’bânî bunlardan 100 
kadarının ismini kaydeder ( el-Burhân fî 
tertibi süveri’l-Kudân, neşredenin girişi, 
s. 132-146). Tefsir, kıraat, hadis, fıkıh ve 
dil alanındaki yetişkinliğiyle ilim çevrele¬ 
rinde ön plana çıkan ve telif çalışmaları 
yanında talebe yetiştirmekle de meşgul 
olan İbnü’z-Zübeyr’den faydalananlar ara¬ 
sında Ebû Hayyân el-Endelüsî, İzzeddin 
İbn Cemâa ve İbn Cüzey gibi âlimler zik¬ 
redilmektedir. İbnü’z-Zübeyr Mâleka'da 
iken peygamberlik iddiasında bulunan 
sihirbaz İbrahim el-Fezârî’nin yalancı ve 
sahtekâr olduğunu söyleyerek onunla mü¬ 
cadeleye girdi. Bu mücadelede Fezârî’nin 
yanında yer alan Mâleka emîri, İbnü’z-Zü- 
beyr’in bütün kitaplarını ve hocalarının 
derslerinde tuttuğu notlarını yağmalattı. 
Bu olay üzerine Gırnata’ya göç eden İb¬ 
nü’z-Zübeyr, 671 'de (1273) devlet reisi 
olan Sultan II. Muhammed’in himayesine 
sığındı. Burada kendisine itibar edildi, ka¬ 
dılık ve ulucami hatipliği görevleri verildi. 


Fezârî ile mücadelesini onun öldürülme¬ 
sine kadar sürdüren İbnü’z-Zübeyr 8 Re- 
bîülevvel 708’de (26 Ağustos 1308) Gırna- 
ta’da vefat etti. 

Mâlikî mezhebinin önde gelen fakihle- 
rinden olan İbnü’z-Zübeyr itikadda Ehl-i 
sünnet akidesinin güçlü bir savunucusu¬ 
dur. Nitekim MiMftü'f-feVîi’inde Mute¬ 
zile ve Hâricîler’le çeşitli bid’at mezheple¬ 
rinin görüşlerini, özellikle Zemahşerî’nin 
el-Keşşûfta yer alan i’tizâlî fikirlerini ve 
sapık bir tarikat olarak gördüğü Şevziy- 
ye’nin tasavvuf! anlayışını tenkit etmiştir 
( Milâkü’t-te’uîl, neşredenin girişi, 1, 69- 
71). 

Eserleri. 1. Milâkü't-te^vîl (Milâkü’t- 
te'vîli’l-kâtf bi-zeui’l-ilhâd ue’t-taHîl fi tev¬ 
cihi’ l-müteşâbihii-lafz miri âyi’t-tenzîi). 
Kur’an’m tefsirine dair olan eserde, her 
sûrede aynı veya benzer lafızlarla tekrar¬ 
lanan âyetler ele alınarak bunların hik¬ 
metleri üzerinde durulmuş, bu tür âyet¬ 
ler hakkında uyandırılmak istenen şüphe¬ 
ler giderilmeye çalışılmıştır. Kitap Saîd el- 
Fellâh (Beyrut 1403/1983) ve Mahmûd Kâ¬ 
mil Ahmed (Beyrut 1985) tarafından iki 
cilt olarak yayımlanmıştır. 2. el-Burhân 
fî tertibi süveri'l-Kur’ân. Mushaf’taki 
sıralarına göre sûreler arası münasebetin 
ele alındığı eseri Muhammed Şa’bânî neş- 
retmiştir (Küveyt 1404/1984, 1406/1986; 
Muhammediye 1410/1990). 3. ez -Zamân 
ve'l-mekân (nşr. Muhammed b. Şerife, 
Dârülbeyzâ 1413/1993). 4. Şerhu’l-İşâre 
li'l-Bâcî. Ali b. Muhammed el-Bâcî’nin 
usûl-i fıkha dair eserinin şerhidir. 5. Şı- 
latü’ş-Şıla (ez-Zeyi C ale’ş-Şıla li’bn Beşkü- 
uâl). Son kısmı Evarista Levi-Provençal 
(Rabat 1937), üçüncü cüzü Abdüsselâm 
el-Herrâs ve Saîd A’râb (Rabat 1993) ta¬ 
rafından yayımlanmıştır. 6. Bernâmec. 
Eserde müellifin hocalarının isimleri sa¬ 
yılmış, ikisi hariç diğerlerinden icâzet al¬ 
dığı belirtilmiştir. Bazı kaynaklarda M u c - 
cemü şüyûhihî adıyla yer alan kitap da 
bu eser olmalıdır. 7. Urcûze fî beyâni 
mezhebi'’ş-Şevziyye (Urcûze fı’r-reddi 
c alâ mezhebi'ş-Şevziyye). Ebû Abdullah 
eş-Şevziyye’ye nisbet edilen tarikat hak¬ 
kında yazdığı manzum bir eserdir. 8. 
Redlr'l-câhil c an ftisâfi'l-mecâhil. Yi¬ 
ne Şevziyye’ye reddiye olarak kaleme alı¬ 
nan diğer bir eseridir. Kaynaklarda İbnü’z- 
Zübeyr’e ayrıca Taflîk c alâ Kitâbi Sîbe- 
veyhi, Kitâbü'l-İ'lâm bimen hutime bi- 
hi'l-Kutrü'l-Endelüsiyyü mine’l-cflâm, 
Sebîlü'r-reşâd fî faili'l-cihâd adlı eser¬ 
ler nisbet edilmektedir. 
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r İBNÜLEMİN MAHMUD KEMAL n 

(1871-1957) 

Son devir Osmanlı devlet adamları, 
şairleri, mûsikişinaslan 
ve hattatları üzerine 
biyografileri ve tarih bilgisiyle 
tanınmış âlim. 

L J 

17 Kasım 1871’de İstanbul’da Beyazıt’¬ 
ta Mercan Ağa mahallesinde doğdu. Ba¬ 
bası, Sadrazam Yûsuf Kâmil Paşa’nın yir¬ 
mi yedi yıl mühürdarlığını yapmış, Ru¬ 
meli beylerbeyiliği pâyeli Mehmed Emin 
Paşa, annesi, dinî ve ahlâkî terbiyesinde 
çok şey borçlu olduğu Hamîde Nergis Ha- 
nım’dır. Babası, Hz. Hüseyin soyundan 
gelmekle “seyyid” unvanı ile tanındığı gi¬ 
bi İbnülemin ve kardeşi Ahmed Tevfik de 
gerektikçe bu unvanı kullanmışlardır. Aile¬ 
nin bir kolu, yine baba tarafından Buha¬ 
ra emîrlerinden olup çok eski bir zaman¬ 
da Anadolu’ya göç ederek Arapkir’de yer¬ 
leşmiş Selcenlioğulları’na çıkar. Öte yan¬ 
dan babasının anne soyunca da Arapkir’¬ 
de Gökbeylioğlu ailesinden Yûsuf Kâmil 
Paşa ile akrabadırlar. İbnülemin’de Yûsuf 
Kâmil Paşa’ya olan derin bağlılık kökünü 
bir cihetten özellikle buradan alır. 

Çocukluk yıllarının çok zamanını Yûsuf 
Kâmil Paşa’nın eşi Zeynep Kâmil Hanım’ın 
konağında geçiren ibnülemin, kendinden 
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iki yaş küçük kardeşi Ahmed Tevfik ile 
birlikte ilk resmî eğitimine Mercan Ağa 
Sıbyan Mektebi'nde başladı. Süleymani- 
ye Camii İmareti’ndeki Şehzade Rüşdiye- 
si’nden 6 Haziran 1885’te mezun oldu. 
Babası Kozan mutasarrıflığına tayin edi¬ 
lince (9 Haziran 1885) ailece gidip orada 
bir buçuk yıl kadar kaldılar. İstanbul’a 
döndüklerinde Maarif Nâzırı Münif Pa- 
şa’nm yardımı ile Mekteb-i Mülkiyye’nin 
yatılı kısmına kaydoldu. Buradaki öğreni¬ 
mini bitirmeden ayrılıp dinleyici sıfatıyla 
Mekteb-i Hukük’un derslerine devam et¬ 
ti. İki kardeşin beraber sürdürdüğü bu 
resmî öğrenim dışında asıl eğitimleri kü¬ 
çük yaştan itibaren babalarının ihtima¬ 
mı altında başlamış, daha sonra da ko¬ 
naklarına gelen hocalardan ve devrin ta¬ 
nınmış ulemâsından gördükleri cami 
dersleriyle devam etmiştir. Konağa gelen 
hocaların en ünlüleri arasında, oğlu Meh- 
med Akif ile birlikte eğitim gördükleri 
Fâtih müderrislerinden İpekli Mehmed 
Tâhir Efendi de vardı. İbnülemin ve kar¬ 
deşi ayrıca Trabzonlu Hoca Hüsnü Efen- 
di’den tefsir, Şahîh-i Buhârive Fars ede¬ 
biyatı okudular. Ünlü hattat Haşan Tah¬ 
sin Efendi’den hüsn-i hat meşkederek 
icâzet aldılar. Kozan’da bulundukları sı¬ 
rada Süleymaniyeli Fânî Efendi’den Arap 
ve Fars edebiyatına dair yeni bilgiler kaza¬ 
nırken reji müdürü Leon Efendi ve diğer 
bir gayri müslimden Fransızca’larını iler¬ 
lettiler. Bu arada mutasarrıflık tahrirat 
kalemine devam ederek resmî muâme- 
lât usullerini ve kalem işlerini öğrendi¬ 
ler. 

Babaları Mehmed Emin Paşa, 1887 Ey¬ 
lülünde vazifesi elinden alınıp döndüğü 
İstanbul’da mâzuliyet yıllarını geçirmek¬ 
te iken İbnülemin, 17 Kasım 1889’da Bâ- 
bıâli’nin gözde dairelerinden Vilâyât-ı 
Mümtâze Kalemi’ne stajyer olarak girdi. 
Bu tarihten itibaren Bâbıâli’nin ilga edili¬ 
şine kadar otuz üç sene aralıksız sürecek 
olan bürokrasi hayatı, ona yaşattığı ümit¬ 
ler ve hayal kırıklıkları yanında kendisine 
kazandırdığı devlet görgüsü ve eserleri¬ 
ne sağladığı ilk elden malzeme ve bâkir 
bilgiler bakımından hal tercümesinde hu¬ 
susi bir yer tutmaktadır. 1892’de Sadâ¬ 
ret Mektûbî Kalemi’ne alınan İbnülemin, 
buradaki başarısı dolayısıyla 189S yılında 
Teftîş-i Islâhât Komisyonu başkâtipliği¬ 
ne getirilmiş, Mehmed Said Paşa’nın be¬ 
şinci sadâretinde onun vaadlerine güve¬ 
nerek yeniden Sadâret Mektûbî Kalemi’¬ 
ne dönmüş, fakat vaadlerin hiçbiri ger¬ 
çekleşmemiş, üstelik Eyâlât-ı Mümtâze 
Kalemi'ne geri gönderilmek istenmiştir. 


İbnülemin bu durumları gençlik hayatını 
zehirleyen sıkıntılar olarak ifade eder. 

Gönderildiği eski vazifesine kırk gün 
gitmeyerek evine çekildikten sonra 1897 
Martında yeniden döndüğü Sadâret Mek¬ 
tûbî Kalemi’nde geçen zaman içinde tür¬ 
lü engellerle mücadele ederek sonunda 
aynı dairenin müdür muavinliklerinden 
birini elde edebildi (3 Mayıs 1906). Az ön¬ 
ce de “ûlâ smıf-ı sânîsi" rütbesine yüksel¬ 
miş olmakla artık ricâl sınıfına girmiş bu¬ 
lunuyordu. Said Paşa, yedinci defaki sa¬ 
dâretinde İbnülemin’i Sadâret Mektûbî 
Kalemi'nin müdürlüğüne tayin etti (3 
Ağustos 1908). Ancak bu tayinden hoş¬ 
lanmayan ve fırsat kollamakta olan âmir 
ve rakiplerinin oyunu ile Said Paşa sadâ¬ 
retten ayrılır ayrılmaz Bâbıâli’deki ilk 
memuriyet yeri olan, yeni adıyla Eyâlât-ı 
Mümtâze ve Muhtâre Kalemi’ne bu defa 
müdür olarak getirildi (3 Eylül 1908). II. 
Meşrutiyetten sonra birtakım ara hiz¬ 
metler yanında çeşitli komisyonlarda üye¬ 
lik ve temsilcilik görevleri de verilen İb¬ 
nülemin, II. Abdülhamid’in tahttan indi¬ 
rilmesi üzerine Yıldız Sarayı evrakının tet¬ 
kik ve tasnifi ve birikmiş jurnallerin tas¬ 
fiyesi işine memur edildi (29 Kasım 1911). 
Çalışmalara üç kişilik bir komisyon olarak 
başlanmışken üyelerden birinin çekilme¬ 
si ve yeni komisyonlar kurulması yolunda 
yapılan teşebbüslerin neticesiz kalması 
sonunda bu görev zamanla tamamen ona 
emanet edildi. Karmakarışık hale gelmiş 
800 sandık dolusu evrakı büyük bir vukuf 
ve titizlikle elden geçirerek şimdiki adı 
Başbakanlık OsmanlI Arşivi olan Sadâret 
Hazîne-i Evrak Dairesi’ne teslim etti ve 
her türlü araştırmaya hazır mükemmel 
bir arşiv teşkiline muvaffak oldu. Malze¬ 
mesinin esasını ve en büyük kısmını bu 
mühim ve bâkir arşivden alması bakımın¬ 
dan Osmanlı Devrinde Son Sadnazam- 
iar’ın meydana gelmesinde buradaki ça¬ 
lışmasının önemli payı bulunmaktadır. 

II. Meşrutiyete yakın ve onu takip eden 
yıllardan itibaren İlmî hüviyetine yaraşır 
vazifelere lâyık görülerek sadece Yıldız 
Sarayı evrakını incelemekle görevli komis¬ 
yonla kalmayıp başka komisyon çalışma¬ 
larına da getirildi. 1. Dünya Savaşı yılları 
İbnülemin’in yıldızının parladığı, kültür 
hayatımız için mühim birçok çalışma için¬ 
de yer aldığı, bu yolda kendisine önemli 
işlerin havale edildiği bir devredir. Vakıf¬ 
lara ait sanat eserlerini kaybolmak ve ya¬ 
bancı diyarlara gitmekten kurtarmak ga¬ 
yesiyle bir müze kurulması için dört üye ile 
birlikte sürdürdüğü büyük gayretler so- 


ibnülemin 
Mahmud 
Kemal 
'edîb-i şehir' 
diye şöhret 
yaptığı 
ilk yıllarda 


nunda Süleymaniye Camii İmareti’nde Ev- 
kâf-ı İslâmiyye Müzesi’ni kurdu (27 Nisan 
1914). Yerine getirdiği hizmetlerden do¬ 
layı kendisine üçüncü rütbeden Osmanlı 
nişanı verildi. Savaş yılları içinde değişik 
zamanlarda İstanbul’a gelen ve müzeyi 
gezen Almanya İmparatoru VVilhelm ve 
Avusturya - Macaristan İmparatoru - Ma¬ 
caristan Kralı Kari tarafından yüksek 
rütbeden birer madalya ile taltif edil¬ 
di. 1916’da görevlendirildiği Muhâfaza-i 
Âsâr-ı Atîka Komisyonu’nda millî eserle¬ 
rin korunmasına dair lâyiha ve bununla 
ilgili nizâmnâme de onun kalemiyle son 
şeklini aldı. Şûrâ-yı Devlet ve Sadâret Da- 
iresi’nde arşivlerin tanzimi için kurulmuş 
komisyonlarda sadâreti temsilen görüş¬ 
lerini açıkladı. Rağbetsizlikten dolayı bir 
zamandan beri yok olmaya yüz tuttuğu¬ 
nu gördüğü hat sanatını yaşatma çare¬ 
lerini düşünen İbnülemin, aynı zamanda 
tezhip ve klasik cilt sanatlarının da ihya¬ 
sı gayesiyle, memleketteki istidatları bu 
sanatlara özendirecek ve devlet deste¬ 
ğiyle eğitimini sağlayacak bir müessese 
olmak üzere Medresetü’l-hattâtîn’in ku¬ 
rulmasına ön ayak oldu (31 Mayıs 1914). 
Buranın idaresi de kendisinin içinde bu¬ 
lunduğu Evkâf-ı İslâmiyye Müzesi yöne¬ 
tim kuruluna verildi (bk. Evkâf-ı Hümâyun 
Nezâretinin Târihçe-i Teşkilâtı, s. 236, 246). 
Evkâf-ı Hümâyun Nezâreti’nin tarihi ve 
nâzırlarının hal tercümesine dair orijinal 
eserin ortaya çıkmasındaki başarısından 
dolayı kendisine ikinci rütbeden Mecî- 
dî nişanı verildi ( 11 Nisan 1917). Nâdir ve 
değerli yazmaların baskılarını hazırlamak 
için kurulan Âsâr-ı Müfide Kütüphanesi 
heyetinin en verimli üyesi olarak divan 
şiirinin üç seçkin simasının divanlarının 
neşri işini üstlendi. 

İdarî hayattaki geniş tecrübesi ve tari¬ 
hî kültür birikimi dolayısıyla sadrazamla¬ 
rın, nâzırlarm kendisinden görüş aldıkları 
İbnülemin, 1. Dünya Savaşı’nm sona erdiği 
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sıralarda başlayacak barış müzakerele¬ 
rinde devletin hak ve menfaatlerinin ko¬ 
runması ve barış antlaşması esaslarının 
belirlenmesi için 11 Kasım 1918’de Hari¬ 
ciye Nezâreti’nde, Harbiye Nezâreti adına 
müsteşar sıfatıyla Miralay İsmet'in (İnö¬ 
nü) ve diğer nezâret müsteşarlarının da 
katıldığı fevkalâde komisyonda sadâret 
makamının temsilcisi olarak görevlendi¬ 
rildi. 

Savaş sonunda OsmanlI Devleti’nin de¬ 
ğişen siyasî ve idari bünyesi içinde Eyâ- 
lât-ı Mümtâze ve Muhtâre Dairesi'nin 
hükmü ve fonksiyonu kalmadığından bu¬ 
ranın lağvedilmesiyle kıdem ve mevkiine 
uygun bir makam olarak Bâbıâli Müdev- 
venât-ı Kânûniyye Dairesi müdürlüğüne 
getirildi; bunun yanı sıra devletin resmî 
gazetesi Takvîm-i Vekâyi'm müdürlüğü 
ile de görevlendirildikten başka, Eyâlât-ı 
Mümtâze ve Muhtâre Kalemi’nin başşe¬ 
hirde bulunan ahalisiyle ilgili işlerinin ba¬ 
rışın imzalanmasına kadar idaresi ve yü¬ 
rütülmesi yine kendi üstünde kaldı (26 
Eylül 1921). 

Galip devletlerin işgali altına girmiş Mü¬ 
tareke devri İstanbul’unda, İzmir’in işgal 
edildiği 15 Mayıs 1919 günü Fransız aske¬ 
rî makamlarınca, yarım asırdır oturmak¬ 
ta oldukları konaklarının yirmi dört saat 
içinde boşaltılıp kendilerine tesliminin is¬ 
tenmesi üzerine evlerindeki tarihî eşya¬ 
nın, zengin kitap ve gazete koleksiyonla¬ 
rının çoğunu alamadan ailece yuvalarını 
terketmek mecburiyetinde kalındı. Bul¬ 
dukları her şeyi talan eden, kıymetli tari¬ 
hî evrakı yağmalamaktan, İbnülemin’in 
üzerine titrediği yazma eserleri, gazete 
ve mecmua koleksiyonlarını parçalayıp 
tuvalette kullanmaktan dahi çekinme¬ 
yen işgalciler, aracılar konulup sürdürülen 
uzun temaslardan sonra burayı terkettik- 
lerinde bir buçuk yıl önce ayrıldıkları ko¬ 
nağı kapı ve pencerelerine varıncaya ka¬ 
dar sökülmüş, hemen hemen dört du¬ 
vardan ibaret kalmış halde buldular. 

Devletin çöküşüyle birlikte Bâbıâli hü¬ 
kümeti son demlerini yaşarken yıllarca 
çeşitli engellemelerle karşılaşmış bulu¬ 
nan İbnülemin, nihayet Bâbıâli’de en 
üst kademedeki vazifesi olan Dîvân-ı Hü¬ 
mâyun beylikçiliğine getirildi (1 Ağustos 
1922). Bu son vazifesinde olanca diraye¬ 
tini ortaya koyan İbnülemin, başta “sah 
çekmek” gibi bir müddetten beri buranın 
terkedilmiş bazı usul ve geleneklerini ye¬ 
niden yerleştirmeye muvaffak oldu. An¬ 
cak bu parlak memuriyeti, Anadolu millî 
hareketinin iradesi altına giren Bâbıâli’- 


nin lağvı ile 7 Kasım 1922’de sona erdi. 
Devlete otuz üç yıl boyunca verilmiş bir 
hizmet sonunda kendisine ve kardeşine 
cüzi bir mâzuliyet maaşı bağlandığından 
ailece düştükleri maddî sıkıntı içinde bu¬ 
naldıkları bir sırada kardeşi Ahmed Tev- 
fik’i de kaybetti (3 Mayıs 1923). Bu arada 
İbnülemin’in, işsizlik ve geçim sıkıntısı¬ 
nın kucağına düşmesine ve kardeşinin 
ölümünün getirdiği darbeyle inzivaya çe¬ 
kilişine razı olmayan dostları, kendisinin 
haberi olmaksızın Düyûn-ı Umûmiyye İda- 
resi’nde ona bir memuriyet buldular (22 
Eylül 1923). İbnülemin, bu teşebbüsün 
başını çeken dostu Halil Nihat’ın (Bozte- 
pe) yanı sıra orada bir araya geldiği Ah¬ 
med Hâşim, Fâzıl Ahmet (Aykaç) ve Hü¬ 
seyin Dâniş gibi edebiyatçılarla yaptığı 
sohbetlerle biraz teselli buluyordu. An¬ 
cak çok geçmeden Düyûn-ı Umûmiyye 
bütçesinde kısıtlanmaya gidilmesi üzeri¬ 
ne tekrar işsiz kaldı (15 Mayıs 1924). 

O sırada Maarif Vekâleti müsteşarı bu¬ 
lunan M. Fuad Köprülü, şahsına ve ilmine 
büyük saygı duyduğu İbnülemin’in Vesâ- 
ik-i Târîhiyye Tasnif Heyeti başkanlığına 
gelmesini sağladı (22 Mayıs 1924). İbnü¬ 
lemin burada, kendisinden önce Ali Emî- 
rî Efendi’nin başkanlığında yapılan çalış¬ 
malara nisbetle daha mazbut ve sistem¬ 
li bir düzen kurmaya muvaffak oldu. Se¬ 
lefinin padişahlara göre yürüttüğü tas¬ 
nif tarzı yerine müesseseleri esas alan ve 
kendi içinde kronolojik bir sıralama geti¬ 
ren bu düzenlemede katalogları otuz cilt 
tutan 47.371 vesika elden geçirilip tasnif 
altına alındı. 

20 Kasım 1923’te seçildiği Târîh-i Os- 
mânî Encümeni üyeliğiyle birlikte, idare 
meclisi üyesi olduğu Evkâf-ı İslâmiyye Mü- 
zesi’ndeki hizmetlerini beraber yürütür¬ 
ken bu arada beşinci defa olarak yeniden 
müzenin başkanlığına seçildi (11 Ağustos 
1925). Vesâik-i Târîhiyye Tasnif Heyeti’nin 
bir müddet sonra Dârülfünun Edebiyat 
Fakültesi bünyesi içine alınarak ardından 
da Başvekâlet Hazîne-i Evrak Dairesi’ne 
devredilip lağvolunmasıyla İbnülemin’in 
buradaki başkanlığı da sona erdi (30 Ni¬ 
san 1927). Ancak aradan fazla zaman geç¬ 
meden ad ve statü değişikliğiyle Türk ve 
İslâm Eserleri Müzesi’ne müdür olarak 
tayin edildi (26 Haziran 1927). 

Yeniden üye seçildiği Türk Tarih Encü¬ 
meni, İbnülemin’in büyük çapta İlmî ça¬ 
lışma ve yayınları için yeni bir sayfa açtı. 
İlmî vukufunu ortaya koyan eserlerini bu¬ 
rada ardarda yayımlamaya başlar. Encü¬ 
men, IS Nisan 1931’de yerini Türk Tarih 


Cemiyeti’ne bıraktığı zaman üyelik dışın¬ 
da kaldı. Onun yerini 1935’te Türk Tarih 
Kurumu alırken de bir daha üye yapılma¬ 
dı. Bununla beraber 1932’de toplanan 
Türk Tarih Kongresi sırasında hazırlan¬ 
ması kararlaştırılan “Türk Tarihinin Ana 
Hatları” dizisi için kendisinden eski hat 
sanatımıza dair terkibî bir icmal yazması 
istendi. Üzerindeki son resmî memuriyet 
olan Türk ve İslâm Eserleri Müzesi mü¬ 
dürlüğünden 1 Ağustos 1935’te yaş had¬ 
di dolayısıyla emekliye ayrıldı. 14 Nisan 
1935’te annesini kaybeden İbnülemin, 
ertesi yıl kendisine hac yolculuğu imkâ¬ 
nı açmış olan Prenses Hatice Abbas Ha- 
lim’in Kahire’den itibaren eşliğinde hac 
farizasını da yerine getirdi (İstanbul'dan 
hareketi, 23 Mart 1936). 

Son vazifesinden cüzi bir emekli maaşı 
ile köşesine çekilen İbnülemin kendini, 
her biri namını ayrı ayrı yâdettirecek bü¬ 
yük çaptaki eserlerini tamamlamaya ver¬ 
di. Bu arada, müsteşrikler âlemindeki yay¬ 
gın itibar ve şöhreti dolayısıyla yurt dışın¬ 
daki İlmî kongrelere çağrıldı, bazı ilim ce¬ 
miyetlerine üye yapıldı. 1934’te Londra’¬ 
da toplanan Congres Internationale des 
Sciences Anthropologiques et Ethnique’e 
davet edildi. Ancak maddî durumunun el 
vermemesi ve hiçbir resmî merciden yar¬ 
dım görmemesi yüzünden katılamadı. 
Aynı kongrenin 1938’de Kopenhag’daki 
toplantısına da çağrıldığı halde yine aynı 
sebeplerle gitmesi mümkün olmadı. 

Devrin Maarif vekili Haşan Âli Yücel, İb- 
nülemin’le beraber İsmail Saib Sencer’i 
de Kütüphaneler Tasnif İşleri İlmî müşa¬ 
virliğiyle onurlandırdı. Bu arada Mısır Ve¬ 
liahdı Prens Mehmed Ali Tevfik’in daveti 
üzerine İstanbul’daki Türk ve İslâm Eser¬ 
leri Müzesi benzeri bir müzenin tanzimi, 
özellikle de buraya konulacak hat eserle¬ 
rinin seçim ve tasnifi için Reîsülhattâtîn 
Kâmil Akdik ile birlikte 29 Aralık 1939’da 
Kahire’ye gitti. Kendilerine tevdi edilen 
işi başarı ile gerçekleştirerek 19 Şubat 
1940’ta İstanbul’a döndüler. Kütüphane¬ 
ler İlmî müşavirliği bu defa. Maarif Vekâ- 
leti’nce yayın hazırlıkları ilerlemekte olan 
İslâm Ansiklopedisinin İlmî müşavirli¬ 
ğine çevrilmişti. Bu arada eski dostu Bağ¬ 
datlı İsmâil Paşa’nm basılmamış Hediy- 
yetü'1-’’ânün esmâ’ü'l-mü’ellifîn ve 
âsârü'l-muşannifîn adındaki Arapça bü¬ 
yük biyografi kamusunun kontrol ve ba¬ 
sımını üstlenerek iki büyük cilt halinde 
yayıma hazırladı (I, İstanbul 1951 [Kilisli 
Rıfat Bilge ile); II, İstanbul 1955 |Avni Ak- 
tuç ile]). 
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İlerleyen yaşı dolayısıyla, müze değerin¬ 
deki kütüphanesinin ve emsalsiz hat ko¬ 
leksiyonunun âkıbetini emin ellere tes¬ 
lim etmeyi düşünerek ölümünden sonra 
verilmek şartıyla İstanbul Üniversitesi’- 
ne intikali için 1949’da gereken hukukî 
işlemleri tamamlamışken 1953’te bu şar¬ 
tı da kaldırıp sağlığında bunların üniver¬ 
siteye mal olmasını gerçekleştirdi. Kona¬ 
ğının barındırdığı müzelik eşyayı da aynı 
zamanda yine oraya bağışladı. 1953 yılı 
Martında İstanbul Üniversitesi’nce şere¬ 
fine düzenlenen büyük jübilede, bu zen¬ 
gin hâzineyi milletin istifadesine açan ör¬ 
nek alınacak bağış jestine resmen teşek¬ 
kür edildi. Tarihî konağını da İbnülemin 
Mahmud Kemal Yurdu adı altında, İslâ¬ 
mî ilimler tahsil eden veya İslâmî terbi¬ 
yeye sahip talebeyi barındıracak bir yurt 
olarak kullanılmak üzere, mevcut yapısı¬ 
na dokunulmayıp aynen korunması şar¬ 
tıyla İbnülemin Mahmud Kemal İnal Vak- 
fı’na bağışladı. 

Bütün canlılığı ile ayakta kalan zihnî 
melekelerine ve sarsılmaz gayretine mu¬ 
kabil yaşlılığının son on yılında üst üste 
gelen rahatsızlıklarla bedeni gittikçe çö¬ 
ken İbnülemin bir ameliyat sonrasında 
24 Mayıs 195Tde vefat etti. Seksen altı 
yıllık bir ömrü sadece öğrenmek, araştır¬ 
mak, yazmak ve memlekete hizmet ver¬ 
mekle geçiren, arkasında âbide çapında 
eserler bırakan İbnülemin’in göçüşü, baş¬ 
ta üniversite ve basın olmak üzere bütün 
fikir ve ilim dünyasında büyük bir tees¬ 
sürle karşılandı. Babası, kardeşi ve an¬ 
nesinin yattığı Merkez Efendi Kabrista¬ 
nında 27 Mayıs 195Tde toprağa verilen 
İbnülemin’in ölümünün ertesi gününden 
başlayarak basında hâtırası ve şahsiyetiy¬ 
le ilgili çeşitli yazılar yer aldı. 

Edebî, Fikrî ve İlmî Şahsiyeti. A) Şiir¬ 
leri. Edebiyat ve yazı dünyasına girişi, dev¬ 
rinin gençlerinin çoğu gibi şiir yolu ile olan 
İbnülemin Mahmud Kemal, erken yaşta 



ibnülemin 

Mahmud 

Kemal 

yaşlılık 

yıllarında 


Mehmed Âkif le birlikte ilk nazım dene¬ 
melerine başlamış bulunuyordu. On iki - 
on üç yaşlarına geldiğinde ifade ve tek¬ 
nikçe epey gelişmiş olmakla beraber şiiri 
Mehmed Âkif gibi kendisi için tek saha 
olarak almadı. Şekil ve muhtevaca zama¬ 
nının yenilik modalarına iltifat etmeyip 
eski şiirin izinde yürüyerek çoğu gazel 
tarzında olan manzumeler meydana ge¬ 
tirdi. Hersekli Arif Hikmet gibi üstatları 
örnek tuttu, o vaktin ünlülerinin şiirle¬ 
rine nazîreler söylemekten hoşlandı. Za¬ 
man zaman Nâlânî mahlasını kullandı. 
Şiirlerinde tem daima aşk idi. Yılların akı¬ 
şı içinde kaleme aldığı manzumeler ha¬ 
cimlice bir şiir mecmuasını dolduracak 
miktara ulaşmakla birlikte bunlara fazla 
değer vermedi. Bununla beraber İlmî ça¬ 
lışma ve araştırmalarının iyiden iyiye öne 
çıktığı zamanlarda da şiiri büsbütün bı¬ 
rakmadı. Sonraları mizacının şevkiyle şi¬ 
irde çok defa latife ve mizah vadisine yö¬ 
neldi. Ayrıca tarihî ve biyografik eserle¬ 
rinde, fikrî yazılarında, konu arasına ken¬ 
di kaleminden çıkma manzum parçalarla 
müdahaleler yapmaktan da hoşlanıyor¬ 
du. Daha millî edebiyat cereyanı hız ka¬ 
zanmadan önce hece veznine ilgi göste¬ 
ren İbnülemin’in bu vezinle yazdığı man¬ 
zumeler de az değildir. 

Manzumeleri arasında duygu ve dinî 
heyecan bakımından na’tlarının en baş¬ 
ta zikri gerekir. Fikrî yazılarında ayrıca ifa¬ 
desini bulduğu üzere Hz. Muhammed’e 
karşı derin bir sevgi duyan İbnülemin'in 
na’tlarının büyük bir kısmı Hüseyin Sa¬ 
dettin Kaynak, Hüseyin Kâzım Uz ve Hâ- 
fız İsmail Nisfet gibi zamanın ileri gelen 
mûsikişinasları tarafından bestelendi. Ya¬ 
kın arkadaşı Hüseyin Vassâf m Süleyman 
Çelebi’nin Vesîletü'rı-necât'ma yazdığı 
takriz (İstanbul 1329, s. 3-6) ve bunun 
içindeki manzum parça, onun Hz. Pey- 
gamber’e olan duygularının en kuvvetli 
olduğu kadar en güzel ifadesini verir. 
Bunlardan başka bestelenmiş İlâhileri ve 
diğer bazı manzumeleri de vardır. Dağı¬ 
nık olan şiirlerinden elinde kalabilenleri 
Mevzun Sözler adıyla bir araya getir¬ 
diyse de bastıramadı. Şair Tâhir Selâm’m 
(o. 1844) bir gazelinin görebildikleri iki 
beytine şair arkadaşlarıyla beraber söyle¬ 
dikleri on dokuz nazîreyi Gülzâr-ı Nezâ- 
ir adı altında topladı (İÜ Ktp., İbnülemin, 
nr. 3453). İbnülemin’in tasavvufî bir kı¬ 
tasına Feyzü'l-Kemâl ve bir na’tına da 
Mir'âtü'l-Kemâl adıyla Hüseyin Vassâf 
tarafından etraflı birer şerh yazılmıştır. 

B) Basın Hayatına Giriş. İlk Yazılan-İlk 
Eserleri. İbnülemin, erken yaşlarından 


itibaren şiire başlamış olmakla beraber 
basında imzasının görünmesi bu yoldan 
olmadı. Onun yazı ve basın hayatına giri¬ 
şi gazetedeki yazıları iledir. İlk basılı yazı¬ 
sı “Ömr-i Beşer” adlı uzunca bir makale¬ 
dir (Tarık, nr. 2129, 7 Receb 1307/ 27 Şu¬ 
bat 1890). Bu ilk yazıyı aynı gazetede “Ti¬ 
caret ve Erbâb-ı Ticâret” ve “Hulâsa-i Zi¬ 
râat” adındaki hacimli makaleleri takip 
etti. Yazıları Tarîk gazetesiyle sınırlı kal¬ 
mayıp devrin muteber diğer basın organ¬ 
larında da yer bulmakta gecikmedi. Ba¬ 
sın dünyasına girişinin sekizinci ayında 
artık devrin en önde gelen gazetesi Ter- 
cümân-ı Hakikat' te idi. Oradaki ilk yazı¬ 
sı, lrak’tan gönderilmiş bir okuyucu mek¬ 
tubuna cevap olarak yazdığı “Umrân-ı 
Irâk” adlı makalesidir (Tercümân-ıHaki¬ 
kat, nr. 3691,15 Rebîülevvel 1 308 / 29 
Ekim 1890). Kendisini gazeteye bağla¬ 
yan ve devamlı yazma yolunu açan “Bir 
Hâlet-i Fizyolokiyenin İzahı" adlı ikinci 
yazısı oldu (a.g.e., nr. 3736, 20 Cemâzi- 
yelevvel 1308/ 1 Ocak 1891). Gazetenin 
tertiplediği bir anket dolayısıyla kaleme 
alınan bu yazı Ahmed Midhat Efendi ile 
kendi arasında karşılıklı bir yazışmayı 
başlattı. Ahmed Midhat Efendi’den de¬ 
vamlı gördüğü takdir ve teşvik İbnüle- 
min’i onun gazetesine iyiden iyiye bağ¬ 
lar. Tarîk ve Mürüvvet’e de yazmakla 
beraber Tercümân-ı Hakîkat böylece İb¬ 
nülemin’in en fazla yazı yazdığı gazete 
oldu. Önceleri makale ve kitapçıklarından 
bazılarına Emin Paşazâde Mahmud Ke¬ 
mal diye imza atmakta iken daha sonra 
isminin başına İbnülemin künyesini koy¬ 
du ve o zamandan itibaren bu künye ile 
meşhur oldu. 

Ahlâk, terbiye, iktisat ve mûsiki gibi ba¬ 
hisleri ele alan İbnülemin’in, ansiklopedik 
mahiyetteki birkaçı bir tarafa bırakılırsa 
yazılarında sosyal konular ağır basmakta 
idi. İslâm’ın çalışma ve başkalarına fayda¬ 
lı olma prensibinden hareketle bir çalış¬ 
ma ahlâkını temellendirmeye gayret eden 
İbnülemin’in “Hulâsa-i Ticâret”, “Hulâsa-i 
Zirâat”, “Umrân-ı Irâk”, “Reddiye”, “Sa’y 
ü Gayret”, “Atâlet Mûcib-i Mazarrattır”, 
“İhtiyaçtan Kurtulmak Kabil mi?”, “Tesvi- 
ye-i İhtiyaç”, “Sanat ve Maarif Bâis-i Ser¬ 
vettir”, “Ekâlîmin İnsan Üzerindeki Tesiri" 
adlı makaleleri hep bu felsefe etrafında 
toplanır. Bunları Sa‘y-i Beşer adıyla bir 
kitapta bir araya getirdiyse de bastıra- 
madı. 

İlk Eserleri. 1 . Hulâsa-i Zirâat (İstan¬ 
bul 1307). İlkin makale olarak yayımlan¬ 
dıktan sonra aynı yıl kitap haline getirilen 
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eserde bir ülkenin kalkınmasındaki rolü 
üzerinde durduğu ziraatın Türkiye'deki 
durumunu ele alır. Babasının Kozan mu¬ 
tasarrıfı iken Çukurova'da numune çiftli¬ 
ği kurarak bir pilot bölge olmak üzere uy¬ 
guladığı fennî usullerle nasıl verimli neti¬ 
celer elde edildiğini açıklar. 2. Ravzatü'l- 
Kemâl (İstanbul 1308). Çokgençyaşta ol¬ 
masına rağmen Doğu ve İslâmî kaynaklı 
kültürünün zenginliğini gösteren eser de¬ 
neme tarzı yazılardan meydana gelir. 3. 
Ahlâk (İstanbul 1308). Tercümân-ı Ha¬ 
kikat ve Mürüvvet gazetelerine yazdığı 
makaleleri topladığı küçük hacimli bir ki¬ 
taptır. 4. Eser-i Kâmil Paşa (İstanbul 
1308). Kitapta, Yûsuf Kâmil Paşa’nın hal 
tercümesinin yanı sıra (s. 7-26) resmî bazı 
yazıları ile elde kalan resmî, hususi mek¬ 
tup ve şiirlerinden derlenmiş örnekler yer 
almaktadır. S. Hulâsa-i Ticâret ( İstan¬ 
bul 1309). Önce “Ticaret ve Erbâb-ı Ticâ¬ 
ret” başlığı altında uzun bir makale ola¬ 
rak yayımlanan bu risâlede ziraat gibi ti¬ 
caretin de insanların refah ve saadetin¬ 
deki yeri ve ülke kalkınmasındaki rolü 
meselesini işleyerek ticaretin memleke¬ 
timizde ilerleme ve gelişmesi hakkındaki 
düşünce ve tekliflerini açıklar. 6. Mend- 
fiu's-savm (İstanbul 1309). Orucun fazi¬ 
let ve faydalarını İslâmî ahkâma dayana¬ 
rak anlatan küçük bir risaledir. 7. Feyz-i 
Cevâd. İbnülemin, ilk eserleriyle tarihî- 
biyografik çalışmalara geçiş devresi ara¬ 
sında yer alan, Sadrazam Ahmed Cevad 
Paşa’ya ithafen 1894’te kaleme aldığı, 
muhtevası ve kendisinin kültür birikimi 
bakımından ilgi çekici özelliği olan bu ese¬ 
rinde onun Târîh-i Askerî-Osmanî mü¬ 
ellifi olmak sıfatını da göz önünde tutarak 
askerlik, savaş ve savaş tarihiyle ilgili ko¬ 
nulara ağırlık vermiş, adalet anlayışı yö¬ 
nünden İslâm medeniyetinin Batı’ya olan 
üstünlüğünü açıklayan bir önsözden son¬ 
ra ülkeler arasındaki anlaşmazlıkların 
devletler hukuku bakımından çözümlen¬ 
mesi, savaş hukuku, harp esirlerinin hu¬ 
kukî ve İnsanî statüsü, diplomasi, müta¬ 
reke ve sulh prensipleri gibi konularla in¬ 
san saadeti, cihad, vatan, asker kavram¬ 
ları üzerinde durur. “Târîh-i Askerî-i Os- 
mâniyyeye Bir Nazar”, “Devlet-i Osmâniy- 
ye", “Osmanlı Askeri” başlıklı fasılları ise 
esere tarihî bir renk verir. Kitap İbnüle- 
min’in bir “cihâdiye” manzumesiyle sona 
ermektedir. Orta boy 206 sayfalık eserin, 
nefis bir ciltle özel surette hazırlatılıp İb¬ 
nülemin tarafından Cevad Paşa'ya takdim 
edilmiş yazma nüshası İstanbul Arkeoloji 
Müzesi Kütüphanesi’ndedir (Cevad Paşa, 
nr. 512). 


C) Roman ve Hikâye Yazarlığı - Edebi¬ 
yat Üzerine Yazılan. İbnülemin’in yazı fa¬ 
aliyeti bir müddet sonra Selânik basınına 
da açıldı. Bir yandan İstanbul'daki gaze¬ 
telere yazarken bir yandan da Selânik’in 
başta gelen yayın organlarından Asır ga¬ 
zetesiyle edebî Mütalaa dergisine yazı¬ 
lar yetiştiriyordu. Selânik basını sansü¬ 
rün baskısından oldukça uzak kalabildiği 
için zamanın diğer bazı yazar ve edebi¬ 
yatçıları gibi bir kısım yazılarını oraya gön¬ 
dermeyi tercih etmekteydi. Tercümân-ı 
Hakîkat'e yeniden döndüğü 1895 yılı 
Aralığının sonlarına doğru Asır gazete¬ 
sinde de imzası görülmeye başlanan İb¬ 
nülemin, 1896 Ağustosundan itibaren ar¬ 
tık Mütâlaa’mn da yazar kadrosu için¬ 
deydi. Ayrıca Mehmed Âkif gibi arkadaş¬ 
larıyla beraber önceki kadrosu yerine ida¬ 
resini ele aldıkları edebiyat ve fikir dergi¬ 
si Resimli Gazete'de makaleler yazıyor¬ 
du. Bu devredeki kalem faaliyeti, onun 
fikrî şahsiyetini aksettirmesi kadar ro¬ 
man ve hikâye yazarlığına açılan edebi¬ 
yatçı tarafını da ortaya çıkarmaktaydı. Bu 
türe giren eserlerinde sürükleyici ve ba¬ 
şarılı bir tahkiye kabiliyeti gösteren İb¬ 
nülemin, ilkin Sabîh adlı tarihî romanla 
işe başlayıp daha sonra hissî konular se¬ 
çerek göz yaşı döktürecek durum ve hal¬ 
leri işlemekten hoşlandığı roman ve hi¬ 
kâyelere yöneldi ve şu eserleri meydana 
getirdi: 1. Sabîh. Târihe Müsterıid Hi¬ 
kâye (Selânik 1316). Nâmık Kemal'in Gez¬ 
mişim örnek alan bu roman, üstün me¬ 
ziyetleriyle Halife Velîd b. Abdülmelik'in 
gözdesi olan Sabîh’in yüksek bir vazife 
verilip yanına gönderildiği Horasan Valisi 
Kuteybe b. Müslim'in Asya içindeki fetih¬ 
lerine katılarak gösterdiği büyük yararlı¬ 
lıklarla süren maceralarını ve ideal yolun¬ 
da başına gelenleri anlatır. Ahlâkî ve fikrî 
meziyetlerini idealize ettiği kahramanı¬ 
nın şahsında genç İbnülemin'in kendisin¬ 
den akseden bazı benzerlikler hissedilir. 
Asır gazetesinde 1895-1896 yıllarında 
beş ayı aşkın bir süre tefrika edildikten 
sonra 1899 yılı başında yine Selânik’te ki¬ 
tap olarak basıldı. İbnülemin, bu baskıda 
bazı parçaları sansür tarafından çıkarılan 
eserin hikâye değil bir ihtilâl beyannâ¬ 
mesi olduğu, her sayfasında halkı ihtilâle 
davet ettiği yolunda bir jurnal üzerine 
toplatılan nüshalarının imha edildiğini 
anlatır. Uyandırdığı ilgi dolayısıyla o vak¬ 
tin tanınmış edebiyatçılarından Fazlı Ne- 
cib, tefrikası biter bitmez eser hakkında 
aynı gazetede ardarda yazılar yazar. İb¬ 
nülemin de romanının başından geçen 
macerayı ve onda neyi anlatmak istedi¬ 


ğini daha sonra bir yazı ile açıklar (“Sa¬ 
bîh’in Tercüme-i Hâli", Mir’ât-ı Maârif, nr. 
4, 8 Safer 1327/1 Mart 1909, s. 44-48). 2. 
Bir Yetimin Sergüzeşti. Romanla büyük 
hikâye arasındaki bu eserde, yetim bir ço¬ 
cuğun akrabaları tarafından ellerinden 
her şeyi alınarak annesiyle birlikte sefalet 
içinde sürüklenirken iyilik sever bir insa¬ 
nın onlara sahip çıkması ile nasıl mesut 
bir hayata kavuştukları hissî sahneler 
içinden çok dokunaklı bir tarzda nakledi¬ 
lir. Mütalaa dergisinde 1896 Aralık sonu 
ile 1897 Şubat ayı arasında tefrika edil¬ 
miştir. 3. Rahşan. Devrin göz yaşı edebi¬ 
yatına yeni ve çok kuvvetli bir örnek ka¬ 
tan bu hissî roman, sadece zenginliğe de¬ 
ğer veren bir anne ve babanın kızları Rah¬ 
şan’ı sevdiğinden vazgeçirtip paralı biriy¬ 
le evlenmeye zorlamalarının nasıl bir son 
getirdiğini çok acıklı sahneler içinden hi¬ 
kâye eder. İbnülemin'in kendi hayat çev¬ 
resinden bazı sahnelerin akis bulduğu 
eserde. Sadrazam Said Paşa’nın kızı ile 
evlenme ümitlerinin derin bir hayal kırık¬ 
lığı ile sona erişinden gelme iç sızısı ken¬ 
dini hissettirmektedir. Asır gazetesinde 

1897 Ağustosunda başlayıp 1898 Martı¬ 
na kadar süren bir tefrika halinde yayım¬ 
lanmıştır. 

Merhamet duygusunu işleyen “Yetîm-i 
Alîl” adlı hikâyesiyle de (Resimli Gazete, 
nr. 64, 10 Şevval 1315/ 13 Mart 1898, s. 
764-765) hissî eserler çizgisini devam et¬ 
tiren İbnülemin, saf Türkçe ile yazdığı 
“Türkçe: Köy ve Köylüler” (a.g.e., nr. 50, 
lOSafer 1316/30 Haziran 1898, s. 1055- 
1057) adlı romantik bir deneme yazısıyla 
roman ve hikâye vadisini terkeder. 1895- 

1898 yılları İbnülemin'in edebiyatla ilgili 
konuları ele aldığı “Edebiyat” (edebiyatla 
ahlâk arasındaki münasebet, edebiyatın 
ahlâkî vazifesi), “Âsâr-ı Eslâf” (eslâfın bı¬ 
raktığı kültür mirasından ne yolda istifa¬ 
de etmek gerektiği), “îzâh-ı Maksad” (aynı 
konunun devamı), “Takdir ve Beyân-ı Mü¬ 
tâlâa" (Nef'î'ye dair), “Ben ... Dîrîğ Bed¬ 
bahtım” (dekadanlıkla itham edilen Ser- 
vet-i FünûncularTa alay tarzında), “Hüsn 
ü Aşk'a Dair”, “Musâhabe” (Telemaque 
tercümeleri hakkında), “Âsâr-ı Muhallede” 
ve “Eser-Müessir” (esas alınmak gereken 
şeyin eser sahibi değil doğrudan doğruya 
eserin kendisi olduğu) gibi yazılarını da 
beraberinde getirir. 

D) İslâm Mütefekkiri ve Ahlâkçısı. 1895 
yılı Aralık ayı başında Tercümân-ı Ha- 
kîkat'teki yazılarına tekrar dönen İbnü¬ 
lemin’in bu tarihten itibaren yazı hayatı¬ 
nın ikinci devresi başlar. Bu devrenin ilk 
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yazısı olarak çıkan “İslâmiyet, Mârifet” 
başlıklı makalesi (Tercümân-ı Hakikat, nr. 
43-5247, 22 Cemâziyelâhir 1313/9 Aralık 
1895) ve bunu takip eden İslâm dini, me¬ 
deniyeti ve ahlâkı hakkında düşüncelerini 
ortaya koyan diğer yazıları İbnülemin’in 
İslâm dininin yüceliğini, ahlâkî, medenî 
ve İnsanî değerleriyle anlatma ve savun¬ 
ma misyonunu üzerine almış bir yazar 
ve mütefekkir olarak doğuşunun haber¬ 
cisi oldu. Başta Tercümân-ı Hakikat ol¬ 
mak üzere gazete ve dergilerde 1895'ten 
1900’e kadar devam eden bu yazılarında 
İbnülemin'in çıkış noktası, İslâmiyet’in te¬ 
rakkiye mâni olduğu yolundaki görüşün 
batıllığını gözler önüne sermek, kendin¬ 
den önceki dinlere nisbetle medeniyete 
ve insanlık âlemine ne gibi değerler ka¬ 
zandırmış olduğunu ortaya koymaktır. 

Üzerine aldığı bu davanın ilk yazısı ve 
öncüsü olan “İslâmiyet, Mârifef’ten baş¬ 
layarak devamlı takdirle karşılanan, çe¬ 
şitli okuyucu mektupları ile tebrik edilen 
ve aynı zamanda devrin önde gelen İslâ¬ 
mî otoritelerinin gittikçe ilgisini üzerle¬ 
rinde toplayan bu yazılarda kendisini gös¬ 
termekte olan bu İslâm mütefekkiri hü¬ 
viyeti, aynı zamanda onun bütün hayatı¬ 
na hâkim olmuş bulunan bir İslâm ahlâk¬ 
çısı olma yönünü de tam açıklığı ile mey¬ 
dana çıkarmaktadır. İslâm dininin insan¬ 
lığa ve medeniyete olan hizmetini göster¬ 
mek gibi bütün benliğiyle benimsediği bir 
davada yazı yazmaları ve efkârıumumi¬ 
yeyi aydınlatmaları gereken salâhiyet sa¬ 
hiplerini kendilerinden beklenen bir gay¬ 
ret içinde görmediğini ifade eden İb- 
nülemin bu işin kendisine bir misyon ola¬ 
rak nasıl teveccüh ettiğini şöyle anla¬ 
tır: “Âlem-i matbûatta mesâil-i dîniyye 
ve maârif-i İslâmiyye'ye dair bir bahs-i 
mühim açılıp da bu yolda îrâd-ı makâle 
lüzum görüldüğü zaman himmet be¬ 
nim gibi aceze-i ümmete kalıyor" (“Me- 
deniyet-i Sahîha”, Tercümân-ı Hakikat, 
nr. 998-6198, 11 Rebîülevvel 1316/30 Tem¬ 
muz 1898). 

Yerine oturmuş bir düşünce sistemiy¬ 
le İslâm dini ve medeniyetine dikkat çe¬ 
kici bakışlar getiren bu yazılarında, İslâ¬ 
miyet'in akıl ve bilgiye dayanan ve sade¬ 
ce ona itibar eden bir din olmak sıfatıyla 
kendisinin doğuşu ile gerçekliğini yitiren 
kendinden önceki dinler ve o zamana ka¬ 
dar içinde yüzdüğü bâtıllar arasından sıy¬ 
rılarak insanlığa nasıl saadet ve aydınlık 
getirdiğini anlatıp sinesinden, “Eğer dün¬ 
yada bir dine bağlanacak olsaydım tered¬ 
dütsüz İslâm'ı kabul ederdim" diyen mü¬ 


tefekkirler de çıkarabilmiş olan hıristi- 
yan Batı’ya ve günümüz insanına dini¬ 
mizi derin gerçekleriyle öğretmenin, din 
ve inançları ne olursa olsun hakikati ara¬ 
yanlara kılavuzluk ederek yardımcı olma¬ 
nın farz-ı ayın derecesinde bir vazife ol¬ 
duğu üzerinde durur (“Dîn-i İslâm”). 

İbnülemin, Kur’ân-ı Kerîm’in mevcut 
tefsirlerinin şimdiki asrın ihtiyacı ile mü¬ 
tenasip bulunmadığını, günümüze göre 
bir Türkçe tefsirin meydana getirilmesi¬ 
ne büyük bir lüzum olduğuna ehemmi¬ 
yetle işaret ederek böyle bir tefsirin, Av¬ 
rupalI araştırmacıların İslâm âlimleri de¬ 
recesinde Kur’ân-ı Kerîm'in derinlikleri¬ 
ne vukufları mümkün olamadığından on¬ 
lara da sağlayacağı fayda dolayısıyla ne¬ 
ticede Avrupalılar'm geniş ölçüde istifa¬ 
desini mümkün kılacağını belirtir (“İslâ¬ 
miyet, Mârifet”). Bu makalesinden dola¬ 
yı hakkındaki bir tebrik yazısına verdiği 
cevapta yazılarının gördüğü ilgi ve teş¬ 
vikten aldığı cesaretle bundan böyle de 
kalemini bu yolda kullanacağını vaad 
eder ( a.g.e nr. 49-5253, 28 Cemâziyelâ¬ 
hir 1313/ 15 Aralık 1895). 

Bilhassa ramazanlarda sıklaştırdığı bu 
yazı silsilesi içinde “İslâmiyet. Mârifet”*- 
ten başlayarak “Âlem-i İslâmiyyet", “Dîn-i 
İslâm”, “Hayrü'n-nâs men yenfau’n-nâs”, 
“He! yestevi’llezine ya'lemûne vellezine 
lâ ya'lemûn”, “Medeniyyet-i Sahîha", “Bir 
Mektub-Fezâil-i İslâm”, “İslâm”, “Garb 
Mektubu”, “Fezâil-i İslâmiyye ve Üç Yüz 
Bin Nüfusun İhtidâsı”, "Şehr-i Ramazan", 
“Aleyke's-seiâm Ey Nebiyyü'l-verâ”, “İlti- 
zâm-ı Hasenât ve İsti'dâ-yı Merhamet”, 
“Nizâm-ı İlâhiyye", “Terbiye-i Esâsiyye”, 
“Dîn-i Hak” gibi makaleleri arasında "Me- 
deniyyet-i Sahîha” ile “Terbiye-i Esâsiyye”, 
onun İslâm’ın yüceliği ve faziletleriyle il¬ 
gili görüşlerini en toplu şekilde aksettir¬ 
dikleri kadar, uyandırdıkları büyük ilgi ve 
takdir dolayısıyla da özellikle zikredilme¬ 
yi gerektirir. 

İbnülemin, Fâtih dersiâmlarından (da¬ 
ha sonra şeyhülislâm) Mûsâ Kâzım Efen- 
di’ye hitaben, onun “Medeniyyet-i Sahî¬ 
ha-Diyânet-i Sahîha” adlı yazısı dolayı¬ 
sıyla (a.g.e., 7 Rebîülevvel 1316/26Tem¬ 
muz 1 898) yüksek makam sahibi bir şah¬ 
siyetin emri ve isteği üzerine kaleme al¬ 
dığını bildirdiği “Medeniyyet-i Sahîha” 
adlı makalesinde (a.g.e., nr. 998-6198, 1 1 
Rebîülevvel I316/30Temmuz 1898), Mû¬ 
sâ Kâzım Efendi'nin düşüncelerine para¬ 
lel olarak kendi görüşlerini geliştirip bun¬ 
dan önceki yazılarında olduğu gibi son¬ 


raki yazılarında da ifade ettiği bir mede¬ 
niyet felsefesinin esaslarını ortaya koyar. 
İbnülemin burada, “medeniyyet-i zâhire” 
(medeniyyet-i kâzibe) ve “medeniyyet-i sa¬ 
hîha” (medeniyyet-i hakîka) yahut “mede¬ 
niyyet-i bâtına” olmak üzere iki ayrı me¬ 
deniyet tipinin varlığını bahis konusu et¬ 
mektedir. Ona göre medeniyyet-i zâhire, 
teknik ve sanayiin meydana getirdiği bir¬ 
takım göz kamaştıran görünüşleri sergi¬ 
ler. Ancak bu medeniyet tarzı mânevî de¬ 
ğer ve faziletlerden mahrum, insanların 
refah ve saadetten aynı şekilde faydala- 
namadığı, bir kısmının açlıktan öldüğü 
veya intihar ettiği, işsizlerin yoksulluk 
içinde kıvrandığı ve insanı yücelten ahlâ¬ 
kî değerlerin mevcut olmayışı neticesi en 
başta cinayet işlemek gibi kötü fiil ve yol¬ 
lara düşülen bir sistemdir. Medeniyyet-i 
sahîha ise din, ahlâk, adalet gibi üstün 
mânevî değerlere sahip, insanlara her 
türlü saadet ve refahın sebep ve şartla¬ 
rını sağlamayı gaye edinmiş bir medeni¬ 
yettir. Bu medeniyet, insanlara maddî ve 
mânevî saadetlerini kazandırma yolunda 
birbirlerine yardım ve merhamet etmek, 
her hususta adalet, başkalarının hakkını 
çiğnememek, kendi menfaati için umu¬ 
mun menfaatine zarar vermemek, nefsâ- 
nî hazlar uğruna İnsanî meziyetleri feda 
etmemek, vicdanı her şeyin üstünde bir 
hakem olarak kabul etmek, Allah'ın rızâ¬ 
sını kazandıracak hayırlı işlerde bulun¬ 
mak gibi ahlâkî güzellik ve erdemlerin 
hâkim olduğu bir medeniyettir. Allah'ın 
emrettiklerini yerine getirmek, menet¬ 
tiklerinden ise kaçınmak suretiyle kaza¬ 
nılan bu erdemlerin, bütün ahlâkî güzel¬ 
liklerin temeli ve kaynağı dindir. Bütün 
bunlar hak din sayesinde meydana gelir. 
Daha sonraki yıllarda bu konuda son hü¬ 
küm olarak şöyle der: “Tarihin kesin de¬ 
lillerle ortaya koyduğu ve ispat ettiği ha¬ 
kikat, beşeriyetin tekâmülü ve medeniy- 
yet-i hakîkiyyenin vücut buluşunun İslâ¬ 
miyet’in gelişiyle mümkün olduğudur" 
(“Sabîh’in Tercüme-i Hâli”, Mir'ât-ı Maâ¬ 
rif, nr. 4, 8Safer 1327/ 1 Mart 1909, s. 44- 
45). 

İslâm’ı esas alan bu medeniyet görüşü 
etrafında toplanan diğer düşünceler de 
şöyledir: “Hak ve hakikat ne ise onu gör¬ 
mek ve göstermektir" diye tarif ettiği 
mârifet onun temelini teşkil eder (“Fe¬ 
zâil-i İslâmiyye"). İslâm dini mârifet ve 
fazilet üzerine kurulu olduğundan mâri- 
, fete itibar edilmekle dine de riayet edil- 
' jhiş olur. Buna göre insaniyet mârifet ve 
faziletle kâim, diyanet de mârifetle dâ- 
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imdir (“Garb Mektubu"). Netice itibariyle 
ahlâkî erdem ve güzelliklerin temeli din¬ 
dedir. Hakikî saadet de ahlâk güzelliğiyle 
kâimdir: Allah'ın rızâsı ahlâkın güzelliğiy¬ 
le kazanılabilir. Medeniyet ve ahlâkî de¬ 
ğerler maariften doğmuştur. Bilgiyi, ay¬ 
dınlanmayı ve çalışmayı emreden İslâm, 
bu bakımdan getirdiği disiplinle öbür din¬ 
lerin çok üstünde olduğu gibi insanları 
öğrenme ve çalışmaya memur kılmakla 
hem ferdin hem toplumun refah, saadet 
ve yükselme şartlarını sağlama yolunu da 
açık tutmuştur. İslâm dünyasında onun 
doğrultusuna girmeyenler geri kalmış¬ 
lar, bilgi ve çalışmanın getireceği nimet¬ 
lerden nasip alamamışlardır. Müslüman 
ülkeler, İslâm'ın bu disiplinine sadık kal¬ 
dıkları zamanlarda medeniyet ve refaha 
yükselmişler, onu ihmal ettiklerinde de 
gerilemişlerdir. Geri kalma, yüce dinin 
kendisinden kaynaklanmayıp onun emir 
ve hedeflerinden uzak kalmanın bir neti¬ 
cesidir. 

İbnülemin, “medeniyyet-i sahîha" diye 
adlandırdığı İslâm din ve medeniyetinin 
bu yönüne çeşitli yazılarında sadece te¬ 
mas etmekle kalmayıp başta “Hayrü'n- 
nâs men yenfau'n-nâs" olmak üzere (7er- 
cümârı-ı Hakikat ve Musavver Seruet-i Fü- 
nûn Girid Muhtacînirıe İane Nüsha-i Fev¬ 
kalâdesi, 1315, s. 143-145) “Teâvün-Te- 
nâsur" ( Resimli Gazete, Girid fevkalâde 
nüshası, 1315, s. 163-164), “İltizâm-ı Ha- 
senât ve İstidâ-yı Merhamet" ( Tercümân-ı 
Hakikat, nr. 1522-6722, 8 Ramazan 1317/ 
9 Ocak 1900), “Nef'-i Nâs” (Beyânülhak, 
nr. 37, 23 Receb 1327/ lOAğustos 1909, s. 
846-847), “Vazîfe-i İnsâniyye" (a.g.e., nr. 
38, 30 Receb 1327 / 17 Ağustos 1909, s. 
864-865) gibi makalelerinde çok daha ge¬ 
niş şekilde yer vermektedir. Bu düşünce 
sistemi içindeki makalelerinin en hacim¬ 
lisi olan “Terbiye-i Esâsiyye"de ( Tercil- 
mân-ı Hakikat, nr. 1532-6732, 20 Rama¬ 
zan 1317/21 Ocak 1900) İbnülemin, me¬ 
deniyet icabı diye gösteriş vesilesi olarak 
bir moda halinde almış yürümüş yabancı 
mürebbiye tutma meselesini etraflı bir 
tahlilden geçirerek müslüman çocukla¬ 
rının terbiyesinin hıristiyan ülkelerinden 
gelmiş kadınların eline bırakılmasındaki 
mahzurları ele alır. İbnülemin, sağlam bir 
İslâmî terbiye görmeden çocuğu Frenk 
âdetlerine göre yönlendiren bir terbiye 
vermenin onu bir Frenk olarak yetiştir¬ 
mek demek olacağını ifade etmektedir. 
Büyük bir takdirle karşılanan makale kuv¬ 
vetli bir akis uyandırmış, zamanın tanın¬ 
mış doktorlarından Necmeddin Ârif’in 
yanı sıra Fâik Reşad gibi şahsiyetler ya¬ 


yımlandığı gazeteye tebrik yazıları gön¬ 
dermişlerdir. 

II. Meşrutiyet devrine gelindiğinde İs¬ 
lâmî görüş etrafında bir müddet daha 
devam ettirdiği yazılarında, daha önceki 
düşünceleri dışında yeni bir unsur olarak 
İslâmiyet'in hürriyete verdiği değer me¬ 
selesinin yer aldığı görülür. İbnülemin'in 
hürriyet kavramına İslâmî yönden yaptı¬ 
ğı yorum, politik olmaktan çok vicdanî ve 
ahlâkî değerlerle adalet ve insana saygı 
düşüncesine dayanmaktadır. Onun bu gö¬ 
rüşleri, devrin diğer kalem sahiplerinin 
politik merkezli düşüncelerinden farklı 
ve onlardan ileri bir seviyededir. 

İbnülemin bu devrede İslâmî yazılarını 
arada M ir'ût-ı Maârif, Cerîde-i Sûfiyye 
gibi dergilere de vermekle beraber özel¬ 
likle Beyânülhak dergisinde, fakat belir¬ 
li bir süre için kaleme aldı. Derginin 15- 
38. sayıları arasında "Hak", "Beka Din ile 
Kâimdir”, “İdâre-i Meşrûta”, “Amel", "Va¬ 
zîfe-i İslâm”, "Mârifet-Din", “İttihâd-ı Ku- 
lûb”, “Serbestî-i Mezâhib”, “Lâ musîbetün 
a'zam mine’l-cehl”, “Cezâ-yı Amel", “Selâ¬ 
met, İltizâm-ı Hakikattedir”, “Ehemm-i 
Umur”, “Hürriyyet", “Nef'-i Nâs”, "Vazîfe-i 
İnsâniyye" adlı makaleleri yayımlandı. 

İbnülemin, bu yazılarından başka 1896- 
1897 yılları arasında Arap edebiyatının ve 
İslâmî edebiyatın Arap dili ile olan bazı 
klasik eserlerini tanıtmaya ve değerlen¬ 
dirmeye çalıştığı gibi özellikle de Arapça’¬ 
dan istifade, kültür ve edebiyat dili ola¬ 
rak Arapça’nın lüzumu meselesi üzerinde 
ehemmiyetle durmaktaydı. Böylece bir 
müddet sonra başta Hacı İbrâhim Efen¬ 
di ve Hüseyin Cahit (Yalçın) gibi düşünce 
ve kalem erbabı arasında cereyan edecek, 
Arap dili ve ona bağlı kültürün gerekliliği 
hususunun karşı tarafça toptan inkâr ze¬ 
minine götürüleceği bir münakaşanın ka¬ 
pısını bu yazılarla aralamış oluyordu. İs¬ 
lâm medeniyeti ve ahlâkının yüceliği ko¬ 
nusunda yürüttüğü misyonun II. Meşru¬ 
tiyet sonrası ortaya çıkan Sırât-ı Müsta¬ 
kim, İslâm Mecmuası gibi yayın organ¬ 
larında, İslâm ilâhiyyâtmda ihtisaslaşmış 
ve sayıları çoğalmakta olan salâhiyetli ka¬ 
lemler tarafından temsil edilmekte oldu¬ 
ğunu gören İbnülemin, bu sahayı artık 
onlara bırakarak bundan böyle kendini 
yazı ve fikir hayatının esas merkezi haline 
gelecek olan biyografi ve tarih çalışma¬ 
larına verir. 

İslâmî konulardaki önemli yazıları ve 
kültürümüzün çeşitli konuları etrafında 
dolaşan diğer makaleleri İbnülemin’e 
henüz genç yaşında iken itibar ve şöhret 


sağlamıştı. Devrin basınında, onun kalem 
kudretini tasdik eden çevrelerce daha o 
yıllarda kendisinden “edîb-i şehîr” unva¬ 
nıyla söz edilmekteydi. Geçmişin gazete 
ve dergi koleksiyonlarında dağınık vazi¬ 
yette kalmış yazılarının vaktiyle ortaya 
koyduğu İslâm mütefekkiri hüviyeti, da¬ 
ha sonraki yıllarda öne çıkan biyografi ça¬ 
lışmaları dolayısıyla gölgelenip perdelen¬ 
miş, bir devrin alkışladığı İslâmî konuda¬ 
ki yazılar kitap haline gelemediği için bir 
müddet sonra unutulmuştur. Memleke¬ 
timizde diğer sahalarda olduğu gibi gü¬ 
nümüzde fikir tarihiyle ilgili araştırmalar¬ 
da, araya büyük zaman mesafesi girmiş 
bulunan gazete ve dergi koleksiyonlarına 
gidilmek yerine kolay erişilebıldiği için 
sadece kitap halindeki hazır malzemeye 
müracaat olunmakla yetinildiğinden İb- 
nülemin’in İslâm mütefekkiri ve ahlâkçı¬ 
sı yönü. Türkiye'de İslâm düşüncesi ve İs- 
lâmcılık konusunu işleyen çalışmaların 
meçhulü kalmıştır. Sonraları “Kemâlü’l- 
makâl" adı altında bir araya getirmek is¬ 
tediği makalelerini bir kitap halinde ya¬ 
yımlamaya imkân bulamaması, ayrıca bi¬ 
yografi âlimi olarak ağır basan hüviyeti¬ 
nin çok öne geçmesi, o zamanki yazıları¬ 
nı Külliyyât-ı Şeyhülislâm Mûsâ Kâ¬ 
zım-Dinî, İçtimaî Makaleler adıyla (İs¬ 
tanbul 1336) kitap haline getirebilmiş olan 
fikir yoldaşı ve ele aldıkları meselelerle 
aralarında paralellikler bulunan Hüseyin 
Kâzım gibi onun bu çeşit araştırmalarda 
hak ettiği yeri alabilmesini engellemiş¬ 
tir. 

E) Biyografi vc Tarih Yazıcılığı. Devri¬ 
nin ve çevresinin insanlarının bir bir ha¬ 
yattan çekilmekte oluşu, müesseselerde 
ve cemiyet yaşayışın da şahidi olduğu bü¬ 
yük ve hızlı değişme, geçmiş zamana, ta¬ 
nınmış simalara duyduğu merak, İbnüle- 
min’in ilgisini biyografi ve ona bağlı ola¬ 
rak tarih sahasına yöneltmiştir. Bunun 
ilk işareti, 1891 'de yayımladığı Eser-i Kâ¬ 
mil Paşa adındaki küçük kitabından ge¬ 
lir. Burada hâtırasına ailece büyük bir 
saygı ile bağlı oldukları Kâmil Paşa'nm ha¬ 
yatına dair ayırdığı sayfalar, kendisinin 
bilinebilen ilk biyografi denemesini müj¬ 
delerken onun Mercan yangınından ar- 
takalmış ve sonradan ele geçmiş evrakı¬ 
nı bu eserde yayımlayışı da tarihî vesika¬ 
lar derleme ve değerlendirmeye yönelik 
çalışmalarının habercisi olur. 1897yılın¬ 
da tertibine başladığı “Hutût-ı Meşâhîr 
Mecmuası” ile bu tarafı artık iyiden iyiye 
kendini göstermeye başlar. Bu hacimli 
deftere, geleceğe bir yâdigâr ve hâtıra 
olmak üzere zamanının tanınmış şahsi- 
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yetlerinden el yazıları ile duygu ve dü¬ 
şüncelerinden bazı şeyler yazmalarını is¬ 
terken tarihe hizmet gayesi yanında ile¬ 
ride onların hal tercümeleri için işe yara¬ 
yacak malzeme toplamak düşüncesi de 
arka planda hazır durur. Nitekim birkaç 
sene sonra defterinde yazıları olan bu 
kimselerden resimleriyle birlikte bu defa 
doğrudan doğruya hal tercümelerini ya¬ 
zıp vermelerini istemekte gecikmeyecek¬ 
tir. 

İbnülemin’in biyograf tarafını asıl or¬ 
taya koyan çalışma 1898'de yayımladı¬ 
ğı “Meşâhîr-i Osmâniyye” makalesidir 
(Resimli Gazete, nr. 89, 90; 17 Receb 
1316/2 Aralık 1898). Burada onun biyog¬ 
rafi yazıcılığı konusunda nasıl bir mesafe 
almış olduğu, bu mesele etrafında zihnin¬ 
de olgunlaştırdığı düşüncelerin ne nokta¬ 
ya geldiği açıkça görülür. Fikir hayatı ve 
kültürümüzde eksikliğine ehemmiyetle 
dikkatleri çekmek, bu hususta zihinlerde 
bir uyanış meydana getirmeye çalıştığı bi¬ 
yografi yazıcılığına ne derece ihtiyacımız 
bulunduğunu, hal tercümesi alanındaki 
eser ve yazıların kendi kültürümüz yö¬ 
nünden ne gibi rolleri olduğunu etraflı 
bir şekilde açıklayan bu uzun yazı, onun 
sonraki yıllarda meydana çıkacak biyog¬ 
rafi çalışmalarını doğuran gaye ve istika¬ 
metin bir beyannâmesi hükmündedir. 
Basılmasından bir yıl önce yazmayı tasar¬ 
lamış olduğu aynı addaki eserin önsözü 
olarak yazılan bu yazı, onun bu yolda bir 
ömür boyu sürecek çalışmalarını idare 
eden, onlara yön veren temel ilke ve dü¬ 
şüncelerinin de bir anahtarını verir. “Me¬ 
şâhîr-i Osmâniyye”den başlayıp en son 
biyografi eserine kadar ardını bırakma¬ 
dığı bir mesele olarak bu konuda değişik 
yerlerde ve değişik zamanlarda söyledik¬ 
leri topluca ele alındığında, onun altmış 
yıl boyunca hayatının baş meşgalesi ol¬ 
muş biyografi yazıcılığındaki esaslar ve 
buna hâkim olan gaye ve felsefe aşağı¬ 
daki noktaları arzeder: 

Her işinde “nef-i nâs ile hayrü'n-nâs" 
olmak (başkalarına yararlı olarak insanla¬ 
rın hayırlısı safına yükselmek) ilkesini ha¬ 
yatının değişmez gaye ve felsefesi kılmış 
olan İbnülemin’in hal tercümesi yazıcılı¬ 
ğına yaklaşımını ifade eden esas bu an¬ 
layış olmuştur. Toplumumuzda acı örnek¬ 
leri hep bilindiği üzere görülmektedir ki 
“erbâb-ı ma’rifet" denilen seçkin ve er¬ 
demliler hal tercümeleri yazılıp tesbit 
edilmediğinden zamanla unutulup git¬ 
mekte ve zamanla isimleri bile hatırlan¬ 
maz olurken gereği gibi biyografileri ya¬ 
zılıp kimliklerinin, yaptıklarının ve erdem¬ 


lerinin çağdaşları kadar ahlâf tarafından 
bilinmesine ve unutulmamasına hizmet 
etmekle eslâfa karşı yerine getirilmiş bir 
hayır ifade ettiği gibi bu aynı zamanda 
eslâfın gerçekleştirmiş olduğu hizmetler, 
temsil ettiği erdemler bakımından onlar 
gibi olmak hevesini telkin etmek, ideal 
modeller teşkil etmek gibi bir fonksiyon 
yönünden de ahlâfa karşı diğer bir hayır 
yerine getirmektir. 

Bir nevi eslâf kültü İbnülemin’in biyog¬ 
rafi çalışmalarını etrafında toplayan bir 
merkez olmuştur. Eslâf ile bunun karşı¬ 
sında ahlâf İbnülemin’in biyografi yazıcı¬ 
lığında daima bir arada, biri diğerine bağlı 
iki ana kavram olarak yer almaktadır. Es¬ 
lâf ve ahlâf kendilerine karşı bir sorum¬ 
luluk bulunulan iki kutup halindedir. Bi¬ 
yograf bu iki cepheye karşı bir sorumlulu¬ 
ğu yerine getiren kimsedir. Geçmişimizin 
mârifet ve erdem sahibi insanlarından 
gerek günümüzde yaşayanlar gerekse 
gelecektekiler için öğrenilecek, örnek alı¬ 
nacak çok şey vardır. Eslâf, toplum ve in¬ 
sanlığa yaptığı hizmetler, ortaya koyduğu 
güzel ve faydalı eserler dolayısıyla ken¬ 
dilerine şükran borcu bulunulan dünün 
seçkinleridir. Öte yandan “eslâf" namına 
şahsiyetleri ve erdemleri, hizmet ve eser¬ 
lerinin zihinleri açacak, seciyelerinin ve 
mânevi hayatlarının gelişmesine yardım 
edecek güzel örnekler olarak kendilerine 
bildirilmesi ve öğretilmesi yükümlü bu¬ 
lunulan bir ahlâf vardır. Bir vakitler bü¬ 
yük hizmetler görmüş eslâfı unutulmuş- 
luğa mahkûm etmemek, şahsiyetlerini 
ve eserlerini değerlendirerek hâtıralarını 
bugünün ve geleceğin nesillerine taşı¬ 
mak her şeyden önce kadir bilirlik denen 
bir erdem borcu, eslâfa karşı yükümlü 
olduğumuz etik bir vazifedir. Bir toplu¬ 
mun içinden mârifet ve erdem sahibi ki¬ 
şiler yetiştirmiş olması kadar toplumca 
onlara karşı gösterilen değer bilirliğin de¬ 
recesini de bir medeniyet ölçüsü sayan 
İbnülemin, kendisine hizmet etmiş seç¬ 
kinlerine gösterdiği değer bilirliğin o top¬ 
lum ve onun fertleri için en büyük bir er¬ 
dem olduğunu söyler. 

İbnülemin, etik yönüyle üzerinde o ka¬ 
dar ısrarla durduğu biyografi işinin faiz¬ 
deki durumunu ele alarak bu sahadaki 
zaafımıza işaret ettikten sonra yapılma¬ 
sı gereken zihniyet ve tutum değişikliği 
üzerinde durur. Onun çizdiği tablo şudur: 
Geçmiş asırlarda bazı müelliflerimizin 
ulemâ, meşâyih, şairler, hattatlar yanın¬ 
da vezirler, kaptan-ı deryâlar gibi başka 
kesim ve sınıflardan meşhur kimselere 
dair tertip ettikleri, daha sonra zeyilleri 


de yazılan umumi çerçevede biyografik 
eserler sayesinde milletimizin geçmişte 
yetiştirdiği şahsiyetlerden bir kısmının 
varlığından haberdar olunabilmekteyse 
de bunlar o zamanlardaki mevcudu tam 
mânası ile tesbit etmek ve göstermek¬ 
ten uzaktır. Hakikatte eslâftan bu eser¬ 
lerin dışında kalmış pek çok sima vardır. 
Hal tercümeleri zamanında kaydedilme¬ 
diğinden birçoğunun adları dahi kaybo¬ 
lup gitmiştir. Bundan dolayıdır ki bizim 
toplumumuza mahsus bir şey olarak 
“meşâhîr-i mechûle” diye paradoks bir 
kavram ortaya çıkmıştır. Böylece hem 
meşhur hem bilinmez olmak gibi birbi- 
riyle uyuşmaz iki şey bizde aynı şahıs için 
bahis konusu olabilmektedir. 

Tabakat, tezkire, sefîne, mecmûa-i te- 
râcim gibi adlar altında ortaya konulmuş 
eski hal tercümesi eserlerinin mahiyet ve 
yapısına bakılacak olursa gerçek mânası 
ile bir biyografide verilmesi şart olan esas 
bilgiler, gözden kaçırılmaması gerekli dik¬ 
katler yerine bunlarda lafız sanatları ve 
süslü ifadelerle sayfalar doldurulmuş, ba¬ 
his konusu ettiklerinin memuriyetlerini 
ve buralara geliş tarihlerini sıralamak ve 
birtakım ehemmiyetsiz anekdotlar nakle¬ 
dilmekle yetinilmiş, buna mukabil o kim¬ 
selerin karakterleri, mânevî şahsiyetleri, 
kendi sahalarında ne gibi hizmetler yap¬ 
mış oldukları, bu hizmetlerin derecesi, 
meydana getirdikleri eserlerin mahiyet 
ve değeri gibi hususlar üzerinde durul¬ 
mamıştır. İbnülemin, bu zaaf ve nok¬ 
sanlara işaret etmekten maksadının bu 
eserleri ve müelliflerini istihfaf etmek de¬ 
ğil bundan böyle yazılacak biyografi eser¬ 
lerinin ne gibi noktalara değer verilerek, 
nelere dikkat edilerek hazırlanması ge¬ 
rektiğini belirtmek olduğunu söyler. 

Kültürümüz adına diğer bir üzücü hu¬ 
sus da eslâfın çeşitli kesim ve meslekten 
şöhret ve mârifet sahiplerine dair ortaya 
koymuş oldukları eserlerin devam ettiril¬ 
memesi, yapılmış birtakım zeyillerin bir 
zamandan sonra ardının kesilmiş olması¬ 
dır. Bu nokta İbnülemin’i. etik vazifenin 
ötesinde millî bir misyon sorumluluğunu 
üzerine alarak harekete geçiren bir çıkış 
noktası olur. Bu açığı kapamanın yüküm¬ 
lülüğünün kendisine yöneldiğini hissede¬ 
rek kendi zamanının seçkinlerinin de geç- 
miştekilerle aynı âkıbete uğramaması için 
bunlardan tanıyabildiği, haklarında bilgi 
sahibi olma imkânını bulabildiklerinin hal 
tercümelerini tesbit etmeyi vazife edi¬ 
nir. Başlangıçta “Meşâhîr-i Osmâniyye”- 
de etik bir vazife olarak düşündüğü gaye 
İlmî tecessüs, araştırıcılık merak ve he- 
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vesini tatmin etmenin çok üstünde millî 
bir misyon anlayışına yükselir, vatanî va¬ 
zife hükmünde bir değer ve ehemmiyet 
kazanır. İbnülemin bu hususu şöyle ifade 
etmektedir: "Mârifet ve sanat sahipleri¬ 
ni aramak ve bulmak, isimlerini ve eser¬ 
lerini evlâd-ı vatana bildirmek hususun¬ 
daki ihmal ve teşeyyübümüz ve mârifet 
ve ehline revâ gördüğümüz kadirnâşinas- 
lık ve kayıtsızlık muhabbet-i vataniyye ile 
asla telif kabul etmez... Kemal ehlini ta¬ 
nıyanların tanımayanlara bildirmesi ise 
hizmet-i vataniyye cümlesindendir” (Hoş 
Sadâ, s. 65). 

Müstesna birikiminin, talihin kendisine 
tanıdığı, herkese nasip olmaz tarihî şart¬ 
ların, yetiştiği zamanın bahşettiği imkân¬ 
ların kazandırdığı yetki dolayısıyla, içinde 
bulunduğu mârifet ve erdem sahibi seç¬ 
kin şahsiyetlere ilgisiz, onların hayat ve 
eserlerine eğilmek ihtiyacını duymayan 
ortamda, doğrudan doğruya kendi vata¬ 
nî hamiyetine havale olunmuş kabul et¬ 
tiği bu işin eslâfa karşı tek sorumlu ve yü¬ 
kümlüsü olarak, “Muhakkak biliyorum ki 
ben yazmazsam kimse yazmayacak...” 
der ( Nûrü’l-Kemâl, s. 26). Gençlik yılların¬ 
da kendilerine yetiştiği, artık mâzide kal¬ 
mış o insanların hayatlarını yazmada şah¬ 
sının son imkân ve fırsatları temsil ettiği, 
bunu yapabilecek imkânlara sahip son 
yetkilinin de yine kendisi olduğu inancı İb- 
nülemin'e nihayet şu sözleri söyletecek- 
tir: “Mesleğime tamamıyla muhalif ol¬ 
makla beraber bilmecburiye söylüyorum, 
ben de gözlerimi kaparsam gelip geçen 
güzîde adamlarımızı bilen kalmayacak. Ey 
gençler gözünüzü açınız, gelip geçmişle¬ 
rinizi tanıyınız!” (Son Asır Türk Şairleri, 
V, 934). 

1898’de “Meşâhîr-i Osmâniyye” ile açı¬ 
lan kapıdan biyografi dünyasına girerek 
bu işin yazarlığını büyük bir şevkle benim¬ 
seyen İbnülemin, 1902-1903 yıllarına gel¬ 
diğinde kendini büyük bir çalışma ham¬ 
lesi içine atar. Bazan bir şairin hal tercü¬ 
mesine erişebilmek veya onunla ilgili bazı 
noktaları aydınlatabilmek yahut da de¬ 
ğer verdiği bir metnin tam ve sağlam bir 
şeklini elde edebilmek için Trabzon'lara, 
Erzurum ve Diyarbekir'lere, Medine’lere 
kadar uzanan yazışmalarda bulunur, gü¬ 
venilir bilgilere erişebilmek için çalmadık 
kapı bırakmaz. Onun tek kişiyi konu alan 
monografilerden zamanla belirli bir ke¬ 
sime mensup simaların hal tercümesini 
topluca içine alan, kendisinden başkası¬ 
nın altından kalkamayacağı büyük çapta 


eserlere geçtiği görülecektir. Tek kişinin 
hal tercümesini işleyen eserlerinin çoğu 
ise yakından tanıdığı veya dost çevresin¬ 
den kendi zamanının insanlarına ait bu¬ 
lunmaktadır. Karşılaştığı çetin şartlara 
ve engellere, önüne çıkan birçok güçlü¬ 
ğe rağmen azmi kırılmaksızm vicdanî ve 
millî bir misyon şuuru ile hiçbir maddî 
yardım almadan sürdürdüğü büyük çalış¬ 
manın pek çok zahmet pahasına siyaset, 
ilim, sanat ve edebiyat tarihimize altmış 
yılı aşkın bir zaman içinde kazandırdığı 
eserler şunlardır: 

1. Hersekli Ârii Hikmet Bey. OsmanlI 
ülkesinin çeşitli yerlerindeki memuriyet¬ 
lerinden sonra İstanbul'a yerleştiğinde 
dostluğunu kazanıp kendisiyle yakın te¬ 
mas içine girdiği şair Arif Hikmet Bey’in. 
esas kısmını sağlığında yazarak ölümün¬ 
den yedi ay önce kendisine gösterdiği ve 
kontrolünden geçirdiği hal tercümesinin, 
ona dair hâtıraları ve dostlarının ona dair 
görüşlerini belirttikleri yazıları ile çok ge¬ 
nişletilmiş şeklidir. Ölümünden iki buçuk 
ay kadar sonra tamamladığı eser önce 
Tercümân-ı Hakikat' te tefrika halinde 
yayımlanmış, muhtelif değişikliklerle Ke- 
mâlü’l-Hikmet adı altında kitap olarak 
da basılmıştır (İstanbul 1327). Hayatını en 
iyi bilen ve tahkik eden bir müellif sıfatı 
ile İbnülemin’in kaleminden çıkan bu 
eser, Hersekli Arif Hikmet hakkında ken¬ 
disine fazla bir şey ilâve edilemeyen bir 
kaynak olarak değerini günümüze kadar 
sürdürmüştür. 2 . KûmilüT-Kemâl. 1905 
yılı yazında tamamlandığı halde yayım¬ 
lanma fırsatı bulamayan bu eser. Sadra¬ 
zam Yûsuf Kâmil Paşa’ya dair o zamana 
kadar yazılmış olan tek monografidir. İb¬ 
nülemin, şöhretine rağmen hakkında faz¬ 
la bilgi bulunmayan Yûsuf Kâmil Paşa ile 
ilgili ona yetişmiş, onu tanımış olanlar¬ 
dan toplamaya çalıştığı bilgileri tenkit ve 
kontrolden geçirerek meydana getirdiği 
eserinde, bilinen resmî hal tercümesini 
çok aşar bir şekilde onun hayatını ve icra¬ 
atını değerlendirmeye, özellikle mânevî 
cephesini belirtmeye çalıştığını söyler. 
Ailece borçlu oldukları şükran vazifesini 
yerine getirmek üzere kaleme aldığını 
bildirdiği eser, Osmanlı Devrinde Son 
Sadnazamlar da Yûsuf Kâmil Paşa’ya 
ait olan kısmın da esasını teşkil etmekle 
beraber ilâve edilen arşiv vesikaları ve 
sonradan görülen yeni kayıt ve bilgilerle 
zenginleştirilmiş ve genişletilmiştir (yaz¬ 
ma nüshası, İÜ Ktp., İbnülemin, nr. 3341). 
3. Nûrü'l-Kemâl. Yeni Osmanlılar’dan ve 


“reji komiseri” diye tanınan Yûsuf Paşa- 
zâde (Menâpirzâde) Nûri Bey’e dair, belirli 
kronolojik tarih ve vak’alara dayanan bi¬ 
yografi tarzından çok farklı bir monogra¬ 
fidir. Tesbit için ısrarla üzerine düşmesi¬ 
ne rağmen birlikte tanzim edecekleri hal 
tercümesine, her defasında onun bir mâ- 
zeretle bu işi hep sonraya erteleyerek ni¬ 
hayet vakitsiz ölümü sonucu erişmeye 
muvaffak olamayan İbnülemin, klasik 
mânada bir hal tercümesinin ancak üç 
buçuk sayfada yer alabildiği 240 sayfalık 
eserinde temiz ahlâkı ve İnsanî tarafları 
ile yücelttiği Nûri Bey’i günlük yaşayışı, 
ev içi hayatı, güzel huyları, iyilik severliği 
ve bunların yanı sıra ihmalciliği, dağınık¬ 
lığı, unutkanlığı gibi birtakım zaafları ile 
anlatır. İbnülemin’in Nûri Bey’in hâtıra¬ 
sını gelecek nesillere nakletmek, bu saf 
ve yüksek ahlâklı insanı onların tanıyabil¬ 
mesini sağlayabilmek sorumluluğunu du¬ 
yarak kaleme aldığını söylediği eserini 
onun ölümünün hemen ardından üç haf¬ 
ta gibi bir zaman içinde meydana getir¬ 
miştir. 5 Ağustos 1906’da tamamlanan 
monografi, Nûri Bey hakkında bugüne 
kadar tek kalmış bir eser olma değerini 
korumaktadır. Jurnal edilme ve basılma 
korkusunun hüküm sürdüğü bir devirde 
yazıldığından içinde. Yeni Osmanlılar’a 
dair bir hâtırat eseri de yazmış olan Nûri 
Bey’in cemiyetin Avrupa’daki faaliyeti ve 
orada onlarla birlikte geçen hayatıyla il¬ 
gili olarak ehemmiyetsiz bir iki anekdot¬ 
tan başka bir şeye yer verilmemiştir. Mo¬ 
nografinin İstanbul Üniversitesi Kütüpha¬ 
nesinde İbnülemin kitapları kısmında bi¬ 
ri babası Mehmed Emin Paşa’nm el yazı¬ 
sıyla (nr. 3159), diğeri küçük kardeşi Meh¬ 
med Selim tarafından istinsah edilmiş 
(nr. 3054) iki yazma nüshası vardır. 4. İz- 
zü'l-Kemâl. Memleketimizde sayıları git¬ 
tikçe azalan namus ve fazilet erbabı nâ¬ 
dir devlet adamlarından biri olmak sıfa¬ 
tıyla yazdığı, babası Mehmed Emin Pa- 
şa’nın BabIâli’den elli beş yıllık dostu Fe- 
rid Paşazâde Ahmed İzzeddin’in hayat ve 
şahsiyetini anlatan bu monografiyi de 
onun ölümünü takip eden on iki gün için¬ 
de kaleme alarak 5 Eylül 1908’de tamam¬ 
lamıştır. Şûrâ-yı Devlet Dahiliye ve Tanzi¬ 
mat Dairesi başkanlıkları gibi mevkilerde 
bulunmuş olan Ahmed İzzeddin Bey’in 
yüksek faziletlerini ahlâfa göstermeyi bir 
vazife sayarak yazdığını söylediği eserin 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi’nde iki 
nüshası bulunmaktadır (İbnülemin, nr. 
3404, 3680). S. KemâlüT-İsmet (İstanbul 
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1328). Zamanının en salâhiyetli ve en ge¬ 
niş bilgili biyografi otoritesi sayılan mü¬ 
verrih Fındıklılı İsmet Efendi’ye dairdir. 
Bu küçük risâlede, o vakitlerin çoğu şah¬ 
siyetleri gibi kendi hal tercümesini ver¬ 
mekten kaçınan bu ünlü mütehassısın 
esas olarak biyografi araştırmaları yolun¬ 
da neler meydana getirdiği üzerinde du¬ 
rulur. İbnülemin, çeşitli hâtıralarını an¬ 
lattığı ve keskin dikkatiyle onun bir port¬ 
resini çizdiği bu eseri de İsmet Efendi’nin 
ölümünü takip eden iki gün içinde yaza¬ 
rak 15 Aralık 1904'te tamamlamış, an¬ 
cak yayımlanması 1912’de mümkün ol¬ 
muştur. 6. Kerhâlü'l-kiyâse fi keşti's- 
siyûse. Siyaset ilminin bazı konularını ta¬ 
rih felsefesinin bazı meseleleriyle birlikte 
belirli bir sisteme bağlı olmaksızın işle¬ 
yen “infolio" S03 sayfalık bu eser beş ana 
bölümden meydana gelmiştir. Eski siya- 
setnâmelerinkine benzer bir ad verdiği, 
telifi 1906-1908yılları arasında sürmüş 
olan eserde sırasıyla tarihin lüzumu ve 
faydası, tarihî eserlerde gerçek ve gerçek 
dişilik, tarihte gerçek olanın gerçek olma¬ 
yandan nasıl ayırt edileceği, siyaset ilmi¬ 
nin önde gelen konuları ve ilkeleri, devlet¬ 
ler hukukunun bazı meseleleri, sefirler ve 
bunların siyaset ve milletlerarası müna¬ 
sebetlerdeki rol ve fonksiyonları, hukuk 
ve politika bakımından askerlik ve harp 
konusu gibi meseleler işlenir. Bu bölüm¬ 
lerin hepsinde tarihten alınmış misaller 
ve anekdotlara yer verilmiştir. Her bölüm 
veya faslın başında ilkin Doğulu yahut Ba¬ 
tılı kaynaklardan seçilmiş ibare ve parag¬ 
raflar verilmekte, daha sonra bunlar üze¬ 
rinde tahlil ve yorumlar, bazan da tenkit¬ 
ler yürütülmektedir. Batılı müelliflerden 
nakledilen parçalar esas itibariyle bunla¬ 
rın Türkçe’de mevcut tercümelerine da¬ 
yanır. Seçilen metinler İbn Haldun, İbnü'l- 
Esîr gibi tarihçilere ve İbn Kemal, Naîmâ, 
Mansûrîzâde Nuri Paşa, Cevdet Paşa gi¬ 
bi Osmanlı tarihçileriyle Mâverdî’ninki de 
dahil siyasetnâmelere, ahlâk, politika ve 
hukuk kitaplarına, askerlik ve harp sana¬ 
tına dair bazı eserlere. Büyük Frederic, 
Bismarck gibi Batılı devlet ve politika 
adamlarının nutuk ve vecizelerine, zama¬ 
nın fikir ve edebiyat dergileriyle günlük 
gazetelere, Nâmık Kemal, Hersekli Arif 
Hikmet’e ve diğer bazı edebiyatçılara ka¬ 
dar uzanan geniş bir yelpaze içinden gel¬ 
mektedir. Bunların esas itibariyle harcıâ¬ 
lem kaynaklar olduğunu söylemek gere¬ 
kir. Kitabın muhtevaca bir bakıma Feyz-i 
Cevâd'ın çok daha ileri götürülmüş ve 
geliştirilmiş bir şekli olduğu söylenebilir. 


Siyaset ilminin ayrılmaz bir parçası ve 
mühim bir kaynağı olması dolayısıyla ese¬ 
rinde tarihin merkezî bir konumda oldu¬ 
ğunu belirten İbnülemin, önsözden itiba¬ 
ren tarihçinin sorumluluğu meselesi üze¬ 
rinde hassasiyetle durarak tarihî gerçek 
yerine yalana sapan tarihçinin arkasında 
nasıl bir kötülük yolu bıraktığını ve kendi¬ 
sinden sonrakileri aldatıp yanlış hüküm 
ve zanlara sevkettiğini açıklamaktadır. 
Eser İbnülemin’in sosyolojik görüşleriyle 
birlikte tarih, politika, hukuk sahasında¬ 
ki zengin birikiminin aynasıdır. Çok itinalı 
bir rik’a ile kaleme alınmış olan kitap tek 
yazma nüsha olarak İstanbul Üniversite¬ 
si Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (İbnü¬ 
lemin, nr. 2479). 7. Kâmil Paşa'nm Sadâ¬ 
reti ve Konak Meselesi (İstanbul 1328). 
Tarihçi Abdurrahman Şeref Efendi’nin 
“Fuad Paşa Konağı Nasıl Maliye Dairesi Ol¬ 
du?” ( TOEM, nr. 3. Ağustos 1326, s. 129- 
136) adlı makalesinde, Fuad Paşa’nın sa¬ 
rayın Bâbıâli üzerinde gittikçe artan nü¬ 
fuzunu kırmak için kendi istifasıyla birlik¬ 
te Âlî ve Yûsuf Kâmil paşaların da istifa 
edip Abdülaziz tarafından vâki olacak sa¬ 
dâret teklifini hiçbirinin kabul etmeyerek 
hükümdarı bazı hususları kabul etmeye 
zorlamak üzere yapmış oldukları ahde ve¬ 
fasızlık ile, Yûsuf Kâmil Paşa’nın kendisine 
teklif olunan sadâreti hemen kabul etti¬ 
ği ve daha sonra Fuad Paşa’nın Beyazıt’¬ 
ta inşa ettirmekte olduğu konağın Ab¬ 
dülaziz tarafından elinden alınarak Mali¬ 
ye Nezâreti’ne verilmesinde onun teşviki¬ 
nin rolü olduğu yolundaki iddialarını ce¬ 
vaplandırmak üzere kaleme alınmıştır. 
İbnülemin, Yûsuf Kâmil Paşa’nm biyogra¬ 
fisiyle ilgili bir mesele sayarak ele aldığı 
bu iddialardan birincisinin esassızlığını 
Ziyâ Paşa’nın Veraset Mektublan, Ebüz- 
ziya Tevfik’in Yeni OsmanlIlar Tarihi, 
Cevdet Paşa’nın henüz basılmamış Ma‘- 
rûzât’ı ve Mehmed Süreyyâ’nın daha son¬ 
ra yanmış olan Târîh-i Süreyya’sı ile Mâ- 
beyinci Atıf Bey’in basılı olmayan hatıra¬ 
tından nakillerle ortaya koyarken ikinci id¬ 
diayı da bu vak’aya Yûsuf Kâmil Paşa’nın 
mühürdarı sıfatıyla bizzat şahit olan ba¬ 
bası ve Fuad Paşa’nın torunları Hikmet ve 
Reşad beylerin tanıklıklarına dayanarak 
Yûsuf Kâmil Paşa’nm seciyesi, devlet ada¬ 
mı sıfatıyla çeşitli vesilelerle gösterdiği 
dürüst tutum bakımından yürüttüğü 
tahlillerle beraber çürütür. 8. Kemâlü’s- 
Safvet. Yorgancı esnafından sarhoşun bi¬ 
ri iken devrinin sayılı şairleri arasında yer 
alabilmesinin ve gördüğü orijinal birkaç 
manzumesinin, özellikle Fransız şairi Jean 


de Beranger hakkında bu şairin vefatında 
Fransız hükümeti ve halkı tarafından gös¬ 
terilen değer bilirlilik ile bizde herhangi 
bir şairin mâruz kaldığı aşağılayıcı mua¬ 
mele arasındaki farkı göstermek üzere 
yazdığı “Beranje” adlı şiirinin uyandırdığı 
ilgiyle hayatını ve eserlerini meydana çı¬ 
karmaya çalıştığı şair Mustafa Saffet hak¬ 
kında Fatîn tezkiresindeki birkaç satırlık 
bilgiyi çok ileriye götüren ve mevcuda ye¬ 
ni bilgiler ilâve eden, önsözü 1 Temmuz 
191 3 tarihli bir araştırmadır (İÜ Ktp., İb¬ 
nülemin, nr. 3501 ), 9. Gelenbevî. XVII. 
asrın ünlü riyâziye ve mantık âlimi İsmâil 
Gelenbevî’nin biyografisidir. Gelenbevî’- 
nin torunu Hayrullah Efendi’den nakledi¬ 
len yeni bilgiler esere orijinal bir değer 
kazandırmaktadır. İbnülemin 1 Aralık 
1913’te son şeklini verdiği araştırmasın¬ 
da, Şeyhülislâm Hamîdîzâde Mustafa’nın 
kıskançlık beslediği Gelenbevî’yi çevirdiği 
entrikalarla İstanbul’dan nasıl uzaklaştı¬ 
rıp mahvına sebep olduğunu torunundan 
aldığı bilgilerin de yardımıyla anlatmak¬ 
tadır. Onun İlmî şahsiyetiyle eserleri hak¬ 
kında söz söylemeye kendini yetkili gör¬ 
mediğini belirten İbnülemin, Gelenbevî’¬ 
nin hocaları Ayaklı Kütüphane (Mehmed 
Emin) ve Palabıyık’ın (Muğlalı Mehmed), 
ortada önceki üstatların eserleri mevcut¬ 
ken yeni yeni telifler meydana getirmenin 
gereksiz olduğu yolundaki tutumlarıyla 
ilgili tenkitleri, ulemâ sınıfının yüksek ka¬ 
demelerindeki kıskançlığın ilim tarihimiz¬ 
deki olumsuz tesirleri hakkındaki görüş 
ve müşahedeleri ayrıca dikkat çekicidir. 
Altmış dört sayfalık eserin yazma nüshası 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi’ndedir 
(İbnülemin, nr. 3561). 10. Şeyhülislâm 
Yahya Divanı ve Mukaddimesi (İstan¬ 
bul 1334). Hiç baskısı yapılmamış olan 
divanın nüsha farkları ile karşılaştırılmış 
metnini kazandırmasının yanı sıra, Şey¬ 
hülislâm Zekeriyyâzâde Yahyâ Efendi’nin 
hayatı ve şahsiyeti hakkında o zamana 
kadar yapılmış en geniş çalışma olan alt¬ 
mış beş sayfalık mukaddimesi ilgi ve tak¬ 
dirle karşılanmıştır. 1916'da tamamlanan 
karşılaştırmanın kaç nüsha üzerinden ya¬ 
pıldığının belirtilmemesi, buna esas olan 
nüshaların neler olduğunun gösterilme¬ 
mesi bu yayının tenkide açık bir tarafı¬ 
dır. Gördüğü yaygın takdire mukabil Ali 
Emîrî Efendi basında bir dizi yazıyla ese¬ 
re ve İbnülemin'in şahsına sert, çoğu yer¬ 
siz tenkitler yönelttiği gibi çevresindeki¬ 
lere de o yolda yazılar yazdırır. Genişleyen 
münakaşaya olumsuz bir iki yazıyla katı¬ 
lan Celâl Nûri. eserin müdafaasını yapan 
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Süleyman Nazif in müdahalesi karşısında 
susmaya mecbur kalır. Konunun uyandır¬ 
dığı geniş ilgili dolayısıyla Ahmed Refik’in 
de (Aitınay) Yahyâ Efendi'nin şahsiyeti 
hakkında bir dizi yazıya başladığı görül¬ 
mektedir. 11 . Hersekli Arif Hikmet Bey 
Divanı ve Mukaddimesi{ İstanbul 1334). 
Bu neşir de İbnülemin’in diğer metin ne¬ 
şirlerinde olduğu gibi Hersekli hakkında 
etraflı bir monografi ile zenginleştirilmiş¬ 
tir. Bu mukaddime, evvelce kaleme aldı¬ 
ğı Kemâlü'THikmetin değişik bir ter¬ 
tiple birtakım ilâve ve çıkarmalar yapıl¬ 
mış yeni bir şeklidir. Eser, Ali Emîrî çev¬ 
resi tarafından divan sahibinin şiirlerin¬ 
den bir kısmının atlanmış olduğu, biyog¬ 
rafide olumsuz yönleri söylenmek sure¬ 
tiyle Hersekli’nin hâtırasına saygısızlık 
gösterildiği gibi suçlamalara hedef olur. 
Hersekli Ârif Hikmet’in basılmasını İbnü- 
lemin’e vasiyet ettiği diğer eserlerini de 
içine alacak surette düşünülen külliyatın 
birinci eseri olarak yayımlanan divandan 
sonrası gelmemiştir. 12. Leskofçalı Ga- 
lib Bey Divanı ve Mukaddimesi (İstan¬ 
bul 1335). Leskofçalı Galib’in, 187Syılın¬ 
dan bu yana basılmasına birkaç defa te¬ 
şebbüs olunmuşsa da gerçekleştirileme¬ 
miş bulunan divanının 1917’de tamam¬ 
lanmış şairin biyografisiyle birlikte ilk de¬ 
fa yapılmış neşridir. İbnülemin’in mukad¬ 
dimede yer alan bu monografisi (s. 13- 
47), Leskofçalı’nın üç beş satırdan ibaret 
hal tercümesini yazılı ve sözlü bütün kay¬ 
nakları kullanarak ortaya koyduğundan 
bugüne kadar aşılamamış gibidir. 13. Ev- 
kâf-ı Hümâyun Nezâretinin Târihçe-i 
Teşkilâtı ve Nüzzârm Terâcim-i Ahvâli 
(İstanbul 1335). Evkaf müessesesini çeşit¬ 
li yönlerden tetkik edip buna göre eser¬ 
ler hazırlamakla görevlendirilmiş encü¬ 
menlerden “terâcim-i ahvâl” komisyonu 
başkanı olarak aynı komisyondan Hüse¬ 
yin Hüsâmeddin (Yasar) ile birlikte kaleme 
almıştır. Nezâretin tarihçesine dair olan 
kısım (s. 4-37) Hüseyin Hüsâmeddin’e, 
hal tercümeleri kısmı ise (s. 39-251) İb- 
nülemin’e aittir. İlk nâzır el-Hâc Yûsuf 
Efendi’den nazır vekili Mûsâ Kâzım’a ka¬ 
dar gelen kırk sekiz evkaf nâzırının hal 
tercümesini veren eser bu konuda ilk ça¬ 
lışma olmuştur. Kitap Nazif Öztürk tara¬ 
fından yeni harflere çevrilmiş bulunmak¬ 
tadır ( Vakıflar Dergisi, XV [ 1982], s. 89-99; 
XVI [1982], s. 3 1-42; XVII [1983], s. 61-78; 
XVIII 11984], s. 43-59; XIX 11985], s. 61-89). 
14. Menâkıb-ı Hünerverân (İstanbul 
1926). Türk Tarih Encümeni Külliyatı için¬ 
de yayımlanmak üzere hazırlanması ken¬ 


disine havale edilmiş eserin tenkitli met¬ 
niyle müellifi Mustafa Âlî’nin hayat ve 
eserlerine dair kaleme aldığı monografi¬ 
den (s. 3-133) meydana gelir. Nüsha fark¬ 
ları hangileri olduğu belirtilen altı nüsha 
üzerinden gösterilmiş neşir bizde yapılan 
ilk ciddi edisyon kritik durumundadır. 
Yetmiş yedi sayfa tutan metne mukabil 
131 sayfalık mukaddime kısmı Mustafa 
Âlî tetkiklerinde bir dönüm noktası teş¬ 
kil eder. Bu mukaddime, günümüzdeki 
en yeni araştırmalara kadar onun hakkın- 
daki bütün çalışmalara kaynak teşkil et¬ 
miştir. İbnülemin’in OsmanlI tarihi saha¬ 
sındaki derin vukufunu ortaya koyan bu 
çalışmasını ilmî bir hadise gibi karşılayan 
Süleyman Nazif, Ali Canip (Yöntem) ve M. 
Fuad Köprülü, metninden de önemli bul¬ 
dukları mukaddimesi dolayısıyla İbnüle- 
min’e teşekkür ve tebriklerini ifade eder¬ 
ler. 15. Tuhte-i Hattatın (İstanbul 1928). 
Müstakimzâde Süleyman Efendi’nin, biz¬ 
de esas ağırlığı OsmanlI hattatları olmak 
üzere yazılmış teliflerin bu sahada en mu¬ 
fassal ve en mükemmeli olan eserinin 
Türk Tarih Encümeni adına, İstanbul kü¬ 
tüphanelerinde rastlanan hepsi de hata¬ 
lı üç, bir de hususi eldeki nüsha üzerin¬ 
den, Murad Molla nüshasını esas alarak 
İbnülemin büyük bir vukufla yaptığı dü¬ 
zeltmeler, sabırla yürüttüğü karşılaştır¬ 
malar sayesinde güvenilir ve sağlam 
metnini ortaya koyduğu gibi, Müstakim¬ 
zâde Süleyman Efendi’nin hayat ve eser¬ 
lerine dair kazandırdığı zengin monog¬ 
rafiyle değerini daha da arttırır, İbnüle¬ 
min’in bu kitabı Türkiye’de eski harflerle 
basılmış son kitaptır. 16 . Türklerin, Arap 
Harflerini Tanzim ve İhya Etmek Su- 
retile İlme ve Medeniyete Hizmetleri 
(İstanbul 1932). Arap harfli yazının doğu¬ 
şu ve gelişmesini, içinden çıkan yazı çe¬ 
şitlerini, bunların Türkler’in elinde nasıl 
yüksek sanat seviyesine eriştiğini, hat 
sanatının çeşitli Türk ülkelerinde Türk hü¬ 
kümdarları tarafından nasıl himaye ve 
teşvik gördüğünü belirten umumi bir 
tablodan sonra sülüs, nesih, celî üstatla¬ 
rından olmak üzere Şeyh Hamdullah, oğlu 
Mustafa Dede, Derviş Ali, Hâfız Osman, 
Ağakapılı İsmâil, Yedikuleli Seyyid Abdül- 
hak, Şekerzâde Seyyid Mehmed, Eğri- 
kapılı Mehmed Râsim, Mustafa Râkım 
Efendi dahil on ikisinin; ta’lik hattatların¬ 
dan da Abdülbâki Ârif, Abdullah Vassâf, 
Veliyyüddin, Kâtibzâde Ahmed Refi’ ve 
Mehmed Esad Yesârî efendiler dahil se¬ 
kizinin üzerinde durduğu terkibi bir ic¬ 
maldir. “Türk Târihinin Ana Hatları” serisi 


içinde hazırlanması kendisine havale edil¬ 
miş olan bu on dört sayfalık icmal, bu se¬ 
rinin “müsveddeleri grubunun on ikinci 
eseri olarak basılmıştır. İbnülemin, Türk 
Tarih Tetkik Cemiyeti’nde okunduğu za¬ 
man hat sanatı hakkında hiçbir bilgisi ol¬ 
mayan bazı kimselerin kusur belirten gö¬ 
rüşleri kendisine resmî yazı ile bildirildi¬ 
ğinde itiraz sahiplerinin akıllarını başla¬ 
rına getirecek bir cevap yazdığını kayde¬ 
der. 

17. Son Asır Türk Şairleri (İstanbul 
1930-1942). Fatîn tezkiresine zeyil olmak¬ 
la beraber başlangıcı bazı hal tercümele¬ 
rinde bu çerçeveyi geriye doğru aşarak 
18007ü yıllara ve daha da öncesine çıkan, 
son sınırı ise 1941’e kadar gelen bir za¬ 
man içindeki şair mevcudunu içine alır. 
Bugüne kadar benzeri toplu şair biyogra¬ 
fileri arasında en hacimli çalışma olma 
özelliğini taşır. 23S2 sayfa hacmindeki 
eser 566 şairin hal tercümesini bir araya 
getirmektedir. Son Asır Türk Şairleri, 
sanıldığı gibi sadece zeyli olduğu Fatîn 
tezkiresinin kaldığı 1855 yılından sonraki 
zamanın şairleriyle sınırlı kalmayarak Fa¬ 
tîn Efendi’nin ele aldığı devrede yaşadık¬ 
ları halde kendilerinden haberdar olama¬ 
dığı, haklarında bilgi edinemediği ve bu 
yüzden tezkiresinde atladıkları ile oradaki 
hal tercümeleri zayıf ve çok yetersiz kal¬ 
mış şairleri de içine almaktadır. İbnüle¬ 
min, bundan da öteye arada Hâtimetü'l- 
eş'âr ın, Râmiz ve Sahaflar Şeyhizâde 
Esad Efendi tezkirelerinin varlığı bilin¬ 
meksizin doğrudan doğruya zeyli olduğu 
Sâlim tezkiresinin zaman kadrosuna gi¬ 
rip ondan bu yana da Fatîn Efendi’ye ka¬ 
dar olan zaman içinde gelmiş olmakla 
beraber her iki eserde mevcut olmayan 
başka şairlerin hal tercümelerini de araş¬ 
tırmış ve kitabına almıştır. Böylece do¬ 
ğum veya ölüm tarihleri 18007ü yılların 
başına veya daha da önceye çıkan bir kı¬ 
sım şairlerin girmesiyle eserinin sınırı o 
zamandan 1941 yılına kadar bir buçuk as¬ 
rı aşan bir devreye uzanmaktadır. Bu ka¬ 
dar açık bir gerçeğe rağmen Son Asır 
Türk Şairlerini Fatîn Efendi’nin kaldığı 
yerden, yani 1855’ten bu yana bir deva¬ 
mı gibi görme ve göstermenin ne derece 
yanlış ve tahkikten yoksun götürü bir bil¬ 
gi olduğu anlaşılır. İbnülemin, Hâtime- 
tü'l-eş'âr daki bazı şairlerin hal tercüme¬ 
sini ele alırken yeni bilgiler ilâvesi ve bir¬ 
çok düzeltme ile bunları çok zenginleş¬ 
tirip geliştirmiştir. Basılı ve basılmamış 
kaynak ve vesikalardan gazete ve dergi 
yığınları arasında sürdürdüğü araştırma 
ve taramalar yanında, zamanlarına yeti- 
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şemediği şairler hakkında eski nesiller¬ 
den hayatta kalmış olanlardan yaptığı 
tahkik ve soruşturmalar, bu yolda kurdu¬ 
ğu anketi İstanbul’dan öteye uzak yurt 
köşelerine kadar götüren mektuplaşma¬ 
lar, bazı şairlerin hal tercümesini doğru¬ 
dan doğruya kendilerinden almak sure¬ 
tiyle kazanılmış ilk elden bilgiler sayesin¬ 
de çatismı sağlam bir şekilde kurduğu 
eserini yönlendiren esas gaye, seçtiği za¬ 
manın sınırları içindeki şair kadrosunu 
mümkün olduğu kadar tam tesbit et¬ 
mek, erişebildiği hal tercümeleriyle son 
bir buçuk asırlık çağın şairler kütüğünü 
ortaya koymak olmuştur. İbnülemin’in 
yorulmak bilmez gayreti varlıkları hiç bi¬ 
linmeyen, sadece isimleri bilinip hüviyet¬ 
leri meçhul kalmış yahut artık unutulma¬ 
ya mahkûm birçok şairi ortaya çıkarmış¬ 
tır. Bundan dolayı bahis konusu şairler 
arasında bir değer ayrımına, bir tasfiye 
ölçüsü benimsemeye gitmemiştir. Önsö¬ 
zünde belirttiği gibi zevkler ve ölçüler şa¬ 
hıstan şahısa değiştiğinden şairleri sanat 
dereceleri bakımından değerlendirmeye 
girmemiş, herhangi bir tasfiyeye de faz¬ 
la lüzum görmemiştir. Bununla beraber 
eserine aldığı çağdaşı şairlerden bazıla¬ 
rına kendisiyle olan münasebetlerine, on¬ 
lardan gördüğü davranış ve riayet dere¬ 
cesine göre farklı yaklaşımlar gösterdiği 
de görmezlikten gelinemez. Hoşlanma¬ 
dığı, kendisiyle arasında özel bir geçmişi 
olanları söz konusu ettiğinde sanatları¬ 
na, edebî hüviyetlerine dokunmaksızm 
olumsuz ve aksayan tarafları yakalama¬ 
ya çalışan bir tenkit ve teşhir mekaniz¬ 
masının harekete geçtiği görülür. Hoca 
Hayret ve Ali Emîrî Efendi’ye biraz da bu 
iş için uzunca tuttuğu sayfalar, babası 
İpekli Tâhir Efendi’den birlikte ders gör¬ 
düğü çocukluk arkadaşı, şiir ve edebiyat 
âlemine beraberce girdiği, kendisinin ilk 
eserlerine manzum takrizler yazmış olan 
Mehmed Âkif e karşı araya girmiş bir so¬ 
ğukluğu gizlemeye lüzum görmeyen ve 
başkalarına ayırdığı sayfa sayısını ondan 
esirgemekten çekinmeyen tutumu, yeri¬ 
ne göre eserine müdahale eden bazı his- 
sî davranışları açığa çıkarmaya yeterli ör¬ 
neklerdir. Ancak kusur ve zaaflara takıl¬ 
maktan hoşlanan bu tenkitçi tavrı, biyog¬ 
rafik gerçekleri saptırmak veya yok say¬ 
mak yoluna da gitmez. Haltercümele- 
rinde onun yer yer araya giren hissî mü¬ 
dahaleleri ve ahlâkî yargıları, bilgi yönü¬ 
ne ve dürüstlüğüne zarar vermedikleri 
esere, müstesna tarihî bir görgü ve hü¬ 
viyet sahibi müellifin orijinal şahsiyetin¬ 


den hoşa giden hususi bir renk katar. 
Haklarında çok şey yazılmış, hayat ve 
eserlerine dair ortada yeterli derecede 
bilgi bulunanlardan -bazı istisnalar dışın¬ 
da- uzun uzadıya bahsetmek yerine özlü 
bilgiler vermeyi ölçü olarak kabul eden 
İbnülemin, buna mukabil hal tercümele¬ 
ri ve şahsiyetleri lâyıkıyla bilinmeyenler 
için daha etraflı bilgiler getirmeye, vesi¬ 
kalar vermeye dikkat etmiştir. İbnülemin, 
XIX. asrın başlangıcından bu yana şiiri¬ 
mizin etrafında değişik formasyon ve 
kültürlerden, farklı zevk ve zihniyetler¬ 
den çeşitli nesil ve fertlerin teşkil ettiği 
edebî panoramayı görmeye hizmet ede¬ 
cek zengin malzemeyi vermek ve istifa¬ 
deye açmakla edebiyat ve kültür tarihi¬ 
miz yönünden mühim bir hizmet yerine 
getirmiş bulunmaktadır. Başka yerlerde 
görülüp elde edilemeyecek bilgiler taşı¬ 
ması onu vazgeçilmez, yerine bir başkası 
konulamaz orijinal ve temel bir kaynak 
olmak vasfına yükseltmiştir. Değeri ve ay¬ 
rıcalıklı özellikleri hakkındaki bu tesbit- 
ler, eserin her türlü noksan ve hatadan 
uzak bulunduğu gibi bir mânaya gelme¬ 
melidir. Cumhuriyet’ten epey önce hazır¬ 
lıklarına giriştiği devrede, başta kütüp¬ 
hanelerin durumu olmak üzere zamanı¬ 
nın elverişsiz araştırma ve çalışma şart¬ 
ları, henüz hususi ellerde bulunup da 
resmî kuruluşlara intikal etmemiş olan 
koleksiyonlara ulaşılamaması, meselâ şi¬ 
irleriyle bilindiği halde hekimbaşı ve mü¬ 
verrih Hayrullah Efendi ile onun büyük 
babası Emin Şükûhî Efendi’de olduğu gi¬ 
bi kendilerine dair vesika ve kaynaklara 
erişemediği için haklarında yeterli bilgi 
toplayamadığı bazı şahsiyetleri atlamış 
olmak, kendilerine dair bilinenler pek kı¬ 
sıtlı ve müphem bulunan bazı şairlerin 
hal tercümelerini yazarken onları birbiri¬ 
ne karıştırmak, şiir ve metinlerin gerçek 
sahiplerine aidiyetlerini tayinde bazan zü¬ 
hule düşmek gibi birtakım noksan ve yan¬ 
lışlar mevcuttur (bunlardan şair mûsiki- 
şinaslar ve bazı güftelerle ilgili yanlışlar 
için bk. Sadettin Nüzhet Ergun, Türk Mu¬ 
sikisi Antolojisi, İstanbul 1943, 1, 140; II, 
434, 795). Bu gibi noksanların, Mütare- 
ke’de konağının işgal altına girdiği sıra¬ 
da pek çok not ve vesikanın yok edilmiş 
olmasından ileri geldiğini de unutmamak 
gerekir. Çapı ve ehemmiyeti daha yayım¬ 
lanmadan müsteşrikler tarafından da ifa¬ 
de edilen (Babinger, GOW, s. 358,384; Ba- 
binger (Üçok], s. 390, 417) SonAsırTürk 
Şairleri, bir an önce çıkması beklenen bir 
eser olduğu halde ilk üç fasikülünün ba¬ 


sılmasını sağlayan Türk Tarih Encümeni’- 
nin ilgası, araya giren üniversite reformu, 
dil ve tarih sahasında yeni kuruluşlara ve 
hedeflere yönelinmesi, o zamanın havası 
içinde Osmanlılık’la ilgili değerlerin hor 
görülmesi, dili ve muhteviyatı ile o âlem¬ 
den hava estiren muhafazakâr görünü¬ 
şü bakımından iktidar çevrelerinin sıcak 
bakmayışı gibi tesirler neticesi basımının 
devamına sahip çıkacak resmî bir kuru¬ 
luş bulamayışı yüzünden yayımı beş yıllık 
bir aradan sonra, milletvekili olarak Hak¬ 
kı Tarık Us ve Haşan Âli Yücel’in şahsî gay¬ 
retleri ve resmî çevredeki zihniyete karşı 
verdikleri mücadele sayesinde 1938’den 
itibaren basılma yolu yeniden açılarak ta¬ 
mamlanma imkânına kavuşur. 

18. OsmanlI Devrinde Son Sadna- 
zamlar (İstanbul 1940-1953). Otuz yedi 
sadrazamın hal tercümesiyle birlikte son 
bir asırlık siyasî tarihimizin panoraması¬ 
nı da veren 2192 sayfalık bu büyük eser, 
vezîriâzamlar hakkındaki biyografi gele¬ 
neğinin yolunu açan Osmanzâde Ahmed 
Tâib’in HadîkatüT-vüzerâ'smayapılmış 
zeyillerin sonuncusu ve arkası getirilme¬ 
miş olan Ahmed Rifat Efendi’nin Ver- 
dü’l-hadâik 'ine zeyil olmak üzere hazır¬ 
lanmıştır. Son Asır Türk Şairleri ’nde 
görüldüğü gibi bu da zeyli olduğu eserin 
kaldığı yerden devamından ibaret değil¬ 
dir. İbnülemin, Verdü’l-hadâik 'te so¬ 
nuncu hal tercümesini teşkil eden Yûsuf 
Kâmil Paşa’dan sonra gelen sadrazam : 
larla işe başlamak yerine geriye dönüşle 
Mehmed Emin Âlî, Damad Mehmed Ali, 
Mustafa Nâilî, Mehmed’Rüşdü, Fuad ve 
Yûsuf Kâmil paşaların hal tercümelerini 
de kitabının kadrosuna dahil edip Ver- 
dü’l-hadâik 'te çok basit ve sathî kalan 
biyografileriyle mukayese bile edilemeye¬ 
cek şekilde yeniden işledikten sonra di¬ 
ğer sadrazamlara geçmiştir. Eserde, Ko¬ 
ca Hüsrev Paşa’dan Mustafa Reşid ve İb- 
râhim Sârim Paşa’ya kadar Tanzimat dev¬ 
rinin ilk beş sadrazamı dışarıda bırakılıp 
1855’teki ikinci sadâreti itibariyle Meh¬ 
med Emin Âlî Paşa’dan başlayarak ge¬ 
len sadrazamlar silsilesi takip edilmiştir. 
Onun hal tercümesinde 1852’deki sadâ¬ 
retine de temas edildiğinden eser, 1852’- 
den sadâret makamının Bâbıâli ile birlik¬ 
te 4 Kasım 1922’de ilgasına kadar olan 
zaman dilimi içinde bir sadrazamlar tari¬ 
hi olmuş bulunmaktadır. İbnülemin, Âlî 
Paşa dışında eserde hal tercümelerini sa¬ 
dârete son geliş tarihine göre değil ilk 
gelişi esas alan bir sıralama takip eder. 
Bundan dolayı eser, son sadrazam Ah¬ 
med Tevfik Paşa olduğu halde ondan iki 
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önceki sadrazam Sâlih Paşa ile sona er¬ 
miş görünür. İbnülemin Son Sadnazam- 
lar' m telifine 1913 yılının son ayında baş¬ 
lamış, Sâlih Paşa’nın Mart-Nisan 1920 
tarihleri arasına rastlayan sadâreti sıra¬ 
sında tamamlamıştır. Basılmak için uzun 
süre bir imkân bekledikten sonra zama¬ 
nın Maarif vekili Haşan Âli Yücel'in teşeb¬ 
büs ve gayretleri neticesinde basılması 
karar altına alındığında hazır olan ilk şek¬ 
lini, bizzat ifade ettiği gibi “yeniden ya- 
zılmışçasına” elden geçirerek basılmamış 
haliyle 681 sayfa tutmakta olan eseri 
2100 küsur sayfaya çıkarmıştır. Cumhu¬ 
riyet devrinde resmî mercilerce basılan 
öbür eserlerinde olduğu gibi aslında ta¬ 
şıdığı Kemâlü's-sudûr ismi zamanın zih¬ 
niyetine yabancı gelmesi dolayısıyla şim¬ 
dikine çevrilir. Otuz üç yıl boyunca hep sa¬ 
dârete bağlı kalemlerde, bu arada uzun 
bir süre Bâbıâli’nin en merkezî noktası 
Sadâret Mektûbî Kalemi’nde yaşadığı bü¬ 
rokrasi tecrübesi İbnülemin’e bu büyük 
çaplı sadrazamlar tarihinin malzemesini, 
gözlem ve dikkatlerinden bir şey kaçırma¬ 
yan keskin tecessüsünün eşliğinde ken¬ 
disine en tabii yoldan kazandırmış bulu¬ 
nuyordu. Hele II. Meşrutiyetten sonra 
Yıldız Sarayı evrakının tetkik ve tasnif işi¬ 
nin kendisine emanet edilmesi, ona bu 
zengin ve bâkir arşiv hâzinesinin bütün 
imkânlarını sunar. II. Abdülhamid’in tah¬ 
ta çıkışından bu yana sadâret makamı ile 
saray arasındaki yazışma ve işlemlerle il¬ 
gili evrakın hepsinin Yıldız’da saklı tutul¬ 
muş olmasından dolayı, konusunun ge¬ 
rektirdiği malzemeyi ayağına getiren 800 
sandık tutan vesikayı “avucunun içi gibi” 
tanıma fırsatını vermiştir. Yıldız evrakı 
arasında tarihî ehemmiyetini kuvvetli bir 
sezişle hemen farkettiği vesikaları büyük 
bir sabır ve şevkle istinsah edip bir kena¬ 
ra koyan İbnülemin eserinin muhtaç ol¬ 
duğu arşivi de böylece kurmuş bulunu¬ 
yordu. Bâbıâli kalemlerindeki yaşlılardan 
zamanlarına yetişemediği sadrazamla¬ 
rın, nâzırların menkıbelerini dinleyen, 
doymak bilmeyen bir tecessüsle o sırada 
cereyan edenler kadar geçmişte olup bi¬ 
tenler hakkında da bilgi edinmeye çalı¬ 
şan, duyduklarını hemen kayda geçiren, 
dedikodu ocağı dediği Sadâret Mektûbî 
Kalemi’nde yıllar boyu Bâbıâli ve ricâl de¬ 
dikoduları ile kulağı dolan İbnülemin’in 
eserine sadece arşivden değil dinlediği, 
kendilerine sual sorduğu o insanlardan 
zamanla kimse kalmadığı için, kendisin¬ 
den sonra gelenlerin artık hiçbir suretle 
erişme imkânını bulamayacakları yığınla 
bilgi, tanıklık ve gözlem gelir. Bunun ya¬ 


nında bir o kadar da baba ocağında baş¬ 
layıp ricâl konaklarında çok erken yaştan 
meclislerine girdiği tarihî şahsiyetlerden 
duyulmuş, tecessüsünün sondajı ile ka¬ 
zanılmış bilgiler eserinin bir başka sözlü 
kaynağını teşkil eder. Kendisi gibi genç 
yaşta Bâbıâli’nin mühim mevkilerinde va¬ 
zife almış, Sadrazam Yûsuf Kâmil Paşa’- 
nm yanında yirmi yedi yıl boyunca pek çok 
tarihî hadiseye şahit olmuş, devrin önde 
gelen ricâlinin çoğu ile münasebet ve 
dostluğu olan babası da eserde daima 
bir referans olarak yer alır. Bundan başka 
kütüphanelere, arşivlere intikal etmemiş, 
eski aile ve şahıslarla ilgili birtakım bâkir 
vesikalar görmek imkânına kavuşmuş, 
Abdülaziz’in Mâbeyin başkâtibi Âtıf Bey’in 
Hâtırat’ı, Mehmed Süreyyâ’nın bizzat 
yaşadığı son devirler hakkındaki Târîh-i 
Mahmûd’u, Celâleddin Paşa’nın Mir'ât-ı 
Hakikat’ inin müsvedde halindeki oriji¬ 
nal şekli gibi el değmemiş eserlerden, 
yandıkları veya kayboldukları için başka¬ 
larınca bir daha erişilmesi mümkün ol¬ 
mayan kaynaklardan da istifade edebil¬ 
miştir. İbnülemin, eserinde bildiklerini ve 
duyduklarını sadece aktaran bir kimse 
durumunda olmayıp kaynaklarını, çeşitli 
eserlerdeki rivayetleri sıkı bir tenkitten 
geçiren, mevcut bilgileri gerekli kontrol 
ve muhâkemeye tâbi tutan titiz bir tarih¬ 
çi hüviyeti gösterir. Son Sadnazamlar, 
İbnülemin’in biyograflığı yanında siyasî 
tarihçiliğini göstermesi bakımından da 
önemlidir. Bu sorumluluğu çok iyi idrak 
ettiğinden yeri geldikçe, müverrihin ha¬ 
diseler ve onların içinde yer alan insanlar 
karşısında davranışının ne olması gerek¬ 
tiği meselesine sık sık dönerek tarihçili¬ 
ğin etik problemine dikkat çekmeye çalı¬ 
şır. Bu hüviyetini çok belirgin bir şekilde 
ortaya koyan eserinin arkasında, yıllar ön¬ 
ce tarihçiliğin bu meselelerini işlediği Ke- 
mâlü'l-kiyâse fî keşfi's-siyâse’ nin mü¬ 
ellifi olarak varlığı bir kere daha hissedi¬ 
lir. İbnülemin, tarihçinin daima gerçeği 
gözetmeye ve hislerine kapılmamaya ge¬ 
rek üstlendiği vazife gerekse vicdan ge¬ 
reği mecbur olduğunu vurgulayarak ak¬ 
sine hareketin tarihe ihanet etmek olaca¬ 
ğını belirtmektedir. “Bildiklerini ve duy¬ 
duklarını gerçeğe uygun olmayan bir şe¬ 
kilde nakletmek tarihin hukukuna teca¬ 
vüz etmek demektir. Doğruluğu doğru¬ 
lanmamış bilginin tarih sayfalarında yeri 
yoktur” diyerek tavrını açıkça ortaya ko¬ 
yan İbnülemin’in bunları, kendisinin taraf 
tutmak isnatlarına uğradığı Said Paşa 
konusuyla ilgili olarak söylemesi önemli¬ 
dir. İbnülemin’in eserini, sadrazamların 


her birini icraatları bakımından yargıla¬ 
yan, içinde yer aldıkları olaylar ile birlikte 
onları sorgulayan tahlilci bir zihniyet yön¬ 
lendirir. 0, bu tutumu ile sığ ve tek ta¬ 
raflı yönlendirme ve değerlendirmelerle 
okuyucunun zihnini lehte veya aleyhte bir 
istikamette çelmeye itibar etmeyen, en 
yakını olduğu şahsiyetlerin dahi icraat ve 
karakterlerini gerçek mahiyetleriyle de¬ 
ğerlendirmekten kaçınmayan, bazı çevre¬ 
lerin gözü kapalı bir şekilde yüceltmeye 
veya alçaltmaya çalıştığı şahsiyetleri sor¬ 
gulama ve tahlilden geçirirken tok sözlü 
bir yargıç davranışı içindedir. Bunun en 
tatmin edici örneklerinden birini baba 
dostu ve kendisini çocukluğundan beri 
tanıyan, son sadâretlerinde evinde bera¬ 
ber çalıştıkları, mutemedi, sırdaşı gibi 
muamele gördüğü Küçük Said Paşa’ya 
ayırdığı 275 sayfa hacmindeki bahis ve¬ 
rir. İbnülemin, o kadar yakını olduğu Said 
Paşa hakkında ne söylemek gerektiyse, 
lehte ve aleyhte, olumlu ve olumsuz ne 
tarafı varsa hepsini gizlemeden açıkça 
söylemiştir. Hiçbir lutfunu görmeden 
ailece türlü sıkıntılara mâruz kalarak sal¬ 
tanat devrini yaşadığı 11. Abdülhamid’in 
icraat ve şahsiyetine ayırdığı özel bölüm¬ 
de kimilerince hep yerilmiş, kimilerince 
de göklere çıkarılmış hükümdar hakkın- 
daki icmali kadar, onu hata ve savabı ile 
en objektif surette mîzana vuran yazı ve 
eser bulmak kolay değildir. Eserin ilk fa- 
sikülünün basımı sırasında, rakip bir ki¬ 
tapla önünü kesmek, ona nisbetle önce¬ 
lik kazanmak gayretiyle Mehmet Zeki Pa- 
kalın tarafından Son Sadrazamlar ve 
Başvekiller adıyla İbnülemin’e ve eseri¬ 
ne yer yer sataşan, yığma bilgilerle dolu 
şişkin bir yayın ortaya konulursa da. Son 
Sadnazamlar’m Said Paşa bahsini ihti¬ 
va eden fasiküllerinin çıkmasından sonra 
devam edemeyerek son bulmuştur. 

19. Son Hattatlar (İstanbul 1955). Os¬ 
manlI hattatları hakkında en zengin bi¬ 
yografi kaynağı olan Tuhle-i Hattâtîn’ in 
sonrası getirilmediği için, onun telif tari¬ 
hi 1760’tan 1953’e kadar olan süre içinde 
gelmiş geçmiş hattatların hal tercüme¬ 
lerini tesbit maksadıyla onun zeyli olarak 
yazılmış eserde on biri kadın 329 hatta¬ 
tın, şöhret sahibi oldukları yazı şubesine 
göre sınıflandırılmış hal tercümeleriyle 
yazılarından seçilmiş örnekler yer almak¬ 
tadır. Bunlar arasında esas şöhretleri 
başka sahalarda olduğu halde edebiyat¬ 
çı, musikişinas, devlet adamı, hükümdar, 
hatta tulumbacı gibi şahsiyetlerin hat sa¬ 
natıyla meşgul olmaları dolayısıyla eser¬ 
de beklenmedik bilgiler getiren hal tercü- 
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melerine de rastlanır. Gençliğinden beri 
büyük fedâkârlıklar pahasına, en eskiler¬ 
den kendi zamanındakilere kadar topla¬ 
dıkları ile bir hat eserleri müzesi haline 
getirdiği konağındaki zengin koleksiyonu¬ 
nun levhalarını, murakka'larını fotoğraf 
ve klişeleriyle cömertçe kitabına aktar¬ 
ması ona ayrı bir değer katmıştır. Yaşlılık 
çağının verimlerinden olan eser, Türk hat 
sanatının iki yüzyıla yakın son tarihi için¬ 
de vardığı merhaleleri, devam ettirdiği, 
yaşattığı gelenekleri görmek, bunda eme¬ 
ği geçen sanatkâr kalemleri tanıyabilmek 
için müstesna bir kaynak teşkil etmek¬ 
tedir. 

20. Hoş Sadâ. Son Asır Türk Musiki- 
şinasları (İstanbul 1958). Elli yıl boyunca 
konağında ihya ettiği mûsiki geceleriyle 
klasik Türk mûsikisini içinden ve en üst 
seviyesinde yaşayan İbnülemin, hayatına 
mâna veren bu sanatın yetiştirdiği seçkin 
simaların da biyografilerini araştırmayı 
kendine mesele edinerek kaynaktan yok¬ 
sun, mevcut olanlarına bile artık erişile- 
mez olmuş bu işi de üstlenmişti. Şeyhü¬ 
lislâm Ebûishakzâde Esad Efendi’nin, ar¬ 
kası getirilmemiş olan musikişinaslar 
tezkiresi Atrabü'l-ûsûr'm bıraktığı 1200 
(1785) yılından bu yana gelmiş mûsiki 
erbabının hal tercümelerini araştırıp bir 
araya getirmeye çoktan koyulmuşken 
1942’de basılmamış eserleri arasında 
gösterdiği, 1937'de mukaddimesini dahi 
kaleme aldığı eserinin tamamlanması, 
araya giren Son Sadnazamlar'm baskı¬ 
sının 1953'e kadar sürmesi, onun ardın¬ 
dan baskısı 1955’te bitebilen Son Hat¬ 
tatlar ile uğraşması, bir yandan çok ilerle¬ 
miş yaşının getirdiği rahatsızlıklara rast¬ 
laması dolayısıyla gecikmişti. Haşan Âli 
Yücel’in teşviklerinden de kuvvet alarak 
son bir gayretle üstüne düştüğü esefinin 
ancak baştan 128 sayfalık kısmı dizilip 
tashihleri de elinden geçmişken vefatıy¬ 
la iş ortada kalınca tamamlanması, köşe¬ 
de bucaktaki dağınık notlarına ve vesika¬ 
lara bakılmak, başka kaynaklardan bil¬ 
giler katarak yeni hal tercümeleri ilâve 
edilmek suretiyle şair Yenişehirli Avni 
Bey’in torunu Mevlevi Avni Aktuç tarafın¬ 
dan derlenip toparlanarak mümkün ol¬ 
muştur. Başlangıçta, "Bestekârlar”, “Sâ- 
zendeler”, “Hânendeler”, “Mûsiki ve Mu¬ 
sikişinaslarla İlgili Fıkralar” bölümlerine 
ayrılmak üzere geniş çerçeveli bir plana 
göre tasarlanmış olan eserde, Seyyid Ab¬ 
di ile Tanbûrî Cemil Bey arasındaki kırk 
mûsikişinasın hal tercümesi doğrudan 
doğruya İbnülemin’in kaleminden çıkmış, 
diğer Cemil’lerden Ziyâ Bestenigâr’a ka¬ 


dar olanlar ise Avni Aktuç tarafından dü¬ 
zenlenmiş bulunmaktadır. Hoş Sadâ, 
yaşının seksen beşi geçmekte olduğu bir 
çağda İbnülemin’in Türk kültürüne sun¬ 
duğu son eser oldu. Onun mûsiki ve Türk 
mûsikisi hakkında görüşlerini ifade etti¬ 
ği önsözü de başlı başına bir değer taşır. 
Diğer eserlerinde olduğu gibi eski mûsi¬ 
kimizin geçmişte kalan dünyasından bir¬ 
çok şahsî hâtıra da Hoş Sadâ ’yı örgülen- 
dirmektedir (İbnülemin'in basılmamış 
olup da İstanbul Üniversitesi Kütüphane- 
si’ne intikal etmemiş diğer bazı eserle¬ 
ri için bk. Son Asır Türk Şairleri, 2233- 
2234). 

F) Tarihî Şahsiyeti. İlmi ve eserleriyle 
büyük bir çalışmanın sahibi olmaktan 
başka İbnülemin'in tarihî hüviyeti bakı¬ 
mından belirtilmesi gereken birçok yönü 
daha bulunmaktadır. Onun başkalarına 
benzemez müstesna portresi bunların 
hatırlanması ile çok daha belirginleşecek- 
tir. Konağındaki mûsiki meclisleri, en nâ- 
dide ve müellif hattı tek nüsha yazmalar 
saklayan kütüphanesi, geçmiş asırlar Türk 
güzel sanatlarından bir tarih barındıran 
müzelik koleksiyon ve eşyaları, giyiminde 
ve muaşeretinde güne teslim olmamış 
Tanzimat efendisini, bütün bir mâzi gör¬ 
gü ve terbiyesini devam ettiren güngör- 
müş bir Bâbıâli emektarını temsil eden, 
her şeyin değiştiği, kökünden kopup 
uzaklaştığı bir çağ içinde kendi başına 
bir dünya olarak kalmış bir şahsiyettir. 
Çocukluğunda içine girdiği büyüklerin 
meclislerinden kazanılmış bir gelenekle 
konağında elli yılı aşkın bir süre devam 
ettirdiği meclislerinde tarihe intikal et¬ 
mekte olan bir kültürün, edebiyattan ta¬ 
savvufa, hattan mûsikiye, siyasî geçmişi¬ 
mize mal olmuş sima ve vak’aiara kadar 
her türlü bahsin konuşulduğu son soh¬ 
betlere, klasik Türk mûsikisinin ayakta 
kalışına yüksek seviyede bir barınak ola¬ 
rak hizmet eden, unutulmaz fasıllara şa¬ 
hit olan konağında, ilim ve sanat çevre¬ 
sinden seçkin simaların her hafta uzun 
geceler etrafında buluştuğu son ocak ol¬ 
muş bir İbnülemin Türk kültür tarihinde 
yerini almış bulunmaktadır. 
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İBRÂ 


İBNÜLVAKT 

(OS3JI ) 

Sûfînin her vakit içinde bulunduğu 
zamana en uygun düşen 
ibadet ve amelle meşgul olması 
anlamında bir tasavvuf terimi 
(bk. HAL; VAKİT). 


L 


J 

r 

İBNÜLVEFÂ 

1 

L 

(bk. MUSLİHUDDİN MUSTAFA). 

J 

r 

İBNÜSSEBÎL 

“1 


(J~J1 ^1) 

Zekâtın sarf yerlerinden biri olarak 
Kur’an’da zikredilen 
(et-Tevbe 9/60) 
ve yolculuk esnasında 
muhtaç duruma düşmüş kimseleri 
ifade eden terim 


L 

(bk. ZEKÂT). 

J 

r 

İBRÂ 

“1 





Bir kimsenin 



diğer bir kimsede olan 
alacak hakkından 
feragat etmesi anlamında 
fıkıh terimi. 

L ' J 

Sözlükte “arındırmak, aklamak, temize 
çıkarmak, yükümlülükten kurtarmak” gi¬ 
bi anlamlara gelen ibrâ, aynı kökten türe¬ 
yen ve gerek ibrâ işleminin gerekse baş¬ 
ka sebeplerin sonucunda gerçekleşen 
suçsuzluk, borçsuzluk ve yükümlülükten 
kurtulma durumunu ifade eden berâet 
kavramıyla yakından ilişkili olduğu gibi, 
karı ve kocanın evlilik haklarından karşı¬ 
lıklı olarak vazgeçmeleri anlamındaki mü- 
bâree veya yine bir fıkıh terimi olan istib- 
râ kavramlarıyla da anlam benzerliğine 
sahiptir. Aralarında sebep-sonuç ilişkisi 
bulunmakla birlikte ibrâ ile berâetin bir¬ 
birinin yerine kullanıldığı da olur (Bezzâzî, 
V, 38 1). Fıkıh terimi olarak ibrâ, bir kimse¬ 
nin başkasının zimmetinde veya nezdin- 
de olan hakkından karşılıksız olarak vaz¬ 
geçmesini ifade eden hukukî işlemin adı¬ 
dır. Hakkın, sahibi tarafından düşürülme¬ 
sini ve dava konusu olmaktan çıkarılma¬ 
sını ifade etmesi itibariyle ibrâ borç mü¬ 
nasebetini sona erdiren bir işlemdir. Bu 
işlemde ibrâ eden kimseye mübri’, ibrâ 
edilen kimseye mübre' ve ibrânın konusu 
olan hak veya borca mübreün minh de¬ 
nilir. 


Âyet ve hadislerde özellikle ödeme güç¬ 
lüğü çeken borçluların yükünün hafifle¬ 
tilmesi, onların rahatlatılması için ödeme 
süresinin uzatılması tavsiye edildiği gibi 
alacağın bir kısmından veya tamamın¬ 
dan vazgeçilmesi de teşvik edilmiştir. Bir 
âyette, “Eğer -borçlu- ödeme güçlüğü çe¬ 
kiyorsa durumu düzelinceye kadar ona 
süre vermek gerekir. Eğer bilseniz bunu 
sadakaya saymanız sizin için daha hayır¬ 
lıdır" buyurulur (el-Bakara 2/280). Hz. Pey¬ 
gamberin de bu yönde tavsiye ve teşvik¬ 
leri bulunmaktadır. Bu sebeple fakihler 
ibranın genel olarak mendup bir davra¬ 
nış olduğunu belirtmişlerdir. İbrâda bir 
yardımlaşma, dayanışma ve hayır işleme 
anlamı bulunduğunu dikkate alan bazı 
Şâfiî fakihleri, ödünç verme işlemi (karz) 
kural olarak ibrâdan üstün sayıldığı hal¬ 
de ödeme güçlüğü çeken borçlunun ib- 
râsını karzdan daha faziletli görmüşler¬ 
dir. Hanefî ve Mâlikî fakihleri de zor du¬ 
rumda olan borçlu karşısında alacaklının 
erteleme ile ibrâ arasında muhayyer ol¬ 
makla birlikte ibrânın ertelemeden daha 
faziletli sayıldığını söylemişlerdir. Fakih- 
lerin diğer hukukî işlemlerde, özellikle 
alım satım ve icâre gibi akidlerde aradık¬ 
ları bazı şartları ibrâda aramamış olma¬ 
ları ve bunda borçlu lehine olacak şekilde 
daha müsamahakâr davranmaları, işle¬ 
min hukukî mahiyetiyle ilgili olduğu ka¬ 
dar işaret edilen bu ahlâkî yönüyle de ir¬ 
tibatlı görülebilir. 

Mahiyeti. Doktrinde, bir mülkiyet veya 
hakkın mâlikya da hak sahibine intikali 
söz konusu olmaksızın düşürülmesini ifa¬ 
de eden ıskat terimi ibrâya göre daha ge¬ 
nel ve kapsamlıdır. Temlîkât grubundaki 
hukukî işlemler hakkın yeni sahibine inti¬ 
kalini, ıskâtât grubunu oluşturan işlem¬ 
ler ise hakların bedelli veya bedelsiz dü¬ 
şürülmesini konu edindiğinden bir kim¬ 
senin başka bir kimsenin zimmetindeki 
hakkından vazgeçmesini ifade eden ibrâ 
kural olarak ıskat grubunda yer alır ve 
onun özel bir türünü teşkil eder (bk. IS¬ 
KAT). Ancak ibrâ hakkın intikaline yol 
açan bir işlem olarak da görülebileceği, 
en azından ikinci bir bakış açısıyla böyle 
yorumlanabileceği için mahiyetinin belir¬ 
lenmesinde birtakım güçlükler doğmuş¬ 
tur. Bu sebepledir ki mezhep farkı olmak¬ 
sızın bütün fakihler, ibrâ işleminde hem 
ıskat hem temlik anlamının bulunduğu 
noktasında görüş birliği içinde olmakla 
birlikte hangi anlamın daha öncelikli ve 
baskın olduğu konusunda farklı görüşlere 
sahiptir. Esasen ibrânın bütün hükümle¬ 
ri de bu yönlerden birinin öne çıkarılması 


suretiyle belirlenmiştir. Meselâ Şâfiîler’- 
den Nevevî, ibrânın temlik mi yoksa ıskat 
mı olduğu konusunda genel bir tercihin 
belirtilemeyeceğini, hangi anlamın ağır 
basacağına meselenin durumuna göre 
karar verileceğini belirtirken Süyûtî ibrâ- 
nın hangi durumlarda ıskat, hangi du¬ 
rumlarda temlik anlamının ön plana çı¬ 
karıldığına ilişkin bir liste verir ( el-Eşbâh 
oe’rı-nezâ’ir, s. 312-313). Genel bir ölçü 
vermek ve kesin sınırlar çizmek zor ol¬ 
makla birlikte Hanefî, Şâfiî ve Hanbelî 
mezheplerinde hâkim kanaat, ibrânın ıs¬ 
kat anlamının öne çıkarılarak ona tek ta¬ 
raflı bir hukukî işlem mahiyeti atfedilmesi 
yönünde iken Mâlikîler, ibrânın temlik an¬ 
lamını dikkate alıp ona bir akid hüviyeti 
kazandırmışlardır. Meselâ Hanefîler’in, 
bizzat borçluya kendini ibrâ vekâletinin 
verilmesini sahih görmeleri ve bazı Han- 
belîler’in, birine bir şey hibe etmemeye 
yemin eden kişinin onu bir borçtan ibrâ 
etmesi durumunda yeminini bozmuş ol¬ 
mayacağını ileri sürmeleri ibrânın ıskat 
anlamı ön plana çıkarılarak verilmiş birer 
hükümdür. Aynı şekilde ibrâ işleminin 
gerçekleşmesi için borçlunun kabulünün 
şart olup olmadığı, ibrânın taTikî şarta 
bağlanmasının sahih olup olmadığı, ne 
tür hakların ibrâ konusu olabileceği ve 
ibrâ konusu hakkın bilinmesinin gerekip 
gerekmediği hususlarında ortaya çıkan 
hukukî ihtilâflar da ibrânın hukukî mahi¬ 
yetiyle ilgili tercihlerle yakından ilgilidir. 

İbrânın özellikle hibe ve sulh gibi hu¬ 
kukî işlemlerle benzerlik ve farklılık taşı¬ 
dığı noktalar onun hukukî mahiyetini de 
tanıtıcı olacağından önemlidir. İbrânın, 
teslimle tamamlanan bir temlik akdi olan 
hibe ile örtüştüğü noktaların başında ala¬ 
cağın (deyn) borçluya hibe edilmesi duru¬ 
mu gelir. Genel olarak “bir akid veya istih¬ 
lâk sebebiyle zimmette sabit olan şey” 
anlamında kullanılan deyn, temlik ve tes¬ 
limi kabul eden bir mal hükmünde oldu¬ 
ğu için ayn gibi onun da hibesi câizdir. Ha¬ 
nefî mezhebindeki ağırlıklı görüşe göre 
-sarf bedeli olmayan- deynin borçluya 
hibe edilmesi ibrâ mesabesindedir (Me¬ 
celle, md. 847). Tıpkı ibrâda olduğu gibi 
bu şekildeki hibe işleminde de borçlunun 
kabulüne gerek yoktur ve yine ibrâ gibi 
borçlunun reddetmesi durumunda ger¬ 
çekleşmez. Eğer borç sarf bedeli ise bu 
takdirde ibrânın gerçekleşmesi borçlu¬ 
nun kabulüne bağlıdır (el-Fetava’l-Hin- 
diyye, IV, 384). Serahsî, teslim alınmış se¬ 
mene ilişkin ibrânın da sahih olduğunu ve 
bu durumda satıcının teslim aldığı seme¬ 
ni iade etmesi gerektiğini söylemiş ve bir 
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bakıma ibrâ ile hibe ve alacaktan indirim 
yapmayı birbirine eşitlemiştir (İbn Âbi- 
dîn, Reddü’l-muhtâr, V, 156). Bu duruma 
göre hibe ve alacaktan indirim yapma, 
bazı uygulama biçimleri itibariyle ibrâ iş¬ 
leminin gerçekleşme yollarından birini 
teşkil eder. Süyûtî, ibrâ ile hibenin ayrıl¬ 
dığı noktalardan bahsederken hibede ka¬ 
bulün şart olmasına karşılık ibrâda şart 
olmayışını ve kişinin kendi ferine (çocuk, 
torun) hibe ettiği şeyden dönme hakkına 
sahipken fer'i ibrâ ettiğinde geri dönüş 
hakkı bulunmadığını belirtmiştir. Bu so¬ 
nuncu hüküm açısından ibrânın ıskat ve¬ 
ya temlik olması arasında fark yoktur (el- 
Eşbâh ve’n-nezâ’ir, s. 790). 

Sulh-ibrâ ilişkisi çeşitli bakımlardan 
tartışmaya açıktır. Borçluyu ödeyeceği 
borçtan bedel karşılığı ibrâ etme veya kıs¬ 
mî ibrâ, sulh ile ibrânın kesişme nokta¬ 
sı olduğu gibi peşin alacağın vadeli olma¬ 
sı için yapılan sulh da bir hakkın ıskatı ve 
ibrâsı niteliğinde görülebilir ( Mecelle , md. 
1553). Ancak ibrânın yapılış amacının, ku¬ 
ral olarak bir bedel karşılığında gerçek¬ 
leşmesi (muâvaza) ihtimalinden ve borcun 
ertelenmesi kastından uzak olması şart¬ 
tır. Çünkü. “Bana şunu vermen şartıyla 
seni ibrâ ettim” şeklindeki bir beyan ibrâ 
değil mal karşılığında sulh olarak gerçek¬ 
leşir. Yine, “Ben seni borcun ödeme vak¬ 
tinin gelmesinden ibrâ ettim" sözü bor¬ 
cun düşmesini değil borcu talep hakkının 
(mütâlebe) ertelenmesini ifade eder. Her 
ne kadar özellikle Hanefî literatüründe er¬ 
telemenin “muvakkat ibrâ” olarak tavsif 
edildiği görülürse de (Merginânî, VI, 308) 
Hanefîler, muvakkat ibrânın bir ıskat işle¬ 
mi değil mütâlebe hakkının ertelenmesi 
işlemi olduğunu vurgulamış ve bu kul¬ 
lanımın mecaz olduğunu belirtmişlerdir 
(Ibnü'l-Hümâm, VI, 308). Öte yandan sul¬ 
ha, özellikle Mâlikî fakihlerinin yaptığı gi¬ 
bi “bir bedel karşılığında bir hak veya da¬ 
vadan vazgeçmek” şeklinde dar bir tanım 
yüklenirse sulh ibrâdan epeyce ayrılır. Bu¬ 
nunla birlikte yine Mâlikîler'den İbn Cü- 
zey'de olduğu gibi sulhun iki türe ayrılıp 
bedelsiz sulha ıskat ve ibrâ, diğerine de 
ivazlı sulh adının verilmesi ( Kauânînü’l- 
ahkâmi’ş-şerHyye, s. 366) veya Şâfıî faki- 
hi Şirbînî’nin yaptığı gibi ibrânın sulhun 
altı kısmından biri olarak değerlendiril¬ 
mesi de mümkündür ( Muğni’l-muhtâc, 
II, 179). Bundan dolayı literatürde sulh ve 
ibrâyı birbirinden ayırıp ibrâyı ıskatın alt 
türü olarak görenlere (İbn Kudâme, IV, 
361 -362) ve aralarındaki yakın ilişki sebe¬ 
biyle sulh ve ibrâyı bir başlık altında ele 
alanlara da sıkça rastlanır. Bazı fakihlerin 


alacağın bir kısmından vazgeçilmesini ib¬ 
râ olarak nitelendirildiği göz önüne alınır¬ 
sa alacakta indirim yapılması ile ibrânın 
bu noktada kesiştiği söylenebilir. 

Kuruluşu. Doktrinde diğer hukukî iş¬ 
lemlerde olduğu gibi ibrânın kuruluşu için 
de taraflar, irade beyanı ve akid konusu 
şeklinde üç tabii unsur üzerinde durulur 
ve ibrânın hukukî sonuç doğurabilmesi 
için her biriyle ilgili olarak bazı şartlar ara¬ 
nır. a) Taraflar. İbrâ işleminin gerçekleş¬ 
mesi için biri ibrâ eden, diğeri ibrâ edilen 
olmak üzere iki tarafın bulunması gerek¬ 
tiği açıktır. Ancak bu iki tarafın işlemin 
kuruluşuna katkıları ve kuruluştaki fonk¬ 
siyonları. ibrânın hukukî mahiyeti konu¬ 
sundaki yaklaşım farklılığına göre değiş¬ 
mektedir. İbrâyı borçlunun kabulüyle ku¬ 
rulan bir akid olarak gören Mâlikîler ile 
Hanefî müctehidlerinden Züfer’e göre 
ibrâ akdinin kurulabilmesi için ibrâ edi¬ 
len borçlunun da aktif katılımına ihtiyaç 
bulunmaktadır. İbrâyı tek taraflı bir hu¬ 
kukî işlem mahiyetinde gören cumhura 
göre ise ibrâ işleminden bahsedebilmek 
için bu işleme muhatap olan (ibrâ edilen) 
bir kimsenin bulunması şart ise de işle¬ 
min hukuken kurulması için ibrâ edilen 
kişinin aktif katılımına yani kabulüne ih¬ 
tiyaç bulunmamaktadır. Bu sebeple ibrâ 
edilen kişi Mâlikîler dışındaki ekollere gö¬ 
re işlemin kurucu tarafı görülmez. 

İbrâ temelde bağışlama mahiyetinde 
olduğundan ibrâda bulunanın tam edâ 
ehliyetine (teberru ehliyeti) sahip olması 
gerekir. Rızânın ikrah veya hezl gibi se¬ 
beplerle sakatlanması durumunda ibra¬ 
nın sahih olmayacağı konusunda görüş 
birliği bulunmakla birlikte hukuk ekolle¬ 
rinin bu husustaki hareket noktaları, ge¬ 
rekçe ve yaklaşımları birbirinden farklı¬ 
dır. Hanefîler, kural olarak ıskat tasarruf¬ 
larında rızânın bulunmasını şart görme¬ 
dikleri halde ibrânın temlik yönünü dik¬ 
kate alarak onu sırf ıskat tasarrufların¬ 
dan ayrı değerlendirmişler ve ibrâ işle¬ 
minin geçerli olabilmesi için ibrâ edenin 
rızâsının kusurlu olmamasını şart gör¬ 
müşlerdir. Bu bakımdan mükrehin ibrâsı 
sahih olmaz. Hukukî tasarrufları feshi ka¬ 
bil olan ve olmayan tasarruflar diye ikiye 
ayıran Hanefîler’e göre feshi kabil olma¬ 
yan ve rızânın da şart görülmediği talâk, 
ıtâk ve nikâh gibi tasarruflarda kural ola¬ 
rak rızânın yokluğu tasarrufun sıhhatini 
etkilemediği halde, borçlu tarafından 
reddedilmesini mümkün gördükleri ibrâ 
işleminde rızânın sakatlanması onun sıh¬ 
hatini etkiler. Mâlikîler de ibrâyı bir nevi 
temlik akdi saymalarının tabii sonucu ola¬ 


rak rızânın kusurlu olması durumunda 
ibrânın sahih olmayacağını söylemişler¬ 
dir. Şâfiî ve Hanbelîler ise her ne kadar 
ibrâyı sırf ıskat gibi değerlendirip borçlu 
tarafından reddine imkân tanımamışlar¬ 
sa da rızânın sakatlanması durumunda 
tasarrufların sahih olmayacağı anlamına 
yordukları hadisler sebebiyle rızânın ku¬ 
surlu olması durumunda ibrânın sahih 
kabul edilmeyeceğini belirtmişlerdir. 

Ölümcül hastanın yaptığı ibrânın hük¬ 
mü, ibrâ edilen kimsenin mirasçı olup ol¬ 
mamasına göre ayrı ayrı değerlendiril¬ 
miştir. Eğer ibrâ edilen kişi yabancı ise 
ve borç terekenin üçte birini aşıyorsa üç¬ 
te biri aşan kısımda vârislerin onayı şart¬ 
tır. Eğer ibrâ edilen kişi vârislerden biriy¬ 
se borç isterse üçte birden az olsun bu 
takdirde ibrânın tamamı vârislerin icâze- 
tine bağlıdır (Mecelle, md. 1570). Tereke¬ 
nin borca batık olması halinde ölüm has¬ 
tasının kendine borcu bulunanlardan bi¬ 
rini ibrâ etmesinin sahih görülmemesi, 
bu işlemin sonuç itibariyle alacaklıların 
hakkının ilişmesinden dolayıdır ( Mecelle, 
md. 1571; Kadri Paşa, md. 241-242). İbn 
Teymiyye. böyle bir durumda ölümcül 
hastanın ibrâsını alacaklıların icâzetine 
bağlamıştır (Muhtasaru Fetâvâ, s. 448- 
449). İbn Hazm ise sağlamın ibrâsıyla has¬ 
tanın ibrâsı arasında fark gözetmez. 

İbrânın vekâlet yoluyla yapılması da 
mümkündür. Ancak vekilin ibrâyı müvek¬ 
kile izâfe etmesi gerektiği, aksi takdirde 
ibranın sahih olmayacağı ifade edilmiştir 
(Bezzâzî, V, 381). Haneliler, ibrânın ıskat 
tarafını daha baskın gördüklerinden ala¬ 
caklının borçluya kendi kendini ibrâ hu¬ 
susunda vekâlet vermesinin sahih oldu¬ 
ğu görüşündedir. Eğer temlik tarafı bas¬ 
kın sayılsaydı tıpkı birine kendisine satış 
yapması konusunda verilen vekâletin sa¬ 
hih olmaması gibi bu vekâlet vermenin de 
sahih olmadığını söylemek gerekecekti. 
İbrâ işlemi, ibrâ edilen kişinin sırf yararı¬ 
na olan bir tasarruf olduğu için ona ilişkin 
herhangi bir özel şarta yer verilmemiştir. 
Hatta ibrâ esnasında hayatta bulunması 
da şart değildir. Bir kimse ölümünden 
sonra da ibrâ edilebilir ve bu ibrâ vasiyet 
yerine geçer ( Mecelle , md. 1569). Fakat ib¬ 
râ edilen kişinin bir karışıklığa meydan 
vermeyecek şekilde şahsen belirlenmiş 
olması şartı aranır (Mecelle, md. 1567; 
Kadri Paşa, md. 236). 

b) İrade Beyanı. İrade beyanı genel ola¬ 
rak hukukî işlemlerin kurucu unsuru ka¬ 
bul edilir. Akidlerde tarafların iradelerini 
karşılıklı olarak açıklamaları gerekirken 
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tek taraflı hukukî işlemler tek taraflı be¬ 
yanla gerçekleşir. İbrâyı borçlunun kabu¬ 
lüyle kurulan bir akid olarak gören Mâli- 
kîler ile Hanefîler’den Züfer’e göre ibrâ 
akdinin kurulabilmesi için ibrâ edilen 
borçlunun bu ibrâyı kabul etmesine ihti¬ 
yaç bulunmaktadır. Mâlikî fakihlerinden 
Şehâbeddin ei-Karâfî, ibrânın kabule ih¬ 
tiyacı konusundaki tartışmanın temelin¬ 
de ibrânın bir ıskat mı yoksa bir temlik 
mi olduğu konusundaki anlayış farklılığı¬ 
nın yattığını belirtip ibrânın kabule ihtiya¬ 
cı bulunduğuna gerekçe olarak ibrânın 
minnet altında bırakma anlamı içerdiği¬ 
ni ve herkesin minnet altında kalmaya ko¬ 
layca rızâ göstermeyeceğini, bu bakım¬ 
dan ibrânın gerçekleşmesi için borçlunun 
kabulünün de dikkate alınmasının uygun 
ve yerinde olacağını söylemiştir ( el-Furûk, 
II, 110-111). İbrâyı ıskat tasarrufları gru¬ 
bunda değerlendirmelerine ve temlik ta¬ 
sarrufu ile ıskat tasarrufu arasındaki te¬ 
mel farklardan birinin, kural olarak birin¬ 
cisinde işlemin gerçekleşebilmesi için ka¬ 
bule ihtiyaç bulunurken İkincisinde kabu¬ 
le ihtiyaç bulunmaması olduğunu özellik¬ 
le vurgulamalarına rağmen (M. Ali b. Hü¬ 
seyin el-Mekkî, II, 135-136) bu fakihlerin 
ibrânın gerçekleşmesi için borçlunun ka¬ 
bulünü şart görmeleri ilginçtir. 

Hanefî, Şâfiî ve Hanbelî ekollerinde hâ¬ 
kim olan görüşe göre ibrâ, borçlunun ka¬ 
bulüne gerek olmaksızın alacaklının tek 
taraflı iradesiyle gerçekleşir. İbrâyı tıpkı 
ıtk, talâk, şüf adan ve kısastan vazgeç¬ 
mek gibi bir tür ıskat olarak gören cum¬ 
hur, ibrânın gerçekleşmesinin kabule bağ¬ 
lı olmayıp alacaklının icap yerini tutan tek 
taraflı beyanıyla meydana geleceğini söy¬ 
lemişlerdir. Ancak Hanefîler’e göre bazı 
istisnaları bulunsa da ibrâ edilenin red¬ 
detmesi halinde ibrâ hükümsüz olur (bu 
istisnaî durumlar için bk. Ali Haydar, 11, 

132-134, 640-644; IV, 85-86). Şâfiî ve Han- 
belîler ise ibrânın, hibe işleminde olduğu 
gibi bir aynın temliki değil tam aksine kı¬ 
sas, şüf a, kazif haddi, muhayyerlik ve ta¬ 
lâk gibi bir hakkın ıskatı olduğu gerekçe¬ 
siyle red ile hükümsüz olmayacağı görü¬ 
şündedir. Hanefîler'in borçlunun reddet¬ 
mesi durumunda ibrânın gerçekleşme¬ 
yeceğini söylemeleri, onların ibrâyı özel¬ 
likle talâk ve ıtk gibi sırf ıskat olmaktan 
çıkarıp temlik tasarrufları ile sırf ıskat ta¬ 
sarrufları arasında orta bir konuma yer¬ 
leştirmiş ve bu şekilde ibrânın içerdiği 
temlik anlamına da bir sonuç atfetmiş 
olmalarıyla açıklanır. 

İbrâ işleminin hangi lafızlarla gerçek¬ 
leşmiş sayılacağı konusunda literatürde 


görülen tartışmalar ve belirlemeler, ilk 
planda Arap diliyle ve kelimelerin örfî 
kullanımıyla ilgili bir problem niteliğinde 
olmakla birlikte hukukî işlemlerde objek¬ 
tif ölçütlerin belirlenmesine yönelik çaba¬ 
lar olarak da görülebilir (Bezzâzî, V, 383; 
İbn Âbidîn, İ c lâmû.’l-a c lâm, s. 94-97; Me¬ 
celle, md. 1561). Mutlak ibrâ, sürekli ola¬ 
cak biçimde ıskat tasarrufu sayıldığından 
ibrânın bir süreyle sınırlandırılması söz 
konusu olmaz (Bezzâzî, V, 382-383). 

İbrânın ta'likî şarta bağlanmasının sa¬ 
hih olup olmayacağı konusu da onun ıskat 
ve temlik anlamlarından hangisinin öne 
çıkarılacağı hususuyla ilgilidir. Mülkiyetin 
nakli rızâya dayalı olduğu ve şarta ta'lik 
de rızâya aykırı bulunduğu için alım sa¬ 
tım akdi gibi sırf temlik olan tasarruflar 
ta'like elverişli değilken talâk ve ıtk gibi 
sırf ıskat olan tasarruflar ta'like elverişli¬ 
dir. Kefalet ve havale gibi işlerde ibrâ da 
sırf ıskat olduğu gerekçesiyle bu kapsam¬ 
da değerlendirilir ve bu ibrânın uygun 
şarta ta'lik edilebileceği kabul edilir. Tem¬ 
lik anlamının daha baskın görüldüğü du¬ 
rumlarda ise ibrânın ta'Iikî şarta bağlan¬ 
ması fakihler arasında tartışmalı kalmış 
ve Zeydiyye’nin ibrânın şarta ta'likini ku¬ 
ral olarak câiz gören tutumu hariç bırakı¬ 
lırsa genelde böyle bir şartın ibrâ işlemi¬ 
ni geçersiz kılacağı ifade edilmiştir. Nite¬ 
kim Hanefî fakihi İbn Nüceym, temlik an¬ 
lamıyla irtibatlandırarak ibrânın bir şarta 
ta'lik edilmesinin kural olarak sahih ol¬ 
madığını belirtmekle birlikte ibrânın şar¬ 
ta ta'lik edilmesinin onu ifsat edeceği 
şeklindeki yaygın kanaati yorumlarken de 
bunu şartın örfleşmemiş olması durumu¬ 
na bağlar (el-Bahrü’r-ra’ik, VII, 310, 322). 
Bu konuda yaygın kabul gören görüş şar¬ 
ta taiikle şartın ayrı değerlendirilmesi yö¬ 
nündedir. Aynı doğrultuda görüş beyan 
eden Muhammed Kadri Paşa da ta'likin 
ibrâyı ifsat edeceğini belirtir; fakat ala¬ 
caklının borcun bir kısmını ödemesi şar¬ 
tıyla borçluyu geri kalan borçtan ibrâ ede¬ 
ceğini söylemesi durumunda ibrânın ge¬ 
çerli olacağını söyler (Mürşidü'l-hayrân, 
md. 242-244). Şâfiî fakihi Zerkeşî, ibrânın 
bir şarta ta'likinin kural olarak câiz görül¬ 
mediğini belirttikten sonra onun temlike 
de benzemekte oluşundan hareketle bu¬ 
nun bazı istisnalarının bulunduğunu an¬ 
latır ( el-Menşûr ; I, 83-87). Süyûtî de ben¬ 
zeri bir yaklaşım içindedir (el-Eşbâh ue'n- 
nezâ’ir, s. 597). Hanbelî fakihi İbn Kudü¬ 
me ibrânın şarta ta'lik edilmesinin sahih 
olmadığı, ancak, “Alacağımın yarısını ib¬ 
râ ettim, geri kalanı öde” sözüyle yapılan 
ibrânın sahih olacağı görüşündedir (e/- 
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Muğnî, IV, 362). İbrânın ölüme ve ölüm 
sonrasına ta'lik edilmesinin sahih görül¬ 
mesi vasiyete dönüşmüş olacağı gerekçe¬ 
sine dayanır. 

c) Konu. Iskata elverişli haklar kural 
olarak ibrâ konusu olabilir. Bunun için de 
literatürde Allah ve kamu hakları gru¬ 
bunun dışında kalıp “hukük-ı ibâd” ve 
“hukük-ı âdemiyyîn” tabirleriyle ifade 
edilen haklarda ibrâ geçerli olur. Me¬ 
selâ zimmette sabit olan semen, üc¬ 
ret, haraç, cizye, nafaka, mehir ve diyet 
gibi borçlar ibrâya konu olabilirken şâriin 
düzenlemesini değiştirme anlamına gel¬ 
diği gerekçesiyle ıskata elverişli görülme¬ 
yen mirasçılık hakkı, hibe ve vasiyetten 
rücû hakkı gibi haklara ilişkin ibrânın sa¬ 
hih olmayacağı ifade edilmiş, rü’yet mu¬ 
hayyerliği, vakıftaki istihkak hakkı da ay¬ 
nı gerekçeyle bu kapsamda değerlendi¬ 
rilmiştir. Ayna ilişkin ibrâ da yine ıskata 
elverişli olmadığı gerekçesiyle kural ola¬ 
rak sahih görülmez ve dolayısıyla böyle 
bir ibrâ mülkiyetin nakli (temlik) sonucu¬ 
nu doğurmaz. Ancak eğer ibrâ aynın ken¬ 
disine değil ona ilişkin bir hakka yönelik 
olursa bu takdirde sahih olur. Meselâ ay¬ 
na ilişkin ibrâ, dava hakkından vazgeçme 
olarak değer kazanabileceği gibi ayna iliş¬ 
kin dava açma hakkının doğrudan ıskat 
edilmesi de mümkündür. Deyn olması du¬ 
rumunda mebî'de indirim yapılması sa¬ 
hih görüldüğü halde ayn olması halinde 
bunun sahih görülmemesi de aynın ıskata 
elverişsizliğiyle açıklanır (Haskefî, V, 156; 
İbn Âbidîn, Reddü’l-muhtâr, V, 156). Ayna 
ilişkin ibrânın düşürücü bir etkisi olma¬ 
dığından gaspedilen bir ayna ilişkin ibrâ- 
nm o malın tazmin sorumluluğundan mı 
yoksa aynen iadesi sorumluluğundan mı 
ibrâ sayılacağı fakihler arasında, özellikle 
de Hanefî mezhebinde doktriner tartış¬ 
malara konu olmuştur. Meselâ Bezzâzî’- 
ye göre mağsuba ilişkin ibrâ, onun taz¬ 
min sorumluluğunu yüklenmekten ibrâ 
olup bu ibrâdan sonra mağsup emanete 
dönüşür ve onda emanet hükümleri ge¬ 
çerli olur(e/-Fe£âuâ,V, 381-382) (bk. DEYN). 
Kâdîhan da eğer ibranın yapıldığı sırada 
ayn tüketilmişse bu takdirde ibrânın ay¬ 
nın kendisine yapılmış da olsa sahih ola¬ 
cağı ve aynın kıymetinden ibrâ sayılacağı 
görüşündedir (el-Fetâvâ, III, 259). 

İbrâ, doktrinde satım akdinde detay- 
landırıian formel yapıyla ele alındığından 
ibrâ işlemi esnasında ibrâ konusu olan 
şeyin mevcut bulunması şartı üzerinde 
önemle durulur. Bunun için de henüz 
mevcut olmayan bir haktan ibrâ sahih 
görülmezken vücûb sebebinin gerçek- 
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İBRÂ 


leşmesi şartıyla henüz vâcip olmamış bir 
şeyden ibrâ sahih görülür (Süyûtî, s. 713- 
714). Hanefîler kadının, kocasını mehir 
alacağından ibrâ edebileceğini kabul 
ederken henüz gerçekleşmemiş evlilik 
nafakası borcundan veya evliliğin devam 
ettiği sırada iddet nafakasından kocasını 
ibrâ etmesini geçerli saymazlar. Çünkü 
gelecekte var olması tasavvur edilen şey¬ 
ler ıskata konu olmaz. Ancak Hanefî eko¬ 
lünde evlilik nafakası yargı yoluyla veya 
karşılıklı anlaşma ile belirlenmişse bu tak¬ 
dirde ibrâsı sahih olur. 

İbrâ edilen şeyin, ibrâ eden ve ibrâ 
edilen tarafından tam olarak bilinmesi¬ 
nin şart olup olmadığı tartışmalıdır. Ha¬ 
nefî ekolünde ibrânın bir ıskat olduğu ve 
bilinmezliğin ibrânın sıhhatine engel teş¬ 
kil etmeyeceği görüşü benimsendiğinden 
borçlu alacaklısına gidip üzerindeki bü¬ 
tün alacak haklarından vazgeçmesini is¬ 
tese, hak sahibi de ne kadar alacağı oldu¬ 
ğunu bilmeksizin ibrâ etse ibrâ gerçekle¬ 
şir. Hanefî imamları, bu durumda borç¬ 
lunun kazâen borcundan kurtulduğunda 
hemfikir olmakla birlikte diyâneten borç¬ 
luluğunun devam edip etmediği konu¬ 
sunda farklı görüştedirler. Ebû Yûsuf, di¬ 
yâneten de ibrânın gerçekleştiğini ileri 
sürerken Muhammed b. Haşan eş-Şeybâ- 
nî diyâneten gerçekleşmediğini savunur 
(İbn Âbidîn,/'/âmü’i-a'iâm, s. 100; Mah- 
mûd Hamza, s. 141). Diğer mezheplerde 
hâkim görüş, ibrâ konusunun taraflarca 
bilinmesinin gerektiği yönünde olmakla 
birlikte bu hususta iki taraflı akidlerde 
olduğu şekliyle tam bir bilinilirlik şartının 
aranmayıp ana hatlarıyla bilinmenin ve¬ 
ya tek tarafın bilmesinin yeterli sayıldığı 
görülür. 

Türleri. İbrâ, özellikle Hanefî fakih- 
leri tarafından “ıskat ibrâsı” ve “istîfâ ib- 
râsı” şeklinde ikiye ayırılır. Haskefî, ibrâ- 
nın sonucunu dikkate alarak bu ayırımı 
“berâet-i ıskat” ve “berâet-i istîfâ" biçi¬ 
minde yapar (Dürrü’l-muhtâr, V, 156). Is¬ 
kat ibrâsı, zimmetteki borcun tamamen 
veya kısmen düşürülmesine yönelik olup 
ibrâ denildiğinde de genelde bu kastedi¬ 
lir. İstîfâ ibrâsı ise bir kimsenin diğer kim¬ 
seden hakkını kabz ve istîfâ etmiş, yani 
tam olarak almış olduğunu itiraf etmek¬ 
ten ibaret bir tür ikrardır (Mecelle, md. 
1536; “istîfâ ikrarı” kullanımı için bk. 
Bezzâzî, V, 382). Iskat ibrâsı bir “inşâ", is¬ 
tîfâ ibrâsı ise “ihbar" niteliğindedir. An¬ 
cak bu ikili ayırım, ibrânın mahiyetinden 
ziyade onun sonuçlarına ilişkin bir ayırım¬ 
dır. İstîfâ ibrâsı mahiyeti bakımından ik¬ 
rar ile tamamen örtüşmektedir. Nitekim 


her ikisi de hem ayna hem deyne ilişkin 
olabilir. Fakat ıskat ibrâsı mahiyetçe, ge¬ 
rek rükün gerek şartlar ve gerekse so¬ 
nuçlar bakımından ikrardan tamamen 
farklıdır. Çünkü ikrar -ve istîfâ ibrâsı- hem 
deyn hem de ayna ilişkin olabilirken ıskat 
ibrâsı sadece deyne ilişkin olabilmektedir. 
Bu durum ıskat ibrâsının inşâî, istîfâ ib- 
râsının ihbârî karakterde bir işlem olu¬ 
şundan kaynaklanır. Dolayısıyla bir kimse¬ 
nin başka bir kimseyi ayndan, o aynı da¬ 
va etmekten veya husumetten ibrâ ede¬ 
cek olsa bu ibrâ bâtıl olur. Ancak kendisi¬ 
nin söz konusu ayndan berî olduğunu söy¬ 
leyecek olsa artık ona ilişkin herhangi bir 
talepte bulunamaz (Mahmûd Hamza, s. 
141). İbrânın sulh ile birlikte, genellikle de 
sulh bağlamında ele alındığı Mecelle' de 
ibrâ özel ve genel ibrâ şeklinde ikiye ay¬ 
rılır. Bir kimseyi belli bir hukukî ihtilâftan 
kaynaklanan alacak davasından ibrâ birin¬ 
ci, bütün davalardan ibrâ da ikinci tür ib- 
rânın örneğini teşkil eder (md. 1537-1538). 

Hükmü. Şartlarını tamamlamış olarak 
yapılan ibrânın hükmü ve sonucu ibrâ edi¬ 
len hakkın düşmesidir. Bu bakımdan ib¬ 
râ, ibrâ edenle ibrâ edilen arasındaki borç 
ilişkisini sona erdirmiş olur. Hak düştük¬ 
ten sonra onu talep etmek câiz olmaz ve 
ibrâ edenin bundan vazgeçmesi müm¬ 
kün değildir. Sâkıt olan şey geri dönmez 
(Mecelle, md. 51) Bu durum Mecelle' de, 
“Bir kimse diğerini bir hakkından ibrâ 
ettikte o hakkı sâkıt olur, artık onu dava 
edemez" şeklinde ifade edilmiştir (Me¬ 
celle, md. 1562). Bu hükmün tabii sonucu 
olarak da belli bir hakkın ibrâ edilmesi ha¬ 
linde o hakla ilgili, genel ibrâda da bu ib- 
rânın kapsamındaki haklardan biri tek¬ 
rar talep edilemez. Hatta genel ibrâya ke¬ 
falet sorumluluğu da dahil olduğundan 
genel ibrâ sonrası kefaletten dolayı bir 
hakkın talebi de mahkemece dinlenmez 
(Mecelle, md. 1564-1565). Ancak ibrâ sa¬ 
dece mevcut haklara şâmil olduğundan 
ibrâ vaktinden sonra doğacak haklar ta¬ 
bii olarak ibrânın kapsamına girmez (Me¬ 
celle, md. 1563). Hanbelî mezhebinde 
hakkın kötüye kullanımını önlemeye yö¬ 
nelik bir tedbir olarak bazı durumlarda 
ibrâdan vazgeçilebileceği yönünde görüş¬ 
ler mevcuttur. Meselâ bir kadın kocasını 
mehir alacağından ibrâ ettikten sonra ko¬ 
cası onu boşasa bu durumda kadının ib¬ 
râdan rücû hakkı bulunup bulunmadığı 
sorusu gündeme gelmiş, kadının mehir 
alacağından vazgeçmesi uygulamasının 
örfen kocanın kendini boşamamasını ve¬ 
ya üzerine evlenmemesini sağlamak ama¬ 
cına yönelik olarak yapıldığını öne süren 


fakihler kadına ibrâdan dönme hakkı ver¬ 
mişlerdir (İbnTeymiyye, s. 449; Ibn Receb, 
s. 348). 
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İBRÂHİM 

() 

Yahudilik, Hıristiyanlık 

ve İslâm’ın müştereken 
kabul ettiği büyük peygamber. , 

Yahudilik, Hıristiyanlık ve İslâm tarafın¬ 
dan en büyük ata ve temel referans nok¬ 
tası kabul edilen İbrâhim’le ilgili Tevrat'ta 
ve genel olarak yahudi dinî literatüründe 
ayrıca hıristiyan kültürü ile Kur’ân-ı Kerîm 
ve sonraki İslâmî literatürde diğer birçok 
peygambere nisbetle daha geniş mâlû- 
mat bulunmaktadır. Bilhassa yahudi ve 
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İBRAHİM 


İslâm kaynaklarında İbrahim hakkında 
tevhid inancını yerleştirmek üzere gös¬ 
terdiği faaliyetler merkeze alınarak bilgi 
verilmiştir. 

İsmi, Tevrat’ın bazı bölümleriyle (Tekvîn, 
11/26-17/4) Nehemya (9/7) ve 1. Târihler’- 
de (1/27) Avram (Abram), Ahd-i Atîk’in di¬ 
ğer yerlerinde Avraham (Abraham) olarak 
geçmektedir. Tevrat’a göre İbrâhim’in adı 
önce “ulu ata” mânasında Abram iken 
daha sonra “milletlerin babası” anlamın¬ 
da Abraham’a dönüşmüştür. Bununla 
birlikte abraham kelimesinin menşei ve 
anlamı tam tesbit edilmiş değildir (DBS, 
Vli, 124). Abram kelimesinin, İbrânîce’de- 
ki “ i" harfinin düşürülme özelliğine da- 
yanılarakabiramm kısaltılmış şekli olabi¬ 
leceği belirtilmektedir ( a.g.e., a y.; DBS, 
Vil, 121; EJd., II, 112). Abiram kelimesine 
hem Ahd-i Atîk’te (Sayılar, 16/1; I. Krallar, 
16/34), hem deabrm ve abirami şekliyle 
milâttan önce XIV ve XIII. yüzyıllara ait 
Ras Şamra metinlerinde rastlanmaktadır. 
İbrânîce iştikakı bulunmayan abraham, 
muhtemelen abramın diyalektik bir var¬ 
yantı veya Ârâmî dilindeki açılımıdır (EJd., 
II, 112; IDB, 1,15). Kuzey Sâmî dilinde bir 
isim olan Abram, İbrâhim’in güneyde ika¬ 
met ettiği dönemde Abraham’a dönüş¬ 
müştür (DBS, VII, 124). Kur’an’da İbrâhim 
ismi altmış dokuz yerde geçmektedir. 
Kur’an ve hadisler dışındaki İslâmî kay¬ 
naklarda kelimenin meşhur olan “İbrâ- 
hîm” şeklinden başka telaffuzları da var¬ 
dır (aş. bk.). 

Yahudilik. Hz. İbrâhim Kitâb-ı Mukad- 
des'te Terah’ın oğlu, İbrânîler’in atası, ina¬ 
nanların babası ve Allah’ın dostu olarak 
takdim edilmektedir (Tekvîn, 11/26; Ga- 
latyalılar’a Mektup, 3/7-9; Yakub’un Mek¬ 
tubu, 2/23). Tevrat’ta şeceresi Nûh, Sâm, 
Arpakşad, Şelah, Eber, Peleg, Reu, Seruc, 
Nahor, Terah, Abram şeklinde gösterilir 
(Tekvîn, 11/10-26; I. Tarihler, 1/24-27). Put¬ 
perest olan Terah’ın (Yeşû, 24/2) Abram’- 
dan başka Nahor ve Haran adında iki oğ¬ 
lu daha vardır (Tekvîn, 11/24-27). Soy kütü¬ 
ğünde ilk sırada yer almasına rağmen İb¬ 
râhim muhtemelen kardeşlerin en küçü¬ 
ğüdür. Adının ilk sırada geçmesi İbrânî¬ 
ler’in atası olması itibariyle derecesinin 
yüksekliğindendir (DB, \/\, s. 74). 

Tevrat’a göre (Tekvîn, 11/28, 31; 15/7; 
Nehemya, 9/7) İbrâhim Keldânîler’in Ur 
şehrinde doğdu. Tevrat’ın İbrânîce met¬ 
ninde doğum yeri “Ûr Kasdîm" şeklinde 
anılmakta olup bu ifade Yunanca’ya “Kal- 
deliler’in Ur şehri” olarak çevrilmiştir 
(a.g.e., V/II, s. 2356). Ur Kasdîm’in Aşağı 


Babilonya’da Fırat’ın batı yakasında, bu¬ 
günkü Bağdat’ın 300 km. güneydoğusun¬ 
daki Tel el-Mukayyer denilen yer olduğu 
belirtilmektedir. Bir yoruma göre ise Hz. 
İbrâhim’in doğduğu yer Kuzey Suriye’de 
Harran’a çok yakın olan Ura'dır (The To- 
rah, A Modern Commentary, s. 91 ). Ruh¬ 
ban metnindeki bilgiye göre İbrâhim aile¬ 
siyle birlikte Ur’dan Harran’a, oradan Ken- 
‘ân’a gitmiştir (Tekvîn, 1 1/26-27, 31-32); 
ancak Yahvist gelenek, zımnen de olsa İb¬ 
rânîler’in asıl vatanının Harran çevresi ol¬ 
duğunu belirtmektedir (Tekvîn, 24/4, 7, 
10; 27/43; 28/10; 29/4). Kitâb-ıMukaddes 
geleneği İbrâhim’in memleketi olarak 
Kuzey Mezopotamya’yı, yani Güneydoğu 
Anadolu’ya tekabül eden bölgeyi göste- 
rir(/DB, 111,617). Bugün artık Hz. İbrâhim 
ve ailesinin anayurdunun, içinde Harran’ın 
da bulunduğu bu bölge olduğu kabul edil¬ 
mektedir (Wright, s. 41-47). 

Hz. İbrâhim’in yaşadığı dönem tam ola¬ 
rak bilinmemektedir. Araştırmacılar, Tev¬ 
rat’ta nakledilen hayat hikâyesinin çeşitli 
metinlerin bir araya getirilmesiyle oluştu¬ 
rulduğunu söyler. Julius VVellhausen eko¬ 
lünün ortaya koyduğu Tevrat’ın edebî tah¬ 
liline göre Hz. İbrahim’le ilgili Tevrat’taki 
bilgiler Yahvist, Elohist ve Ruhban metin¬ 
lerine dayanır. Yahvist metin milâttan ön¬ 
ce 9S0 yıllarında, Elohist metin milâttan 
önce VIII. yüzyılda, Ruhban metni ise mi¬ 
lâttan önce 400’lerde yazılmıştır. Tevrat’¬ 
ta Hz. İbrahim’le ilgili bilgilerin Bâbil esa¬ 
reti devrine ait rivayetler olduğu, esaret 
sonrası dönemde Ruhban metni yazarı¬ 
nın buna bazı ilâveler yaptığı, Doğu kral¬ 
larıyla ilgili Tekvîn’in 14. babındaki bilgile¬ 
rin ise çok daha sonra Helenistik dönem¬ 
de eklendiği ileri sürülmektedir (ER, I, 
14). İbrâhim’in çağdaşı olarak takdim edi¬ 
len Sennear (Şinar) veya Babilonya Kralı 
Amrafel’in, Bâbil Kralı Hammurabi ile 
aynı kişi olduğu yönündeki yaygın görüş 
kabul edilirse İbrâhim’in milâttan önce 
XX1I-XX. yüzyıllarda yaşadığı söylenebilir 
(DBS, 1, 8-14; ER, I, 13; EJd., XVI, 3). Hz. 
İbrâhim’in dünyaya gelişi, çocukluğu ve 
gençliğiyle ilgili olarak sadece Kitâb-ı Mu¬ 
kaddes dışı yahudi dinî literatüründe bilgi 
bulunmakta olup bu bilgiler İslâmî kay¬ 
naklarla büyük oranda benzerlik taşımak¬ 
tadır. 

Tevrat’a göre Hz. İbrâhim’e ilk vahiy Ur 
şehrinde gelmiştir. Burada tanrıların en 
büyüğü sayılan Sin adına yapılmış pek çok 
tapınak vardı. Sin kültü Babilonya’da da 
yaygındı. “Nehrin (Fırat) öte yakasında ya¬ 
şayan" İbrâhim’in babası da putperestti 
(Yeşû, 24/2; Judith, s. 5/5-8). Böyle bir or¬ 


tamda Allah İbrâhim’i peygamber olarak 
seçmiş; ona büyük millet olacağı, müba¬ 
rek kılınacağı, adının büyük olacağı, yer¬ 
yüzünün bütün milletlerinin onda müba¬ 
rek kılınacağı müjdesi verilmiştir (Tekvîn, 
12/1-3; 18/18). Yine Tevrat’a göre kendisi¬ 
ne ve zürriyetine miras olarak verilen di¬ 
yara gitmesi emredilmiştir (Tekvîn, 15/7; 
Resullerin İşleri, 7/2-3). Terah, oğlu Ha- 
ran’ın ölümünden sonra diğer oğlu Ab- 
ram’ı, Haran’ın oğlu ve kendi torunu 
Lût'u, Abram’m eşi Sâre’yi alarak Ken’ân 
diyarına gitmek üzere Keldânîler’in Ur 
şehrinden ayrılıp Harran'a varmış (Tekvîn, 

11/28-31 ), İbrâhim ve beraberindekiler 
Terah’ın ölümüne kadar uzun bir süre 
Harran’da kalmışlardır (Tekvîn, 11/31). Ni¬ 
hayet İbrâhim, yetmiş beş yaşında iken 
Rabb’in emri üzerine eşi Sâre ve yeğeni 
Lût ile hirlikte Harran’da kazandıkları 
malları ve yanında çalışan insanları ala¬ 
rak Ken’ân diyarına gitmiş (Tekvîn, 12/1- 
5), bölgede kıtlık baş gösterince güneye 
doğru yoluna devam ederek Mısır’a ulaş¬ 
mıştır (Tekvîn, 12/9-10). Bir süre sonra da 
Sâre, Lût ve Sâre’nin câriyesi Hâcer’le bir¬ 
likte Ken’ân diyarına, ilk mezbah yaptığı 
Beyt-el’e (Bethel) dönmüş (Tekvîn, 12/11 - 
13/4), burada Mısır’dan getirdikleriyle bir¬ 
likte serveti daha da artmıştır. Bundan 
sonra İbrâhim ile Lût birbirlerinden ayrı¬ 
lırlar. Lût, Erden havzasını tercih ederken 
İbrâhim Hebron’a giderek Mamre meşe¬ 
liğine yerleşir. Rab o bölgeyi bütünüyle 
onun soyuna vereceğini bildirir (Tekvîn, 
13/18). Elam kralının Filistin’i işgal edip 
Sodom ve Gomore’yi yağmalaması ve 
Lût’u esir alması üzerine Amoriler’le bir 
antlaşma yapan İbrâhim, adamları ve 
müttefikleriyle birlikte işgalcileri Filistin’¬ 
den kovarak yeğeni Lût ile halkını kur¬ 
tarmıştır (Tekvîn, 14/13-24). 

Hz. İbrâhim, vaad edilen Ken’ân diyarı¬ 
nın kendisine verileceğine inanmakla be¬ 
raber bu hususta Tann’dan gözle görülür 
bir işaret ister ve bu işaret kendisine gös¬ 
terilir (Tekvîn, 15/7-11). Ayrıca ona zürri- 
yetinin çok olacağı müjdesi verilir (Tek¬ 
vîn, 15/1 -6). Fakat Ken’ân diyarına gelişin 
onuncu yılında hâlâ çocuksuz olan Sâre 
câriyesi Hâcer’i kocasına verir ve Hz. İbrâ¬ 
him seksen altı yaşında iken İsmâil dün¬ 
yaya gelir (Tekvîn, 16). İsmâil’in doğumun¬ 
dan sonra geçen on üç yıllık süreyle ilgili 
Tevrat’ta bilgi yoktur. İbrâhim doksan do¬ 
kuz yaşma gelince kendisine Sâre’nin de 
bir çocuk doğuracağı müjdelenir, bütün 
Ken’ân diyarı zürriyetine ebedî mülk ola¬ 
rak vaad edilir (Tekvîn, 12/1-3,6-7; 13/14- 
17; 15/1-21; 17/2-21; 18/18; 21/12; 22/15- 
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18). Bu ahdin simgesi sünnet olmaktır. İb¬ 
rahim sünnet olunduğunda doksan do¬ 
kuz, İsmâil de on üç yaşındadır (Tekvîn, 
17/22-27). 

Hz. İbrâhim 100, Sâre doksan yaşında 
iken İshak doğar. Fakat İshak’m sütten 
kesilmesinin ardından kıskançlık duy¬ 
guları kabaran Sâre'nin isteği ve Rabb’in 
emri üzerine İbrâhim, Hâcer ile İsmâil’i 
evden uzaklaştırır. Onlar bir süre Beer- 
şeba çölünde dolaştıktan sonra Paran 
(Fârân*) çölüne gidip orada yaşarlar 
(Tekvîn, 21/1-21 ). Tevrat'taki konuyla ilgi¬ 
li bilgiler bazı problemler taşımaktadır. 
Meselâ Sâre’nin, doğduğu günden iti¬ 
baren İsmâil’i kıskanmasına rağmen 
kendi oğlu İshak dünyaya gelinceye ka¬ 
dar on üç yıl boyunca ona katlanmış 
olması zayıf bir ihtimaldir. Ayrıca Tev¬ 
rat’ta bildirilenlere bakılırsa o sırada on 
yedi yaşında bulunması gereken İsmail’¬ 
den “çalı dibine atılan küçük bir çocuk” 
olarak söz edilmesi de (Tekvîn, 21/8-20) 
tuhaftır. Diğer taraftan İshak’ı müjdele¬ 
mek üzere misafirler (melekler) geldiğin¬ 
de (Tekvîn, 18/1-32) İbrâhim’in, eşi Sâre ve 
uşağı ile birlikte oturduğu bildirilmekte, 
fakat İsmâil ile annesinden hiç söz edil¬ 
memektedir. Halbuki Sâre’nin onların dı¬ 
şarı atılmalarını istemesi bir arada bulun¬ 
dukları kanaatini vermektedir. Bütün bun¬ 
lar, İslâmî kaynaklarda belirtildiği üzere 
İsmâil’in çok küçük yaşta iken annesiyle 
birlikte evden uzaklaştırıldığı ihtimalini 
güçlendirmektedir. 

Tevrat'a göre İbrâhim, Mamre’den ce¬ 
nup diyarına göç eder ve Kadeş ile Şur 
arasındaki Gerar’a gider (Tekvîn, 20/1-18). 
Kral Abimelek’le yaptığı anlaşma uyarınca 
orada bir kuyu kazar ve oraya Beer-şeba 
(yemin kuyusu/yedi kuyu) adını verir (Tek¬ 
vîn, 21/22-33). 

İshak büyüdüğünde İbrâhim’e onu kur¬ 
ban etmesi emredilmiş, İbrâhim oğlunu 
kurban etmek üzere Moriya diyarına gö¬ 
türmüşse de Rab onun yerine bir koç gön¬ 
dermiştir (Tekvîn, 22). Tevrat’a göre Sâre 
127 yaşında Hebron’da vefat etmiş ve İb¬ 
râhim tarafından Makpela mağarasına 
defnedilmiştir (Tekvîn, 23). Yaşı 140’a va¬ 
ran İbrâhim, İshak’ı evlendirmiş (Tekvîn, 
24), kendisi de Ketura adında bir kadın¬ 
la evlenmiş ve ondan Zimran, Yokşan, 
Medan, Midyan, Yişbak ve Şuah adındaki 
çocukları doğmuştur (Tekvîn, 25/1-4; krş. 
Taberî, I, 309). Hz. İbrâhim kendisine ait 
her şeyi İshak’a bırakır. Câriyelerinin oğul¬ 
larına ise hediyeler verir ve onları oğlu 
İshak’m yanından ayırarak şark diyarına 


gönderir. 175 yaşında vefat eden İbrâ- 
him’i oğulları İsmâil ve İshak Makpela 
mağarasına, Sâre’nip yanına gömerler 
(Tekvîn, 25). Bugün burası Halîl (Hebron) 
diye adlandırılmaktadır. 

Ahd-i Atîk’e göre İbrâhim Allah’ın dos¬ 
tudur (İşaya, 41/8; II. Tarihler, 20/7). İsrâil, 
İbrâhim’in zürriyeti diye çağrılmaktadır 
(İşaya, 41/8; Yeremya, 33/26; Mezmur, 105/ 
6; II. Tarihler, 20/7). Ahd-i Atîkyazarları 
çeşitli vesilelerle onu örnek bir şahsiyet 
olarak gösterirler; Yahve, “İbrâhim’in Al¬ 
lah’ı" diye tavsif edilir (Çıkış, 3/6,15,16; 4/ 
5; Ester, 13/15; 14/18; Mezmur, 46/10). Rab, 
İbrânîler’in Ken’ân diyarındaki haklarını 
kendisinin İbrâhim’e görünmesine, ona 
yaptığı vaad ve ahidlere bağlar (Çıkış, 6/ 
3,8; 32/13;Tesniye,34/4); Hz. Mûsâ, Yeşû, 
İlyâ, Dâvûd, Nehemya hep bu ahdi hatır¬ 
latırlar (Çıkış, 2/24; Sayılar, 32/11). 

Kitâb-ı Mukaddes dışındaki yahudi dinî 
literatüründe de İbrâhim yahudi dindar¬ 
lığının modeli olarak gösterilir. Talmud ve 
Ahd-i Atîk tefsirlerinde, Hz. İbrâhim’in 
bütün emirleri daha onlar vahyedilmeden 
önce yerine getirdiği, şifahî Tora’ya uy¬ 
gun davrandığı, Mûsâ şeriatının hüküm¬ 
lerini uyguladığı, bunları oğlu İshak ile 
torunu Ya’küb’a da vasiyet ettiği ve sa¬ 
bah ibadetini ilk defa onun tesis ettiği ka¬ 
bul edilmektedir. En önemli fazileti Allah’ı 
ilk tanıyan kimse olmasıdır. Onun bir, üç, 
on veya kırk sekiz yaşında Allah’ı tanıdığı 
ileri sürülmektedir. Bir put ustası olan ba¬ 
basının putlarını reddettiği için Kral Nim- 
rod (Nemrûd) onu ateşe atmış ve Cebrâil 
kendisini ateşten kurtarmıştır. İbrâhim, 
Allah’ın kendileriyle rüya veya rü’yette de¬ 
ğil açık olarak konuştuğu büyük peygam¬ 
berlerden biridir. Keldânîler’in ülkesinde 
gerçek Tanrı’nm bilgisine erişmiş, İlâhî dil 
olan İbrânîce’yi öğrenmiş, memleketinin 
putperestliğini reddetmiş, Tanrı’nın buy¬ 
ruğu üzerine ülkesini terkederek Ken’ân 
diyarına gitmiştir (EJd., 11, 115-117; ER, 
I, 16). 

Hıristiyanlık. Hz. İbrâhim hıristiyan kül¬ 
türünde de özel bir yere sahiptir. Ahd-i 
Cedîd’de Zekeriyyâ ve Meryem, İbrâhim’e 
yapılan vaadleri ve onunla akdedilen ah¬ 
di dile getirmekte (Luka, 1/55, 73), İbrâ¬ 
him’in soyundan geldiği belirtilen Hz. îsâ 
(Matta, 1/1; Luka, 3/34) muhtelif kişileri 
“İbrâhim kızı veya oğlu” diye adlandır¬ 
makta (Luka, 13/16; 19/9), “İbrâhim zürri- 
yetiyiz” diyen yahudilere onun gibi dav¬ 
ranmazlarsa bütün ayrıcalıklarını kaybe¬ 
decekleri uyarısında bulunmaktadır (Yu- 
hanna, 8/33-44). Diğer peygamberlerle bir¬ 


likte “Allah’ın melekûtunda” olan İbrâhim 
(Luka, 13/28) bütün inananların, doğrula¬ 
rın veyahudilerin (Luka, 16/22-30) atası¬ 
dır; diğer milletler onun gölgesinde otu¬ 
racaklardır (Matta, 8/11). 

Petrus, İstefanos (Resullerin İşleri, 3/25; 
7/2-8, 17) ve Pavlus (İbrânîler'eMektup, 
6/13) yahudilere ataları İbrâhim’e yapılan 
vaadleri hatırlatır. Pavlus, bu vaadlerin İb¬ 
râhim’in oğlu (İbrânîler’e Mektup, 2/16) îsâ 
Mesîh’te gerçekleştiğini belirtmekte (Ga- 
latyalılar'a Mektup, 3/16-18), İbrâhim’in 
zürriyetinden olmaktan çok onun yolun¬ 
dan gitmenin önemli olduğunu vurgu¬ 
lamaktadır (Romalılar'a Mektup, 9/7-9). 
Hıristiyanlar, Pavlus’tan itibaren onu bir 
iman modeli olarak kabul etmektedirler. 
Yeryüzünün bütün milletleri İbrâhim va¬ 
sıtasıyla İlâhî lutfa nâil olmuşlardır. Ken¬ 
disi Allah’a imanıyla sâlih sayılmıştır (Ro- 
malılar’a Mektup, 4/3; krş. Tekvîn, 15/6). 
İbrâhim’in imanını taklit edip o imanda 
yaşayanlar onun mânevî çocuklarıdır (Ro- 
malılar'a Mektup, 4/11, 12), dolayısıyla 
onun vasıtasıyla mübarek kılınmışlardır. 
Yahudiler İbrâhim’e kan bağı ile, hıristi- 
yanlar ise iman bağı ile bağlıdırlar. O ina¬ 
nanların babasıdır. 

Tarihçi Josephus, Berosus’tan naklen, 
tufandan on nesil sonra Keldânîler arasın¬ 
da yaşadığı bildirilen büyük sâlih kişinin 
İbrâhim olduğunu söyler. Ona göre İbrâ¬ 
him, semayı gözlemleyerek Allah’ın var¬ 
lığını akıl yoluyla bulan ilk kişidir. Yahudi 
filozof Philo’ya göre ise İbrâhim, Mûsâ şe¬ 
riatını değil tabiat şeriatını uygulamıştır. 
Tarihçi Nicolas de Damas, İbrâhim’in bir 
ordu ile Kalde’den çıktığını, önce Şam’a 
gidip orada bir süre kaldığını, daha sonra 
Ken’ân diyarına girdiğini nakletmektedir. 
Justin’e göre İbrâhim Şam’ın dördüncü 
kralı idi. Josephus, Philon, Nicolas de Da¬ 
mas gibi bazı kilise yazarları Hz. İbrâ¬ 
him’in astronomi, metafizik ve matema¬ 
tikteki derin bilgisinden bahsetmektedir. 
Suidas harfleri ve İbrânî dilini, Isidore de 
Seville ise Süryânî ve Keldânî harf karak¬ 
terlerini onun icat ettiğini söylemektedir. 
Yesirah kitabı ile 88 ve 89. Mezmurlar 
ona nisbet edilmektedir. 

Kilise, inananların atası kabul ettiği İb¬ 
râhim’in adını IX. yüzyıldan itibaren şe- 
hidler kütüğüne (martyrologes) kaydetmiş¬ 
tir. İbrâhim’in oğlunu kurban etmesi ha¬ 
disesi Papa Damase’tan itibaren âyin kita¬ 
bına alınmıştır. Kıbtî kilisesi onu 28 Mart’- 
ta anarken Süryânî kilisesi, ateşe atıldığı 
kabul edilen 20 Ocak’ta özel tören düzen¬ 
lemektedir (DB, I/I, s. 74-82). 
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Kitâb-ı Mukaddes dışında kalan ve 
apokrif kabul edilen eserlerde de Hz. İb- 
râhim’le ilgili bilgiler vardır. 11. yüzyıla ait 
Apocalypse d'Abıaham adını taşıyan 
apokrif eserde İbrâhim’in put ustası 
olan babasına yardım ettiği, ancak çeşitli 
olaylar sebebiyle zihninde putlara tapma¬ 
nın meşruluğu hakkında şüpheler uyan¬ 
dığı nakledilir (DBS, 1,28-30; EJd., 11, 126). 
Hz. İbrahim’le ilgili diğer bir apokrif kitap 
da Testamerıt d'Abraham adını taşımak¬ 
ta ve onun vefatını anlatmaktadır (DBS, 

I, 33-35). Yazılış tarihi bilinmeyen bu eser¬ 
de müellif Hz. Mûsâ’nırt vefatıyla ilgili ya- 
hudi kaynaklarından faydalanmıştır (EJd., 

II, 129; Gınzberg, 1, 185-308). 

İslâm. Hz. İbrâhim, Kur’ân-ı Kerîm’de 
kendisinden en çok söz edilen ülü’l-azm 
peygamberlerden biridir. Ancak Kur’an 
peygamberlere ilişkin açıklamalarında ta¬ 
kip ettiği, muhataplarının dinî ve ahlâkî 
yönden aydınlanmasını ve ders almasını 
amaçlayan genel yöntemine uygun olarak 
İbrâhim'den bahsederken de -Tevrat’ta 
olduğu gibi kronolojik akışa göre bilgi 
vermek yerine- çeşitli sûrelerde münase¬ 
bet düştükçe onun genel inanç tarihinde¬ 
ki yerini, öğretisinin ana hatlarını ve özel¬ 
liklerini, tebliğ faaliyetleri ve yöntemleri¬ 
ni, kişiliğinin dinî, ahlâkî, İçtimaî ve ailevî 
boyutlarını tanıtmış, bu konularla ilgisi 
ölçüsünde hayatından da bazı kesitler 
vermiştir. 

Hz. İbrâhim, Kur’an ve hadislerde sade¬ 
ce “İbrâhîm" şeklinde anılırken diğer İslâ¬ 
mî kaynaklarda bu adın “İbrâhâm”, “İbrâ¬ 
him” ve “İbrahem” telaffuzlarına da rast- 
lanmaktadır. “İbrâhûm”, “İbrâhum” ve 
“İbrâhem” söyleyişlerini ekleyerek bu 
farklılığın sayısını yediye çıkaranlar da 
vardır (Jeffery, s. 45; Mevhûb b. Ahmed el- 
Cevâlîki, s. 104; Nevevî, 1, 98; Fîrûzâbâdî, 
VI, 32). Arap dilcileri “İbrâhîm” kelimesi¬ 
nin Arapça olmadığını kabul ederek men¬ 
şeini araştırmışlardır. Mâverdî ve Ebü’l- 
Bekâ, kelimenin Süryânîce olduğunu ve 
“eb rahîm” (merhametli baba) anlamına 
geldiğini kaydetmektedir (Mustafavî, 1, 
8; Nevevî, 1,98). Fakat çağdaş araştırma¬ 
cılar kelimenin aslının İbrânîce Abraham 
olduğunu belirtmektedirler (Jeffery, s. 
45). 

İslâmî kaynaklarda Hz. İbrâhim’in şece¬ 
resi İbrâhim b. Târih (Terah) b. Nâhor b. 
Sârûğ(Serûc) b. Erğu (Reu) b. Fâliğ (Peleg) 
b. Âbir(Eber) b. Şâleh (Şeiah) b. Fînân(Kay- 
nân) b. Erfahşed (Arpakşad) b. Sâm b. Nûh 
şeklinde verilmektedir (lâberî, 1,233; Sa‘- 
lebî, s. 72). Kur’ân-ı Kerîm’de babasının 
adı Âzer olarak geçmekte ve onun put¬ 


perest olduğu bildirilmektedir (el-En'âm 
6/74). Kur’an ve hadisler dışındaki İslâmî 
kaynaklarda Hz. İbrâhim’in babasından 
hem Âzer hem de Kitâb-ı Mukaddes’teki 
gibi Târih (Târah) diye söz edilmekte, an¬ 
nesinin adı Ûşâ, Nûnâ ve Ebyûnâ olarak 
gösterilmektedir (İbn Sa'd, I, 46). 

Tarih ve tefsir kitaplarında, Hz. İbrâ¬ 
him’in Ahvaz bölgesindeki Sûs’ta veya Bâ- 
bil’deki Kûsâ denilen yerde yahut Kesker 
sınırındaki Verkâ’da doğduğu, daha son¬ 
ra babasının onu Nemrûd’un bulunduğu 
Kûsâ’ya götürdüğü ileri sürülmektedir. 
Harran’da dünyaya geldiği ve babasının 
kendisini Bâbil’e götürdüğü de rivayet 
edilir (Sa'lebî, s. 72). İbn Sa’d’ın nakletti¬ 
ğine göre babası aslen Harranlı olup bu¬ 
radan Hürmüzcird’e göç etmiş, İbrâhim 
burada doğmuştur (et-Tabakât, 1. 46). 
Bugünkü Urfa şehrine tarih içinde Edes- 
sa, Orhai, Urhay ve Ruha adlarının veril¬ 
diği bilinmektedir (İA, XIII, 50). Tevrat’ta 
Hz. İbrahim’e gösterilen hedefle takip et¬ 
tiği güzergâh dikkate alındığında doğdu¬ 
ğu şehrin Kaldeliler’in Ur şehri değil bu¬ 
günkü Urfa olması, orada doğup ateşe 
atılmış, ardından Harran’a ve buradan da 
Filistin’e gitmiş bulunması daha mâkul 
görünmektedir. 

Müslüman tarihçilerin kaydettiğine gö¬ 
re kâhin ve müneccimlerin o sene bölge¬ 
de doğacak İbrâhim adlı bir çocuğun hal¬ 
kın dinini değiştireceğini, Nemrûd’un sal¬ 
tanatına son vereceğini söylemeleri, diğer 
bir rivayete göre ise kendisinin bu mahi¬ 
yette bir rüya görmesi üzerine Nemrûd 
hamile kadınları bir yere toplamış ve do¬ 
ğacak bütün erkek çocukların öldürülme¬ 
sini, ayrıca erkeklerin eşlerinden uzaklaş¬ 
tırılmasını emretmiştir. Bunun üzerine 
Âzer, İbrâhim’e hamile kalan karısını Küfe 
ile Basra arasındaki Ur şehrine (veya Ver- 
kâ denilen yere) götürüp bir mağaraya 
saklamış, İbrâhim bu mağarada doğmuş¬ 
tur (Sa'lebî, s. 72-74; Taberî, 1, 234-235; İb- 
nü'l-Esîr, I, 94-95; İA, V/2, s. 878). İbrâhim 
mağarada on beş ay kalmış, ancak bir ay¬ 
da dışarıdaki bir yıl kadar gelişme göste¬ 
rerek on beş yaşındaki bir çocuğun vücut 
ve zekâ seviyesine erişmiştir. İbrâhim, 
Kur’ân-ı Kerîm’de ayrıntılı biçimde anla¬ 
tılan (el-En'âm 6/75-79), Allah’ın sonsuz 
varlığına ve birliğine dair istidlâllerini de 
bu mağaradan ayrılışını takip eden gün¬ 
lerde yürütmüştür. Buna göre bir akşam 
vakti mağaradan çıkarılan İbrâhim, ba¬ 
basına gördüğü şeylerin ne olduğunu ve 
bunların bir yaratıcısının bulunup bulun¬ 
madığını sormuş, onların bir rabbi olma¬ 
sı gerektiğini düşünmüş; yıldızları, ayı ve 


güneşi görünce her biri için, “Rabbim bu- 
dur” demiş; fakat gördükleri kısa süre 
sonra sönüp gidince, “Ben böyle sönüp 
batanları sevmem” diyerek bunların hiç¬ 
birinin ilâh olamayacağını ifade etmiş; 
“Hiç şüphesiz ben, bir tevhid ehli olarak 
yüzümü gökleri ve yeri yaratmış olan Al¬ 
lah’a yönelttim, ben müşriklerden deği¬ 
lim” diyerek bir olan Allah’a dönmüştür 
(aynı bilgiler İbranî kaynaklarında da bu¬ 
lunmaktadır; bk. İA, V/2, s. 879). Rabbi 
İbrâhim’e, "Müslüman ol!” dediğinde, 
“Âlemlerin rabbine teslim oldum” (el-Baka- 
ra 2/131 ) diyerek bu davete icâbet etmiş¬ 
tir. Bununla birlikte, “Andolsun İbrâhim’e 
daha önce rüşdünü vermiştik; biz onu iyi 
tanırdık” (el-Enbiyâ 21/51) meâlindeki 
âyetin de işaret ettiği gibi İbrâhim pey¬ 
gamberlik öncesinde de doğru yolda idi. 
Hz. Nûh’a verilenler Hz. İbrâhim’e de tav¬ 
siye edilmiş (eş-Şûrâ 42/13), ona sahîfeler 
verilmiştir (en-Necm 53/36-37; el-A'Iâ 87/ 
19). Müslüman tarihçiler Hz. İbrâhim’e 
on sahîfe indirildiğini, bunların meseller¬ 
den ibaret olduğunu bildirirler (Taberî, I, 
313). 

Hz. İbrâhim, peygamber olarak seçilip 
kavmine gönderildiğinde önce babasına 
hak dini tebliğ etmişse de babası onu kov¬ 
makla tehdit etmiştir (Meryem 19/42-46). 
İbrâhim daha sonra kavmini de dine da¬ 
vet etmiş, ancak olumlu sonuç alamamış¬ 
tır (el-En'âm 6/80-81; el-Enbiyâ 21/51-73; 
eş-Şuarâ 26/70-89; el-Ankebût 29/16-27; 
es-Sâffât 37/83-98; ez-Zuhruf 43/26-28). 
Kur’an’da Hz. İbrâhim’in babası için Al¬ 
lah’tan af dilediği, fakat bu dileğinin ka¬ 
bul edilmediği belirtilmektedir (Meryem 
19/41-50; et-Tevbe9/l 14). 

Kur’an’ın özellikle ikinci ve üçüncü Mek¬ 
ke dönemine ait sûrelerinde İbrâhim’in, 
babasının ve kavminin taptığı putlara 
karşı mücadele ettiği ve bir tek Tanrı 
inancını savunduğu; gök cisimlerine ve 
bunların sembolleri olan putlara tapma¬ 
nın mânâsız olduğunu, hiç kimseye fayda 
veya zarar vermesi mümkün olmayan bu 
cisimlere tapmaktan vazgeçmeleri gerek¬ 
tiğini söylediği ifade edilir. Hz. İbrâhim’in 
ay, güneş ve yıldızları görüp önce, “Bun¬ 
lar benim rabbimdir” demesi, daha son¬ 
ra da batıp giden şeylerin rab olamayaca¬ 
ğını belirtmesi, İslâmî kaynaklarda onun 
henüz küçük yaşta iken dinî bir endişe 
taşıdığı şeklinde yorumlanmaktadır. An¬ 
cak bu olaydan, İbrâhim’in kısa bir süre 
için bile olsa gök cisimlerini gerçekten 
tanrı zannettiği şeklinde bir sonuç çıka¬ 
rılmamalı, bu husus, sadece kavminin 
dinî telakkilerinin anlamsızlığını vurgula- 
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mak için başvurduğu bir tartışma yönte¬ 
mi ve muhakeme tarzı olarak kabul edil¬ 
melidir. Zira ay battığında söylediği, “Rab- 
bim bana doğru yolu göstermezse..." sö¬ 
zü, güneş batınca da, “Ey kavmim! Ben 
sizin ortak koştuklarınızdan uzağım” de¬ 
mesi, hadisenin kavmine tevhid inancını 
tebliği esnasında vuku bulduğunu gös¬ 
termektedir. Aynı şekilde Kur’an’da, Hz. 
İbrâhim’in Allah’a ölüleri nasıl dirilttiğini 
sorması da aslında inandığı halde “kalbi¬ 
nin tatmin olması” şeklinde olumlu bir 
gerekçeyle açıklanmaktadır (el-Bakara 2/ 
260). Bu olay Midraş haggadol’da da kay¬ 
dedilmektedir (Sidersky, s. 45-46). 

Hz. İbrâhim’in putları kırması ve bu 
yüzden putperestlerce ateşe atılmasına 
rağmen ateşin kendisini yakmaması, 
onun tevhid mücadelesinin güzel bir hâ¬ 
tırası olarak Kur’an’da ve bazı ayrıntılarla 
birlikte diğer kaynaklarda yer alır. Buna 
göre İbrâhim, taptıkları putların ne kadar 
âciz ve işe yaramaz olduğunu kavmine 
göstermek üzere fırsat kollar. Nihayet bir 
bayram günü halk şenlik için şehir dışına 
çıkınca (es-Sâffât 37/88-90) put evine gi¬ 
rerek en büyük put dışındaki bütün put¬ 
ları kırar. Kavmi döndüğünde durumu gö¬ 
rüp İbrâhim’i sorguya çeker, İbrâhim, 
“Belki de şu büyükleri yapmıştır, ona so¬ 
run” der (el-Enbiyâ 21/57-67; es-Sâffât 
37/88-96). Nihayet putperest yönetim İb¬ 
râhim’i ateşe atmak suretiyle cezalandır¬ 
maya kalkışır (el-Enbiyâ 21/68; el-Ankebût 
29/24). Ancak Allah’ın, “Ey ateş, İbrâhim’e 
karşı serinlik ve esenlik ol!” emri üzerine 
ateş İbrâhim’i yakmaz (el-Enbiyâ 21/68- 
70). Tarih ve tefsir kaynaklarının çoğun¬ 
da, Bakara sûresinde (2/258) Hz. İbrâ- 
him’le tartışarak tanrılık iddiasında bu¬ 
lunduğu, fakat İbrâhim’in ortaya koydu¬ 
ğu deliller karşısında yenik düştüğü bil¬ 
dirilen kişinin onu ateşe atan toplumun 
lideri Nemrûd olduğu kabul edilir. 

Kur’an dışındaki İslâmî eserlerde daha 
da zenginleştirilen bu bilgiler (Taberî, 1, 
236-244; Sa'lebî, s. 76-79; İbnü'l-Esîr, 1, 96- 
100) yahudi kaynaklarında da vardır (İA, 
V/2, s. 878-879). Hz. İbrâhim’in ateşe atıl¬ 
ması Tevrat’ta yer almamakla birlikte Ki- 
tâb-ı Mukaddes dışı yahudi literatürün¬ 
de tafsilâtıyla anlatılmaktadır (Sidersky, 
s. 31-39). Aynı olay Saint Jerome, Saint 
Augustin ve Saint Ephrem gibi kilise 
babaları tarafından da nakledilmektedir 
(DBS, 1, 19). 

Kitâb-ı Mukaddeste olduğu gibi İslâ¬ 
mî kaynaklara göre de Hz. İbrâhim eşi Sâ- 
re, yeğeni Lût ve diğer adamlarıyla birlik¬ 
te Nemrûd’un ülkesini terkederek önce 


Harran’da, ardından Ürdün’de bir süre 
kalmış, oradan Mısır’a gitmiş, daha son¬ 
ra Filistin diyarına dönmüştür (İbn Sa'd, 
1, 46; Taberî, 1, 244-247; Sa'lebî, s. 79; krş. 
Meryem 19/49; el-Enbiyâ 21/71; el-Anke- 
bût 29/26; es-Sâffât 37/97-100). 

Hz. İbrâhim'in, Mısır'da bulunduğu sı¬ 
rada can güvenliği kaygısıyla eşini kız kar¬ 
deşi olarak tanıtması Tevrat’ta olduğu gi¬ 
bi (Tekvîn, 12/11-20) Kur’an dışındaki İs¬ 
lâmî kaynaklarda da anlatılmaktadır. 
Bir hadise göre İbrâhim üç defa yalan söy¬ 
lemiştir: Kavmi tarafından çağrıldığında 
hastayım demesi, putları kimin kırdığı 
sorulduğunda, “Bunu büyükleri yapmış¬ 
tır” cevabını vermesi ve eşini kız kardeşi 
olarak tanıtması (Buhârî, “Enbiyâ 3 ” 8; 
Müslim, “Fezâ 3 il” 154; Tâberî, I, 244-245; 
İbnü'l-Esîr, I, 100-101 ). Bu son hadise Ge- 
rar diyarında ve Kral Abimelek zamanın¬ 
da olmak üzere Tevrat’ta bir defa daha 
tekrarlanmakla birlikte (Tekvîn, 20/1-12) 
İslâmî kaynaklarda bu İkincisinden söz 
edilmemiştir. 

Bir rivayete göre Hz. İbrâhim, Mısır dö¬ 
nüşü Filistin topraklarında Seb’a (Şeba) 
denilen yerde bir kuyu açar ve bir mescid 
yapar: fakat halkı kendisine iyi davran¬ 
mayınca orayı terkeder; ayrıldıktan son¬ 
ra da kuyunun suyu çekilir. Halk yaptıkla¬ 
rına pişman olarak ona gider ve geri dön¬ 
mesi için yalvarır. İbrâhim dönme talebini 
reddederse de onlara yedi keçi verir ve 
bu hayvanları sularken kuyunun suyunun 
tekrar çıkacağını söyler (Taberî , I, 247- 
248). 

Kur’an’a göre Hz. İbrâhim ve Lût, put¬ 
perest kavmi terkedip Allah’ın kendileri¬ 
ne vaad ettiği bereketli ülkeye ulaştıktan 
sonra Lût kavmine gitmekle görevlendi¬ 
rilir ve İbrahim’den ayrılır (el-Ankebût 29/ 
28). Hz. İbrâhim, kavminden ayrılıp hicret 
ettikten sonra (el-Enbiyâ 21/71; el-Anke¬ 
bût 29/26) yaşı bir hayli ilerlemiş olduğu 
ve hiç çocuğu bulunmadığı için Allah’tan 
sâlih bir evlât ister: kendisine akıllı (halim) 
bir çocuk müjdelenir (es-Sâffât 37/99-101). 
Hz. İbrâhim’in ilk çocuğu hem Tevrat’a 
hem de Kur’an’a göre İsmail’dir. 

İbrâhim’in Hebron’da Mamre meşeli¬ 
ğinde ikamet ederken kendisine bir grup 
misafirin geldiğine dair Tevratta geçen 
kıssa (Tekvîn, 18/1-32) bazı farklılıklarla 
Kur’an'da da yer almaktadır. Buna göre 
Hz. İbrâhim’e Allah’ın elçileri misafir ola¬ 
rak gelirler. İbrâhim onlara kızartılmış bu¬ 
zağı ikram eder; fakat misafirler yemez¬ 
ler: durumdan kaygılanan İbrâhim’e en¬ 
dişe etmemesini, Lût kavmi için geldik¬ 
lerini söylerler, ayrıca ona bir oğlu olacağı 


müjdesini verirler. O esnada ayakta olan 
hanımı bu müjdeyi duyunca gülerek bu 
iki yaşlı insandan çocuk doğmasının şaşı¬ 
lacak bir şey olduğunu söyler. Bunun üze¬ 
rine melekler Allah’ın emrine şaşmama¬ 
ları gerektiğini hatırlatırlar (Hûd 11/69- 
76; el-Hicr 15/51 -60; el-Ankebût 29/31-32). 

Hâcer’i kendi rızâsı ile İbrâhim’e veren 
Sâre’nin İsmâil’in doğması üzerine kıs¬ 
kançlığa kapılıp onlarla bir arada yaşamak 
istemediğini İslâmî kaynaklar da kayde¬ 
der. Fakat götürüldükleri yerle bu sırada 
İsmâil’in kaç yaşında olduğu gibi konu¬ 
larda önemli farklılıklar vardır. İslâmî kay¬ 
naklara göre Allah İbrâhim’den, Hâcer ile 
İsmâil’i Mekke’nin bulunduğu yere götür¬ 
mesini ister (İbnü'l-Esîr, I, 103). Kur’an’ın 
ifadesiyle İbrâhim zürriyetinden bir kıs¬ 
mını Beytülharâm’ın yanma bırakır (İb- 
râhîm 14/37). Yine Kur’an’dan anlaşıldığı 
kadarıyla İsmâil Hz. İbrâhim’in ilk çocu¬ 
ğudur ve oraya bırakıldığında daha çok 
küçüktür (es-Sâffât 37/100-102). 

İshak’m kurban edilmesine dair Tev¬ 
rat’ta geçen olay (Tekvîn, 22), İshakadı 
zikredilmeden bazı farklılıklarla Kur’an'¬ 
da ve diğer İslâmî kaynaklarda da yer al¬ 
maktadır. Buna göre Hâcer ile İsmâil’i 
Mekke'nin bulunduğu yere bırakan ve 
kendisi Filistin’de yaşayan Hz. İbrâhim, ilk 
çocuğu koşar çağa gelince onu kurban et¬ 
mekle imtihan edilir. Hz. İbrâhim bu im¬ 
tihanı başarır ve mükâfat olarak geriden 
gelecekler arasında ismi ebedileştirilir 
(es-Sâffât 37/101-112). 

Hz. İbrâhim zaman zaman Mekke’deki 
Hâcer’i ve İsmâil’i ziyaret eder. Bazı riva¬ 
yetlere göre İbrâhim Filistin’den Mekke'¬ 
ye üç defa gitmiştir. İlk seyahatini Allah’ın 
buyruğu üzerine burakla yapmış, Cebra¬ 
il’in kendisine yol gösterdiği bu yolculukta 
iki yaşındaki oğlu İsmâil'i önüne, Hâcer’i 
terkisine bindirerek onları bugünkü Bey- 
tullah’m bulunduğu yere bırakmıştır. Aile¬ 
sini ziyaret için Mekke’ye ikinci defa git¬ 
tiğinde Hâcer’in vefat ettiğini öğrenmiş, 
İsmâil’i de görememiştir. Kâbe’nin temel¬ 
lerinin yükseltilmesi emrini aldığında 
üçüncü defa Mekke’ye giden İbrâhim, oğ¬ 
lu İsmâil ile birlikte Beytülharâm’ı bina 
etmiş ve haccı ilân etmekle görevlendi¬ 
rilmiştir (el-Bakara 2/127; İbn Sa'd, 1, 48). 
Taberî, Hz. İbrâhim’in Hacur adında bir 
kadınla daha evlendiğini ve ondan beş oğ¬ 
lunun olduğunu nakleder (Târih, 1,311). 

Kur’ân-ı Kerîm’de Hz. İbrâhim’in nere¬ 
de ve nasıl vefat ettiği bildirilmemekte¬ 
dir. Ancak diğer İslâmî kaynaklara göre 
ölüm meleği çok yaşlı bir kişi sûretinde 
geldiğinde İbrâhim ona ikramda bulunur. 


270 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İBRAHİM 


fakat onun yemek yiyecek hali yoktur. 
Bunun üzerine İbrâhim ona yaşını sorar; 
kendisinden iki yaş büyük olduğunu öğ¬ 
renince onun haline düşmemek için şim¬ 
diden ruhunun alınmasını ister, ölüm me¬ 
leği de bu isteği yerine getirir. Vefat et¬ 
tiğinde 200 veya 175 yaşında olan İbra¬ 
him’in naaşı Hebron’da Sâre'nin yanına 
defnedilir (Salebî, s. 98-99;Taberî, I, 312). 

Hadislerde ve tarih kitaplarında Hz. İb¬ 
rahim’in orta boylu, elâ gözlü, güzel ve 
güler yüzlü, açık alınlı (Ebû Nuaym el-İsfa- 
hânî, 1 , 21 ), ayak izlerine varıncaya kadar 
şekil ve şemâilce Hz. Muhammed’e en çok 
benzeyen insan olduğu nakledilmektedir 
(Buhârî, “Libâs”, 68; Müslim, “îmân”, 270- 
272, 278; Müsned, I, 276, 332). Ayrıca onun 
Kûsâ'da Süryânîce konuştuğu, Harran’¬ 
dan yola çıkarak Fırat’ı geçtiğinde dilinin 
de İbrânîce'ye dönüştüğü, tirit yemeğini 
ilk defa onun yaptığı, “ebü’l-adyâf” (mi¬ 
safirler babası) diye anıldığı, 120 yaşında 
kendi kendini sünnet ettiği (Sa lebî, s. 
99), 300 kölesini serbest bıraktığı, onların 
da müslüman olduğu nakledilmektedir 
(İbn Sa'd, 1,46-48). 

Kur’ân-ı Kerîm’de Hz. İbrahim’in şahsi¬ 
yet özellikleri, mânevî ve ahlâkî nitelikleri 
hakkında geniş bilgi verilmektedir. Buna 
göre İbrâhim Nûh’un milletindendir (es- 
Sâffât 37/83), inananların babası (el-Hac 
22/78), Allah’ın dostudur (en-Nisâ 4/125). 
Kendisine göklerin ve yerin melekûtu gös¬ 
terilmiş (el-En'âm 6/75), rabbinin emret¬ 
tiği yere hicret etmiştir (el-Ankebût 29/26; 
es-Sâffât 37/99). Onun soyuna da peygam¬ 
berlik ve kitap verilmiştir (en-Nisâ 4/54, 
el-Hadîd 57/26). Allah tarafından birtakım 
kelimelerle sınanan İbrâhim imtihandan 
başarıyla çıkmış, bu sayede insanlara ön¬ 
der (imam) yapılmıştır (el-Bakara 2/124). 
İbrâhim’in imtihan edildiği kelimelerle il¬ 
gili çeşitli yorumlar bulunmaktadır. Bun¬ 
ların İlâhî emir ve yasaklar olduğu söylen¬ 
diği gibi sayısı onu bulan temizlik kural¬ 
larından ibaret bulunduğu da belirtilmek¬ 
tedir. Öte yandan kelimelerden onunun 
Tevbe (9/112), onunun Ahzâb (33/35), 
onunun Mü’minûn (23/1-9) sûrelerinde 
yer alan nitelikler olduğu da rivayet edil¬ 
mektedir. Bu kelimeler ayrıca Nemrûdîa 
tartışması, kavmiyle ters düşmesi, ateşe 
atılması, memleketinden hicrete mecbur 
kalması, oğlunu kurban etmekle imtihan 
edilmesi şeklinde de yorumlanmaktadır 
(İbn Kesîr, I, 164-167; Fahreddin er-Râzî, 
IV, 33-39; İbnü’l-Esîr, 1,113-114). Hz. İbrâ¬ 
him soyundan da önderler yapması için 
Allah’a niyazda bulunmuş, fakat İlâhî ah¬ 
din zalimleri kapsamadığı bildirilmiştir 


(el-Bakara 2/124). Bu âyet, Allah tarafın¬ 
dan insanların önderi kılınan İbrâhim’in 
soyundan gelmeleri sebebiyle “Allah’ın se¬ 
çilmiş halkı” olduklarına inanan İsrâiloğul- 
ları’nın bu iddialarının geçersiz sayıldığını 
göstermektedir. 

Hz. İbrâhim’in tevhid akidesini tesis et¬ 
mesi yanında oğlu İsmâil ile birlikte Kâ- 
be’yi kurması da hem Kur’an’da hem İs¬ 
lâm kültüründe müsiümanlardan biri ola¬ 
rak gösterilmesine (el-Bakara 2/135; Âl-i 
İmrân 3/67, 95; en-Nisâ 4/125; el-Hac 22/ 
78) ve kendisine itibarlı bir yer verilmesi¬ 
ne vesile olmuştur. Allah tarafından Bey- 
tullah’m yeri bildirildikten sonra (el-Hac 
22/26) İbrâhim, oğlu İsmâil ile beraber 
Beytullah’ın temellerini yükseltmiş (el- 
Bakara 2/127) ve bir olan Allah'a adanan 
ilk mâbed olarak Kâbe inşa edilmiş (Âl-i 
İmrân 3/96), İbrâhim'den insanlar arasın¬ 
da haccı ilân etmesi, Beytullah’ı temiz 
tutması istenmiş, böylece bu kutsal me¬ 
kân bütün müslümanlar için hac yeri ve 
kıble yapılmıştır (el-Bakara 2/125; el-Hac 
22/26-28). 

Beytullah’m bulunduğu Mekke için dua 
eden Hz. İbrâhim Mekke’nin emin bir şe¬ 
hir olmasını dilemiş (el-Bakara 2/126; İb- 
râhîm 14/35), bölgeyi "haram” (kutsal) ilân 
ederek orada kan dökülmesini ve dışarı¬ 
da câiz olan diğer bazı işlerin yapılmasını 
yasaklamıştır. Kendi zürriyetinden Allah’a 
itaat eden bir ümmet çıkarmasını, onla¬ 
ra peygamber göndermesini niyaz etmiş¬ 
tir (el-Bakara 2/126-129; İbrâhîm 14/35, 
40). İbrâhim ve oğlu İsmâil'in dualarında 
yer alan bu peygamber onların soyundan 
gelen Hz. Muhammed'dir. Nitekim İsma¬ 
il’in neslinden daha başka peygamber de 
gelmemiştir. “Ben babam İbrâhim’in du¬ 
ası, kardeşim îsâ'nın müjdesi ve annemin 
rüyasıyım” (Müsned, IV, 127, 128; V, 262) 
hadisi de buna işaret etmektedir. Hz. İb¬ 
râhim’in bu duasına şükran nişânesi ol¬ 
mak üzere müslümanlara namazlarda 
“salli ve bârik” dualarını okumaları öğüt- 
lenmiştir (Buhârî, “Tefsîr”, 33/10; “Da'a- 
vât”, 31, 32). 

Kur’an’da İbrâhim, İsmâil, İshak, Ya*- 
küb ve esbâtın yahudi veya hıristiyan ol¬ 
dukları şeklinde yahudi ve hıristiyanlarca 
ileri sürülen iddia reddedilmekte (el-Ba- 
kara 2/135, 140), buna delil olmak üzere 
Tevrat ve İncil’in ondan sonra indirildiği 
hatırlatılmakta (Âl-i İmrân 3/65), “Yahu¬ 
di yahut hıristiyan olun ki doğru yolu bu¬ 
lasınız” diyen yahudi ve hıristiyanlara kar¬ 
şı müsiümanlardan, “Hayır, biz Hanîf olan 
İbrâhim’in dinine uyarız; o müşriklerden 
değildi” (el-Bakara 2/135) demeleri isten¬ 


mektedir. Öte yandan Arap müşrikleri de 
İbrâhim’in soyundan gelmek ve onun bi¬ 
na ettiği Kâbe'yi koruma işini üstlenmiş 
olmaktan onur duyarlardı (Fahreddin er- 
Râzî, IV, 33). Ancak Kur’an onlara da Hz. 
İbrâhim’in asla müşriklerden olmadığını, 
Allah’ı bir tanıyan dosdoğru bir müslü¬ 
man olduğunu hatırlatır (Âl-i İmrân 3/ 
67). 

Kur’an’da, geçmiş peygamberler için¬ 
de özellikle İbrâhim’in öğretisine kalıcı bir 
değer yüklendiği görülür. Nitekim İslâm 
Peygamberi’ne, “Doğru yola yönelerek İb¬ 
râhim’in dinine uy” diye emredilmiş (Âl-i 
İmrân 3/95; en-Nahl 16/123), Allah’ın onu 
doğru yola, gerçek dine, hakka yönelen 
ve puta tapanlardan olmayan İbrâhim’in 
dinine ilettiği belirtilmiştir (el-En‘âm 6/ 
161 ). Resûl-i Ekrem de, “Ben müsamaha¬ 
lı ve kolay olan Hanîflik'le gönderildim” 
(Müsned , V, 266; VI. 116, 233) şeklindeki 
açıklamasıyla aynı gerçeği dile getirmiş¬ 
tir. Ayrıca İslâm ümmetine de İbrâhim’in 
Hanîf dinine uyması emredilmiş (ÂI-i İm¬ 
rân 3/95), din bakımından en güzel yolun 
İbrâhim’in dinini benimsemek suretiyle 
izlenen yol olduğu ifade edilmiştir (en- 
Nisâ 4/125). Kâbe’nin haremindeki İbrâ¬ 
him’in makamının namaz yeri kılınması 
(el-Bakara 2/125), İbrâhim'in dinine uyul¬ 
ması emredilmiş (Âl-i İmrân 3/95), onun 
dininden ancak kendini bilmezlerin yüz 
çevireceği (el-Bakara 2/130), gerçek iman 
sahiplerine müslüman ismini çok önce¬ 
den İbrâhim’in verdiği (el-Hac 22/78) bil¬ 
dirilmiştir. İbrâhim dünyada seçkin kılın¬ 
mış olanlardan, kendisine güzellik veri¬ 
lenlerden, âhirette de sâlihlerdendir (el- 
Bakara 2/130;en-Nahl 16/122); Hakk'ayö- 
nelen, Allah’a itaat eden bir önderdir (en- 
Nahl 16/120-122). 

Hz. İbrâhim son derece ağır başlı, yu¬ 
muşak huyluydu, varlığını Allah’a adamış¬ 
tı (et-Tevbe9/l 14; Hûd 11/75). Kendisi ve 
eşi ileri yaşta olduğu halde duası kabul 
edilerek ona akıllı, iyi huylu ve bilgili iki 
oğlu olacağı müjdelenmiştir (el-Hicr 15/ 
53; es-Sâffât 37/101, 112). Sadece kendisi 
değil ailesi de Allah’ın rahmet ve bereke¬ 
tine mazhar olmuştur (Hûd 11/73). İbrâ¬ 
him çok misafirperverdir (el-Hicr 15/51); 
sıdkı bütün bir peygamberdir (Meryem 
19/41). Bu sebeple İbrâhim’de ve onunla 
beraber olanlarda müminler için güzel ör¬ 
nekler bulunduğu bildirilmiştir (el-Müm- 
tehine 60/4). 

Kur’an’ı Peygamber’in yazdığı peşin 
hükmünden hareket eden Christian 
Snouck- Hurgronje'ye göre Hz. Muham- 
med. ancak hicretten sonra yahudilerle 
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ters düşmesi üzerine İbrâhim'i ilk müs- 
lüman ve Hanîf ilân etmiş, İsmâil ile bir¬ 
likte Kâbe’yi inşa edip hac ibadetini baş¬ 
latmış bir önder olarak takdim etmiş, İs¬ 
lâm’ı ilk defa İbrâhim’in tebliğ ettiği din 
olarak tanıtmıştır. Ancak Hurgronje’nin 
bu iddiaları müslümanların tepkisine se¬ 
bep olduğu gibi Abraham dans le Coran 
adıyla bir tez çalışması yapan Yoachim 
Moubarac gibi bazı hıristiyanlarca da eleş¬ 
tirilmiştir. Moubarac, İslâm ve Hıristiyan¬ 
lığı uzlaştıran bir tavır tesbitine çalışmış¬ 
tır. 

Hadislerde de Hz. İbrâhim’in faziletine 
dair bilgiler yer almaktadır. Bir hadise gö¬ 
re insanlar kabirden kalktıklarında çıplak 
olarak haşredilecek ve kıyamet gününde 
elbise giydirilen ilk peygamber Hz. İbrâ- 
him olacaktır (Buhârî, “Rikâk”, 45; Müs¬ 
lim, “Cennet", 58). Diğer bir hadise göre 
kıyamet gününde Hz. İbrâhim babasıyla 
karşılaştığında ona, “Ben sana, bana âsi 
olma demedim mi?” diyecek, o da, “Artık 
bugün sana âsi olmayacağım” karşılığını 
verecektir. Hz. İbrâhim babasının affı için 
Allah’a yalvaracak, fakat dileği kabul edil¬ 
meyecektir (Buhârî, “Tefsîr", 26). Bir ha¬ 
diste, Hz. İbrâhim’in Mekke’yi dokunul¬ 
maz bir şehir yaptığı ve onun için dua et¬ 
tiği, Resûlullah’ın da aynı şeyi Medine için 
yaptığı bildirilmektedir (Buhârî, “Büyff”, 
53;“Cihâd”, 71,74; “ftişâm”, 16; Müslim, 
“Hac”, 454, 456, 458, 462, 473, 475, 478). 
Mi’racda Hz. Muhammed, Hz. İbrâhim’i 
yedinci (bazı rivayetlerde altıncı) semada 
beytülma’mûra dayanmış olarak görmüş¬ 
tür (Buhârî, “Şalât”, 1; “Tevhîd”, 37; Müs¬ 
lim, “îmân”, 259,263,264). Mekke’nin fet¬ 
hinde Kâbe putlardan temizlendiğinde 
Hz. İbrâhim ve İsmâiPin, ellerinde fal ok¬ 
ları olan sûretleri çıkarılınca Resûlullah, 
“Yazıklar olsun! Onların bu nesnelerle fal 
bakmadıklarını bilmiyorlar mı?" demiştir 
(Buhârî, “Hac", 54). Başka bir hadiste nak¬ 
ledildiğine göre kıyamet günü insanlar, 
Hz. Âdem'den başlayarak bütün peygam¬ 
berlerden şefaat dileyecekler, fakat her 
peygamber diğerine gönderecek, Hz. İb¬ 
râhim de üç yalanı sebebiyle buna yetkili 
olmadığını söyleyip gelenleri Hz. Mûsâ’ya 
yollayacak, sonuçta sadece Hz. Muham¬ 
med şefaate yetkili olacaktır (Buhârî, 
“Rikâk”, 51; “Tevhîd”, 19, 24; Müslim, 
“îmân", 322, 326, 327. 329; Müsned, I, 4). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Mustafavî, et-Tahkik, I, 7-10; A. Jeffery, The 
Foreign Vocabulary ofthe Qur’ân, Cairo 1938, 
s. 44-46; Müsned, I, 276, 332; II, 403; IV, 127, 
128; V, 262, 266; VI, 116, 233; Buhârî. “Tefsîr”, 
26, “Enbiyâ”’, 8; “Nikâh", 12;“Şalât”, 1; “Tev¬ 
hîd", 19, 24, 37; “Hac”, 54; “BüyÛ°\ 53; “Ci- 

272 


hâd”, 71,74; “İ'tişâm", 16, 100;“Hîbe”, 28, 36; 
“Libâs”, 68; “Rikâk", 45, 51; “Da'avât", 31, 32; 
Müslim, “îmân", 259, 263, 264, 270-272, 278; 
“Fezâ 5 il”, 150, 151, 154; Ebû Dâvûd. “Talâk”, 
16;Tirmizî, “Tefsir”, 21/3;İbn Sa’d, et-Tabakât, 

I, 46-48; Mes'ûdî, Mürûcü'z-zeheb, I, 44-46; 
Taberî, Târih (Ebü l-Fazl), I, 233-313; Sa'lebî. 
Arâ’isüT-mecâlis, s. 72-100; Ebû Nuaym el-İs- 
fahânî, Delâdlü’n-nübüuue, Haydarâbâd 1369/ 
1949, I, 21; Mevhûb b. Ahmed el-Cevâliki, el- 
Mu^arreb (nşr. F. Abdürrahîm), Dımaşk 1410/ 
1990, s. 102-104; Fahreddin er-Râzî. Mefâtîhu’l- 
ğayb, IV, 33-72; IbrıüT-Esîr, el-Kâmil, I, 94- 
124; Nevevî, Tehzib, I, 98-103; İbn Kesîr, Tefsî- 
rü'l-ftur’ân, I, 164-167;Fîrûzâbâdî, Başâ’ir (nşr. 
M. Ali en-Neccâr), Beyrut, ts. (el-Mektebetü'l-H- 
miyye), VI, 32-38;E. Manğenot, “Abraham”, DB, 
I/l, s. 74-82; “Ur des Chaldeens”, a.e., V/II, s. 
2356-2358; L. Pirot, “Abraham", DBS, I, 8-28; 

J. B. Frey, “Abraham (Apocalypse d')", a.e., I, 
28-32; a.mlf., “Abraham (Testament d')”, a.e., 
I, 33-38; H. Cazelles, “Patriarches”, a.e., VII, 
81-156; D. Sidersky, Les origines des legendes 
musulmanes dans le Coran et dans les uies 
des prophetes, Paris 1933, s. 31-54; L. VVoolley, 
Abraham decouvertes recentes sur les origines 
des Hebreux, Paris 1949; Y. Moubarac, Abra¬ 
ham dans le Coran, Paris 1958; G. E. VVright, 
Biblical Archaeology, New York 1962, s. 41- 
47; A. L., “Abraham”, NDB, s. 7-9; “Ur en 
Chaldee”, a.e., s. 767; Anelen Testament, s. 61; 
The Torah: A Modern Comantary, New York 
1981, s. 91; Şaban Kuzgun, İslâm Kaynakları¬ 
na Göre Hz. İbrahim ue Hanîflik, Ankara 1985, 
s. 20-95; Süleyman Ateş, Yüce Kur’an’m Çağ¬ 
daş Tefsiri, İstanbul 1988, I, 231-241; M. Asım 
Koksal, Peygamberler Tarihi, Ankara 1990, s. 
141-229; R. Firestone, Journeys in Holy Lands, 
New York 1990; Norman Calder, “Tafsır from 
Taban to Ibn Kathir Problems in The Descrip- 
tion of A Genre, Illustrated with Reterence to 
The Story of Abraham", Approaches to The 
Qur'ân(e d. G. R. Hawting-A. A. Shareef), Lon- 
don 1993, s. 101-140; İbrahim Canan, Hz. İbra¬ 
him’in Mesajı, İstanbul 1998; L. Ginzberg, The 
Legends of the Jeuos, Beltimore 1998,1, 183- 
309; Willem A. Bijlefeld, “Controversies Around 
The Qur’anic İbrahim Narrative And Its ‘Ori- 
entalist’ Interpretations”, MW, LXXII (1982), s. 
81-94; F. Abdurrahim, “Aslü kelimeti İbrâhâm", 
MMLAÜr., XI/32 (1407/1987), s. 325-327;Uri Ru- 
bin, “Hanîfiyya And Ka“ba; An Inquiry into The 
Arabian Pre-lslamic Back ground of Dîn İbra¬ 
him”, Jerusalem Studies in Arabic And İslam, 
XIII, Jerusalem 1990, s. 85-112; Reuven Fire¬ 
stone. “Abraham’s Journey to Mecca in Islamic 
Exegesis: A Form-Critical Study of A Tradition", 
St.l, LXXV1 (1992), s. 5-24; A. J. Wensinck, “İb¬ 
rahim", İA, V/2, s. 878-880; E. Honigmann, 
“Urfa”, a.e.,XIII, 50; R. Paret, “İbrahim”, El 2 
(Fr.), III, 1004-1006; L. Hicks, “Abraham", IDB, 
I, 14-21 ;C. H. Gordon, “Paddan-Aram”, a.e., III, 
617; N. M. Sarna, “Abraham”, EJd., II, 111- 
115; I. T. Ta-Shma, “Abraham", a.e., II, 1 İS¬ 
li 7; J. Licht, “Abraham, Apocalypse of, a.e., II, 
125-127; D. Flusser, “Abraham, Tfestament of, 
a.e., II, 129; “Ur”, a.e., XVI, 1-3; J. V. Seters., 
“Abraham”, ER, I, 13-17; A. Pa.. "Abraham", 
EBr. 2 , I, 36-37. m 
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□ TÜRK EDEBİYATI. Hz. İbrâhim 
Türk edebiyatının çeşitli türlerinde ele 
alınmış, kısas-ı enbiyâ içinde adından ve 
hayat hikâyesinden sıkça bahsedildiği gibi 
müstakil eserlere de konu olmuştur. İs¬ 
lâmî Türk edebiyatında Hz. İbrâhim hak¬ 
kında yazıldığı bilinen ilk eser, Abdülvâsi 
Çelebi’nin 817’de (1414) Sultan I. Meh- 
med’e sunduğu Halilnûme ismiyle tanı¬ 
nan mesnevisidir. Esas adı Dâsitân-ı İb¬ 
râhim Nebî aleyhi's-selâm olan kitapta 
Hz. İbrâhim’in hayat hikâyesi İslâmî kay¬ 
naklar, mukaddes kitaplar ve İsrâiliyat tü¬ 
rü rivayetlerdeki bütün ayrıntılarıyla an¬ 
latılmıştır. Bu eser müstakil bir çalışmaya 
da konu olmuştur (Ayhan Gültaş, Abdül- 
uâsî Çelebi ue Halilnâmesl, doktora tezi, 
1985, İÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü). 

Hz. İbrâhim’e geniş yer veren Sa’le- 
bî’nin ‘ Arâ’isü'l-mecûlis ile Kisâî’nin 
Bed’ü'd-dünyâ ve kışaşü'l-enbfyâ’ adlı 
kitaplarının Türkçe çevirileri başka kay¬ 
naklardan elde edilen bilgilerle zengin¬ 
leştirilmiştir. Türkçe telif edilmiş ilk kı~ 
sas-ı enbiyânın müellifi olan Rabgûzî’nin 
eserinde Hz. Muhammed’den sonra hak¬ 
larında en geniş bilgi verilen üç peygam¬ 
berden biri Hz. İbrâhim’dir ( Kısasü'l-enbi- 
yâ (nşr. Aysu Ata], I, 52-74). İsimleri farklı 
olmakla birlikte hepsi de peygamberler 
tarihi niteliğini taşıyan diğer bazı kitap¬ 
larda da Hz. İbrâhim’e geniş yer ayrılmış¬ 
tır. Kara Yâkub’un İşrâku't-tevûrîh'mm 
Gelibolulu Mustafa Âlî tarafından geniş¬ 
letilerek yapılmış tercümesi olan Zübde- 
tü't-tevârîh'i (Millet Ktp., Reşid Efendi, 
nr. 663); Çerkezoğlu Mehmed’in Kısas-ı 
Enbiyâ Tercümesi (Süleymaniye Ktp., 
Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 1117) bunlara 
örnek gösterilebilir. Ayrıca manzum- 
mensur olarak kaleme alınmış müellifi 
bilinmeyen Siyer-i Enbiyâ adlı bir eserle 
(Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, 
nr. 4338) yine Hz. İbrâhim’e dair müellif¬ 
leri bilinmeyen, çoğu mensur birçok yaz¬ 
ma eser de ( TCYK , s. 348-353) bu gruba 
girmektedir. Bu kitaplara, diğer peygam¬ 
berler yanında Hz. İbrâhim’in mucizele¬ 
rinden de bahseden müellifi meçhul Mu‘- 
cizât-ı Enbiyayı da ilâve etmek gerekir 
(Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, 
nr. 4443). 

Hz. İbrâhim hakkmdaki müstakil eser¬ 
lerin bir bölümünü manzum ve mensur 
dinî halk hikâyeleri teşkil etmektedir. 
Bunların içinde en tanınmış olanı, Süley¬ 
man Çelebi’nin Vesîletü'n-necât adlı 
mevlidinin bazı yazma ve basma nüsha¬ 
larının sonundaki manzum hikâyeler ara- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İBRAHİM 


sında bulunan seksen-doksan beyitlik 
Dâsitân-ı İbrahim aleyhi's-selâm dır. 

Ahlâk kitabı sayılabilecek bazı manzum 
eserlerde de Hz. İbrahim’le ilgili bilgiler 
mevcuttur. Bunların arasında bilhassa 
Mesnevi’ yi zikretmek gerekir. Mevlânâ 
Celâleddîn-i Rûmî, Hz. İbrâhim kıssasına 
Meşnevî’de çok çeşitli çağırımlarla sık 
sık yönelmiş, bazı olayları ibret verici ta¬ 
raflarını öne çıkararak' tasavvufî yorum¬ 
larla zenginleştirmiştir (Gölpınarlı, II, 23, 
45-50). Muhammediyye(s. 71 ) ve Envâ- 
rü'l-âşıkin (s. 58-69) gibi eserlerle Me- 
nâzii-i Hac ve Menûsik-i Hac' lar yanın¬ 
da Mekke ve Kâbe hakkında yazılmış bazı 
didaktik eserleri, Ahmed Fakih’in Kitâ- 
bü Evsâfı mesâcidi'ş-şerîfe 'siyle (s. 36- 
40) Gubârî Abdurrahman’ın Kâ'benâ- 
me’sini de bu grupta saymak gerekir. 

Hilye-i enbiyâ türünde kaleme alınan 
dört eserin hepsinde Hz. İbrâhim tavsifi¬ 
ne yer verilmiştir. Bekâyî mahlaslı Dur- 
sunzâde Abdülbâki Efendi’nin Hilyetü'l- 
enbiyâ ve Hilye-i Çehâryâr-i Güzin 
adlı manzum eserindeki (Süleymaniye 
Ktp., Hamidiye, nr. 309) yirmi sekiz, Neşâtî 
Ahmed Dede’nin Hilye-i Enbiyâ’smdaki 
(İstanbul 1293) on dört ve Nûri mahlaslı 
bir şair tarafından kaleme alınan Hilye-i 
Peygamberân’dakı (Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, nr. 1715/5) on dört peygamberden 
biri Hz. İbrahim’dir. Tek nüshası Topkapı 
Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde bulunan 
(Emanet Hâzinesi, nr. 1181) müellifi meç¬ 
hul, her sayfası müstakil levha halinde 
tertip edilmiş manzum-mensur Hilye-i 
Peygamberân da ona da bir sayfa tah¬ 
sis edilmiştir. Fuzûlî, Hadîkatü's-suadâ 
adlı maktelinde “Fasl-ı İbtilâ-yı Halîlullah 
aleyhi's-selâm” başlığı altında Hz. İbra¬ 
him’e bir bölüm ayırmıştır. Bu bölümün 
dikkat çekici bir yanı, konunun bazı çağ¬ 
rışımlarla Kerbelâ Vak’ası’na ustaca bağ¬ 
lanmış olmasıdır (s. 34-44). 

Hz. İbrâhim hakkında İlâhi türünde 
manzumeler de kaleme alınıp bestelen- 
miştir. Mekke İlâhisi adlı müellifi bilin¬ 
meyen matbu bir risâlede yer alan Kâbe 
ve kurban İlâhilerinde Hz. İbrâhim'in hem 
şahsından hem Kâbe’yi inşa etmesinden 
hem de makâm-ı İbrahim’den bahse¬ 
dilmektedir. Hac ve Kâbe İlâhileri olarak 
gruplandırılan bu eserlerde onunla ilgili 
beyit ve dörtlükler bulunmaktadır. Son 
yıllarda da bazı yeni İlâhilerin bestelendi¬ 
ği görülmektedir (Kürkçüoğlu, tür.yer.). 

Divanlarda yer alan çeşitli manzume¬ 
lerde Hz. İbrahim’den sıkça bahsedilmiş¬ 
tir. Şairler onu ve başından geçen olayları 
bir remiz olarak kabul ettiklerinden an¬ 


latmak istediklerini Hz. İbrâhim hakkın¬ 
da teşekkül etmiş mazmunlar aracılığıy¬ 
la ortaya koymuşlar, telmih, teşbih gibi 
söz sanatlarından da faydalanarak ifa¬ 
delerini kuvvetlendirme yoluna gitmiş¬ 
lerdir. Hz. İbrâhim edebî eserlerde baba¬ 
sına nisbetle İbrâhîm-i Âzer, İbn Âzer, Ha- 
lîl, Halîlullah, Halîlürrahmân, Halîl-iAkdes 
adlarıyla da anılmıştır. Bu kitaplarda Nem- 
rûd’un hizmetinde bulunan ve put ustası 
olarak tanınan babası Âzer, hanımları Hâ- 
cer ve Sâre, oğlu İsmâil, Cebrâil ve mü¬ 
cadele ettiği Nemrûd’a da yer verilmiştir. 
Ayrıca doğumu ve doğumuyla ilgili olay¬ 
lar, eşini ve çocuğunu Mekke’de bırakma¬ 
sı, Allah’ın emri üzerine oğluyla birlikte 
Kâbe’yi inşa etmesi, putları kırması, yıl¬ 
dızlarla alâkası, duaları, oğlu İsmâil’i kur¬ 
ban etmeye teşebbüsü sebebiyle kurban 
ve sünnet olmayı başlatan kişi olması, 
mancınıkla ateşe atılması (mancınık- 
ateş), ateşin onu yakmaması (nâr-nur), 
düştüğü yerin cennet bahçelerinden bir 
gül bahçesi haline dönüşmesi ve oradan 
soğuk bir su kaynaması (âteş-âb), bura¬ 
da bir göl meydana gelmesi (cennet-ce- 
hennem) gibi motifler telmih yoluyla zik¬ 
redilmiştir. 

Hz. İbrâhim’in yürüttüğü tevhid müca¬ 
delesi (dîn-i İbrâhim-Hanîflik), Allah’a tes¬ 
limiyeti, azmi, sebatı ve kararlılığı, zekâsı, 
sofrası (Halil İbrâhim sofrası), bereketi 
(Halil İbrâhim bereketi), misafirperverli¬ 
ği, seyahatleri, aile hayatı ve bu konudaki 
tavsiyeleri dinî, ahlâkî, tasavvufî ve ede¬ 
bî eserlerde geniş yer bulmuş, özellikle 
tevhid inancı tevhidlere, dua ve niyazları 
münacaatlara, kurbanla ilgili olaylar kur¬ 
ban bayramını konu alan ıydiyyelere, di¬ 
ğer birçok özelliği de İlâhi, devriye ve du¬ 
raklara malzeme oluşturmuştur. 

Divan şiirinde âşık aşk ateşine yanma¬ 
sı, aşkı uğrunda çeşitli eziyetlere katlan¬ 
ması, sevdiği için canını feda etmekten 
çekinmemesi bakımından Hz. İbrâhim’e 
benzetilmiştir. Azmî’nin, “Halîlim sûz-ı aş¬ 
kı âteş-i aşka düşenden sor / Bir oddan 
pîrehendir anı başından geçenden sor” 
beytiyle İvazzâde Atâî’nin, “Dil Halîl olalı 
yâre yeri âteş oldu / Çekemez aşktan el 
derd ü belâkeş oldu” mısraları bu anlayı¬ 
şın bir ifadesidir. Ayrıca sevgilinin çeşitli 
organlarıyla Hz. İbrâhim arasında bir bağ 
kurulmuştur. Güzelin yanakları Rahşânî’- 
nin, “Kızarmış terleyip ruhsârın ey meh 
tâb göstermiş / Halîl-âsâ cemâlin âteş 
içre âb göstermiş” beytinde olduğu gibi 
ateşe, zülfü ve kaşı ise bu ateş üzerine 
kurulmuş bir idam sehpasına yahut man¬ 
cınığa benzetilmiş ve buna “siyâsetgâh-ı 


İbrâhim” denilmiştir. Diğer taraftan sev¬ 
gilinin kirpikleri de oğlunu kurban etmek 
için eline bıçak alan Hz. İbrâhim’e teşbih 
edilmiştir. 
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S Mustafa Uzun 

F İBRÂHİM 

Îbrâhîm b. Muhammed 
(ö. 10/632 [?]) 

Hz. Peygamberin 

küçük yaşta ölen oğlu. ^ 

Zilhicce 8’de (Mart 630), sonraları Meş- 
rebetü İbrâhim diye anılacak olan Medi¬ 
ne yakınlarındaki Kuf bölgesinde doğdu. 
Resûl-i Ekrem'in câriyesi Mâriye’den ol¬ 
ma çocuğudur. İbrâhim’in ebeliğini ya¬ 
pan ensardan Ommü Râfi’in kocası Ebû 
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Râfi‘ doğumu Hz. Peygamber'e müjdele¬ 
di. Bu habere çok sevinen Resûlullah ona 
bir köle hediye etti, İbrâhim’in annesini 
hürriyetine kavuşturduğunu söyledi ve 
yanındakilere, “Bu gece bir oğlum oldu, 
ona atam İbrâhim’in adını verdim” dedi 
(Müslim, “Fezârîl”, 62). Bu ismin, Cebra¬ 
il’in Hz. Peygamber’i “İbrâhim’in babası” 
diye selâmlamasından dolayı (İbn Sa’d, I, 
135) doğumun yedinci gününde verildiği, 
aynı gün İbrâhim için akıka kurbanı kesil¬ 
diği, bebeğin saçları Ebû Hind tarafından 
kesildikten sonra tartılarak ağırlığı ka¬ 
dar gümüşün sadaka olarak dağıtıldığı 
rivayet edilmiştir. Geleneğe uyularak İb¬ 
râhim, çok sayıdaki isteklinin arasından 
tercih edilen sütanne Ümmü Bürde Hav¬ 
le bint Münzir’e verildi ve kendisine bir 
hurmalıkla Resûl-i Ekrem’e ait bir mik¬ 
tar koyun ve devenin sütleri tahsis edil¬ 
di. Hz. Peygamber’in bir câriyeden çocu¬ 
ğu olmasının ve bebeğe gösterdiği bü¬ 
yük ilginin diğer hanımları arasında kıs¬ 
kançlığa yol açtığı belirtilmiştir (Belâzü- 
rî, II, 87). On yedi veya on sekiz aylıkken İb¬ 
râhim’in hastalanması üzerine Resûlul¬ 
lah, Abdurrahman b. Avf ile birlikte Üm¬ 
mü Bürde’nin evine gitti ve çocuğu kuca¬ 
ğına aldı, bir müddet sonra da İbrâhim 
öldü. Aynı gün güneş tutulmuş, bu olayla 
oğlunun ölümü arasında irtibat kuranlar 
olduğunu gören Resûl-i Ekrem güneşle 
ayın bir kişinin ölümü için tutulmayaca¬ 
ğını belirtmiştir (Buhârî, “Küsûf”, 1, 15, 
17; Müslim,“Küsûf’, 10, 23, 29). Kaynak¬ 
larda, İbrâhim’in 10. yılın Rebîülevvelinde 
(Haziran 631) veya Ramazan ayında (Ara¬ 
lık 631) vefat ettiği kaydedilmekle birlik¬ 
te, Hz. Peygamber hayatta iken meyda¬ 
na gelen ve Medine’den gözlenebilen iki 
güneş tutulmasından bu yıl içinde ger- 
çekleşenin tarihi 29 Şevval 10 (28 Ocak 
632) olarak hesaplandığına göre (Apay¬ 
dın, s. 96) İbrâhim bu tarihte ölmüş olma¬ 
lıdır. Caetani ise o tarihte Medine’den 
gözlenebilecek bir güneş tutulması olma¬ 
dığını, yedi ay sonra meydana gelen tu¬ 
tulma ile İbrâhim’in ölümü arasında son¬ 
raları ilişki kurulduğunu ileri sürmüştür 
(İslam Tarihi, VII, i 0). Bu husustaki görüş¬ 
leri değerlendiren Babanzâde Ahmed Na- 
im de İbrâhim’in doğumu, ölümü ve ne 
kadar yaşadığı konusundaki rivayetlerin 
ihtilaflı olduğunu söylemektedir (Tecrid 
Tercemesi, ili, 328). 

İbrâhim’in öiümü vesilesiyle Resûlullah 
üzüntülerini belirten bir konuşma yaptı 
(Buhârî, “Cenârîz”, 44; Müslim, “Fezârîl”, 
62); ardından Fazl b. Abbas b. Abdülmut- 
talib cenazeyi yıkadı ve Üsâme b. Zeyd 


ile birlikte kabre indirdi. Cenazeyi Ümmü 
Bürde’nin yıkadığı da rivayet edilmiştir 
(Belâzürî, II, 88; İbn Abdülber, I, 46). Cena¬ 
ze namazı kılınıp kılınmadığı hususunda 
ihtilâf bulunmakla beraber İbn Abdülber 
kılınmadığı yönündeki rivayetin sahih ol¬ 
madığını belirtmiş (a.g.e., I, 45), Nevevî 
de ulemânın çoğunluğunun cenaze na¬ 
mazını Hz. Peygamber’in kıldırdığı görü¬ 
şünde olduğunu kaydetmiştir ( Tehzîb, I, 
103). Cennetü’l-baki’a defnedilen İbrâhim 
kabre konulurken mezarın kenarına otu¬ 
ran Resûl-i Ekrem su isteyerek kabrin 
üzerine serpmiş ve yakınında duran bir 
taşı da baş ucuna dikmiştir (Belâzürî, II, 
88). İbrâhim’in küçükken vefat etmesini 
Resûlullah’ın son peygamber olduğuna 
işaret sayanlar ve eğer yaşasaydı onun da 
risâletle görevlendirilmesi gerekeceğini 
ileri sürenler olmuşsa da İbn Hacer, bu 
var sayımları Câhiliye dönemi inançlarını 
yansıtan değerlendirmeler olarak nitelen¬ 
dirmiştir ( el-lşâbe, I, 94). 
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B Asri Çubukçu 

İBRÂHİM 

() 

(ö. 1058/1648) 

Osmanh padişahı 
(1640-1648). 

i. Ahmed’in saltanat makamına çıkmış 
üç oğlunun sonuncusu olup 12 Şevval 
1024’te (4 Kasım 1615) doğdu. Annesi Kö¬ 
sem Mahpeyker Sultan’dır. Tbhta geçti¬ 


ğinde yirmi beş yaşında olan İbrâhim’in 
şehzadelik yılları Osmanlı sarayının en ka¬ 
rışık dönemine rastlar. Babasının genç 
yaşta vefatından sonra padişah olan am¬ 
cası Mustafa’nın (I.) aklî dengesizliğinin 
beraberinde getirdiği bunalım yılları, ağa¬ 
beyi II. Osman’ın tahttan indirilip feci şe¬ 
kilde katli, diğer ağabeyi IV. Muradîn sal¬ 
tanatının ilk on yılında karşı karşıya kaldı¬ 
ğı sıkıntılar ve idareyi tam anlamıyla ele 
aldıktan sonra da başvurduğu son dere¬ 
ce sert ve kanlı tedbirler, daha çocukluk 
ve gençlik döneminde iç dünyasını derin¬ 
den etkiledi. Bu zor yıllarda şahit olduğu 
hadiseler, karşı karşıya kaldığı ölüm teh¬ 
likesi, oldukça hassas bir yapıya sahip bu¬ 
lunduğu anlaşılan İbrâhim’in ruhî denge¬ 
sini sarstı. Özellikle IV. Murad’ın saltana¬ 
tı sırasında kardeşleri Bayezid ve Süley¬ 
man’ı boğdurması (Ağustos 1632), ardın¬ 
dan Bağdat Seferi'ne çıkarken hayatta 
kalan ana-baba bir iki kardeşinden Ka- 
sım’ı bir dedikodu sonucu idam ettirme¬ 
siyle (1637) sıranın kendisine geleceği en¬ 
dişesi sinirlerinin daha da bozulmasına 
yol açtı. Ancak IV. Murad’ın oğullarının 
çok küçük yaşta ölmüş olmaları sebebiyle 
hânedanın yegâne vârisi haline gelmesi, 
padişahın hastalığının da tedavi edilemez 
bir durumda bulunup hayatından ümit 
kesilmesi, ona muhtemelen aklından bile 
geçirmediği saltanatın yolunu açmakta 


Sultan ibrâhim {Silsilenâme-i Osmâniyye, İÜ Ktp., nr. 
9366, vr. 24 a ) 
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gecikmedi. Kesin olarak doğrulanamayan 
bir rivayete göre, IV. Murad ölüm döşe¬ 
ğinde iken hânedanın hayatta kalan tek 
erkek üyesi olan İbrâhim'i öldürtmek için 
Şeyhülislâm Zekeriyyâzâde Yahyâ Efen- 
di'den fetva almış, ancak Kösem Sultan 
bunu önlemiştir. Bu rivayeti aktaran Du 
Loir, onun yakın nedimlerinden Mustafa 
Paşa’yı kendi yerine getirmek tahayyülün¬ 
de olduğunu dahi yazar ( Voyages, s. 110; 
ondan naklen Zinkeisen, IV, 526). Yine IV. 
Murad’ın son anlarında İbrahim'in öldü¬ 
rülüp Kırım hanının tahta çıkarılması yo¬ 
lundaki vasiyetinin de Kösem Sultan tara¬ 
fından önlendiği rivayet edilir (Vanel, III, 
545). Bu rivayetler şüpheli görünmekle 
birlikte, bunun IV. Murad’ın ölüm döşeğin¬ 
de hastalığının tesiriyle gördüğü halisü- 
nasyoniarın yansıması olarak doğru olma 
ihtimali, İbrâhim’in tahta cülusundan he¬ 
men sonra Rodos’ta sürgünde bulunan 
eski Kırım hanı Şahin Giray’ın hânedanın 
“kuş" adını taşıyan biri tarafından çok zor 
durumda bırakılacağı kehaneti öne sürü¬ 
lerek idam edilmesi (Vecîhî, s. 46) , ardın¬ 
dan da Silâhdar Mustafa Paşa’nm orta¬ 
dan kaldırılması dolayısıyla kuvvetlenmek¬ 
te ve sarayda bu konunun dedikodusu¬ 
nun yapıldığını göstermektedir. Halbuki 
Solakzâde, IV. Murad’ın ölüm döşeğinde 
iken Sultan İbrâhim’i çağırtıp tahtın ken¬ 
disinden sonra ona nasip olacağını söyle¬ 
diğini, halkı koruyup gözetmesi vasiyetin¬ 
de bulunarak helâlleştiğini belirtir ( Târih, 
s. 766) IV. Murad’ın ölümü ve İbrâhim’in 
tahta cülûsu olayını ayrıntılı olarak veren 
diğer OsmanlI kroniklerine göre vefat ha¬ 
berini Sadrazam Kemankeş Kara Mustafa 
Paşa’nın gönderdiği kapı ağasından alan 
İbrâhim, bunun kendisini öldürmek için 
bir tertip olduğu zannıyla odasından çık¬ 
mak istemeyince annesi tarafından ikna 
edilmiş, ağabeyisinin cesedini gördükten 
sonra tahta cülûs etmiş, resmî biat töre¬ 
ni ise 16 Şevval 1 049 (9 Şubat 1640) Per¬ 
şembe sabahı yapılmıştır. 



Batılı 

bir sanatçının 
çizimiyle 
Sultan 
İbrâhim 
(Vanel, III, 544) 


Sultan İbrâhim’in sekiz yıl süren salta¬ 
natı sırasında gerek dış gerekse iç olaylar 
bakımından bir öncekine göre nisbeten 
daha sakin bir dönem yaşanmıştır. Özel¬ 
likle saltanatının ilk dört yılı kaynaklarda 
dirayetli, iyi bir idareci olarak takdim edi¬ 
len Vezîriâzam Kemankeş Kara Mustafa 
Paşa sayesinde oldukça istikrarlı ve hu¬ 
zurlu geçti. IV. Murad’ınsert, sıkı rejimi 
yerini daha serbest bir idareye bıraktı; 
sadrazamın almış olduğu malî tedbirle¬ 
rin sonucu olarak İstanbul ve taşrada ra¬ 
hatlama görüldü. Bunda, ruhî bunalım¬ 
lar içerisindeki padişahın sadrazama olan 
güveninin de rolü olduğu anlaşılmakta¬ 
dır. Nitekim sadrazama gönderdiği hat¬ 
larında yer alan tâlimatları, onun devlet 
ve halkın işleriyle olan yakın ilgisini ortaya 
koyduğu gibi ikisi arasındaki resmî mü¬ 
nasebetin mahiyetini de açıklığa kavuş¬ 
turur. Tahta çıkar çıkmaz aralarında Koçi 
Bey’in de bulunduğu tahmin edilen mu¬ 
sahipleri vasıtasıyla devlet işleri hakkında 
bilgi edinmeye çalışan ve bu bilgisini dev¬ 
letin türlü işleriyle ilgili bizzat kendi ka¬ 
leminden çıkmış emirlerle gösteren Sul¬ 
tan İbrâhim’in başlangıçta, klasik Osman¬ 
lI padişah tipinin son örneklerinden biri 
olan ağabeyi IV. Murad gibi doğrudan 
doğruya idareyi kendi tasarrufuna alma 
meyli içinde bulunduğu, fakat artan ruhî 
sıkıntıları, iç dünyasındaki çalkantıların 
dışa vurması sebebiyle bunu gerçekleş¬ 
tiremediği gibi saltanatının gücüyle bir- 
leştiremediği şahsî ağırlığını da çok defa 
hissettiremediği söylenebilir. 

Saltanatının Girit seferinin açıldığı 1645 
yılma kadar geçen döneminde önemli bir 
dış gelişme meydana gelmedi. 1641’de 
İran elçisi gelerek cülûs tebrikinde bulun¬ 
du ve önceki anlaşmalar yenilendi. Bu sı¬ 
rada bazı kaynaklara göre elçi İbrâhim 
Han’ın da teşvikiyle iki devlet arasındaki 
dostluk tezahürü için, bazılarına göre ise 
elçiyle birlikte İran’a dönmeye karar ver¬ 
mesi ve bunun da padişahı kızdırması yü¬ 
zünden vaktiyle Revan kuşatması sırasın¬ 
da kaleyi Osmanlılar’a teslim eden ve da¬ 
ha sonra IV. Murad’ın yakın adamları ara¬ 
sına girip kubbe vezirliğine kadar yük¬ 
selen eski Revan hâkimi Emîrgûne oğlu 
idam edildi (5 Rebîülâhir 1051 / 14Temmuz 
1641). Sadrazamın padişaha gönderdiği 
bir telhisten onun bazı uygunsuz hare¬ 
ketleri sebebiyle padişahın dikkatini çek¬ 
tiği ve ikaz edildiği, ancak bu uyarılara ku¬ 
lak asmadığı, İran elçisinin gelişinden do¬ 
layı hakkında verilen kararın geciktirildi¬ 
ği, Sultan İbrâhim’in de bu telhisin üzeri¬ 
ne yazdığı hattında onu gözden çıkardığı 


anlaşılmaktadır (TSMA, nr. E 7022/11-12). 
Ayrıca İran’dan gelen elçiyle yapılan gö¬ 
rüşmeler vesilesiyle padişahın sadrazama 
gönderdiği bir hattında SafeVîier’e pek gü¬ 
venmediği, barışı arzu etmekle beraber 
onların buna uyacaklarından emin olma¬ 
yıp verdikleri söze inanmadığı, dolayısıyla 
doğudaki sınırlara daima göz kulak olun¬ 
masını istediği dikkati çekmektedir (Ulu- 
çay, Tarih Dünyası, 11/11 11950], s. 480). 
Bundan hemen sonra da Habsburglar’la 
1606’da yapılan Zitvatoruk Antlaşması’- 
nın yenilenmesi yolundaki teşebbüsler, 
Szöny'de sonuçlandırıldı (19 Mart 1642). 
Bu yenileme sırasında OsmanlIlar, anlaş¬ 
manın Türkçe metninde “bir defaya mah¬ 
sus olmak üzere” kaydı yer almadığı için 
daha sonra da sürekli olarak talep ettik¬ 
leri 200.000 fıloriyi istemişler, bu problem 
çeşitli hediyeler verilmek suretiyle halle¬ 
dilmişti (Köhbach.IV 11984], s. 239). Ayrı¬ 
ca sınır boylarında statüleri tartışmalı ba¬ 
zı köyler için de mutabakat sağlanmıştı. 
Buna rağmen sınır boylarında küçük çaplı 
çarpışmalar genel bir savaş ilânına sebep 
teşkil etmeksizin sürdü. Aynı yıl Don Ka- 
zakları’nm eline geçmiş olan Azak’ın kur¬ 
tarılması için ikinci bir sefer daha yapıl¬ 
mış, Sultanzâde Mehmed Paşa idaresin¬ 
deki kuvvetler Kırım Hanı Mehmed Gi- 
ray’ın da yardımıyla kale üzerine hareket 
etmiş, bu harekâtı haber alan Kazaklar 
Osmanlı kuvvetlerinin gelmesinden önce 
burayı terkederek geri çekilmiş, Azak’a 
giren Mehmed Paşa imar hareketine gi¬ 
rişerek burayı âdeta yeniden inşa ettir¬ 
miş ve daha sonra Özi’ye gitmişti (3 Zil¬ 
kade 1051 / 3 Şubat 1642). 

Bu dönemdeki dış gelişmeler arasında, 
Otuzyıl Savaşları’yla (1618-1648) sarsıl¬ 
mış olan Avusturyalılar’ın 1644-1645’te 
Fransızlar tarafından sıkıştırıldıkları çok 
zor bir devrede gönderdikleri elçilik he-' 
yetinin Osmanlılar’m yeni bir Avrupa se¬ 
ferine çıkmaması için giriştiği diploma¬ 
tik faaliyet önemli bir yer tutar. 29 Hazi¬ 
ran 1644’te 136 kişiyle Viyana’dan yola çı¬ 
kan Czernin başkanlığındaki elçilik heye¬ 
ti (TSMA, nr. E 7022/29, 30) 16 Kasım’da 
sadrazamın huzuruna çıktığında kendile¬ 
rinden 400.000 fılori istendi. Bunun se¬ 
bebi IV. Murad’ın daha önce bu konuyla 
ilgilenmemiş olmasına bağlanmıştı. Elçi¬ 
nin raporlarından anlaşıldığına göre Sul¬ 
tan İbrâhim ve sadrazam önceleri Avus¬ 
turya üzerine bir sefer yapmayı düşünü¬ 
yorlardı. Nitekim bazı birlikler Belgrad ve 
Budin’e kaydırılmış ve bu hazırlıklar Avus¬ 
turyalIları telâşa düşürmüştü. Fakat 1641 
Temmuzunda mâzul Kızlarağası Sümbül 
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Ağa'nın kalabalık maiyeti ve kıymetli eş¬ 
yalarıyla Mısır’a giderken Girit yakınların¬ 
da Kerpe adası önünde Malta korsanları¬ 
nın baskınına uğraması, gemilerdeki mal¬ 
ların yağmalanması, kendisi de dahil mü¬ 
rettebat ve yolculardan bazılarının öldü¬ 
rülüp bazılarının esir alınması padişahı çok 
öfkelendirmiş, bunu kimin yaptığını İs¬ 
tanbul'daki elçilerden sordurmuş (TSMA, 
nr. E 8211), ardından sefer için donanma¬ 
nın hazırlanmasını emretmiş ve böylece 
birden bire Malta ve onun koruyucusu 
sıfatıyla Venedik ön plana çıkmıştı. Czer- 
nin’in 19 Kasım tarihli notunda, OsmanlI 
diplomatik çevrelerinde padişahın Mal- 
ta’ya karşı bir deniz seferi hazırlanması 
emrini verdiğinden başka bir konunun ko¬ 
nuşulmadığını belirtir (Wagner, II119811, 
s. 153). Yine onun raporlarından anlaşıl¬ 
dığına göre aslında Girit'in hedeflendiği 
sefer İstanbul'daki yabancı misyondan 
ustalıkla saklanmış, bunlar seferin Mal- 
ta'ya yönelik olacağına inandırılmiştı. Bu 
gelişmeler olurken İsveç’in başarı kazanıp 
Bohemya’ya yönelmesi ve Fransa’nın bü¬ 
yük baskısı üzerine çok zor durumda ka¬ 
lan Avusturya imparatoru, aradaki barı¬ 
şın hangi maddî karşılık pahasına olursa 
olsun temini için İstanbul’daki elçisine sü¬ 
rekli haber yollamaktaydı. Osmanlılar’ın 
devreye girip girmemesi Avusturya için 
hayatî bir önem taşıyordu. Bu sırada bü¬ 
yük endişe içerisindeki Venedik diploma¬ 
sisi de boş durmuyor, Osmanlılar’ı Kazak¬ 
lar veya Lehler’e karşı bir sefer düzenle¬ 
meye teşvik ediyordu. Ancak bundan bir 
netice çıkmamış ve kısa süreli bir hazır¬ 
lıktan sonra serdar Yûsuf Paşa'nın ku¬ 
mandasında 4 Rebîülevvel 1055’te (30 Ni¬ 
san 1645) Malta seferi olarak duyurulan 
harekât için OsmanlI donanması İstan¬ 
bul’dan ayrılmıştı. 

Girit, Osmanlılar’ın Akdeniz hâkimiyeti 
önünde duran en önemli engellerden bi¬ 
riydi ve bu seferde padişahın şahsî hırs 
ve öfkesinden ziyade stratejik gerekçe¬ 
ler ağır basmaktaydı. Osmanlı sarayının 
buranın söz konusu önemini ve özelliğini 
ön plana almış olduğu da söylenebilir. Fa¬ 
kat böylesine bir seferin uzun yıllara, bü¬ 
yük insan gücü ve maddî kayıplara yol 
açacağı hesaplanamamıştı. Donanma 26 
Rebîülâhir'de (21 Haziran) Navarin’den 
hareket ederken seferin Girit'e yönelik ol¬ 
duğu açıklandı ve ilk hedef Hanya olarak 
tesbit edildi. 23 Haziran’da Hanya’nın ku¬ 
zeybatısındaki Aya Todori adasına varılıp 
karaya asker çıkarıldı ve hemen sonra27 
Haziran’da Hanya muhasarasına başlan¬ 
dı. Çok yoğun çarpışmalar sonunda 26 


Cemâziyelâhir’de (19 Ağustos) Hanya tes¬ 
lim oldu. Bu başarı üzerine Sultan İbrâ- 
him İstanbul'da üç gün üç gece süren 
şenlikler yaptırdı. Hanya'yı alan Yûsuf Pa¬ 
şa İstanbul’a döndü. Onun bu muzafferi- 
yeti, makamından endişe duyan Sadra¬ 
zam Sultanzâde Mehmed Paşa’nın hoşu¬ 
na gitmedi ve aleyhine birtakım tertiple¬ 
re girişti. Önce padişaha tesir ederek onu 
Mısır valiliğiyle uzaklaştırmak istediyse de 
bunda başarılı olamadı. Zira Yûsuf Paşa, 
padişahın hocası Cinci Hüseyin Efendi ve 
annesi Kösem Sultan tarafından destek¬ 
lenmekteydi. Bir zamanlar padişahın ya¬ 
kın adamları arasında yer alan Yûsuf Pa¬ 
şa da sadrazam aleyhine ithamlarda bu¬ 
lunarak onun, Girit seferine çıkılmaması 
için Venedik elçisinden aldığı 60.000 filori 
ödeme vaadi karşılığı muhalefette bulun¬ 
duğunu söyledi. Bunun üzerine padişah 
bu ikisini huzurunda yüzleştirerek her 
ikisinin birbiri aleyhindeki ithamlarını din¬ 
ledi ve önce sadrazamı görevden aldı (28 
Şevval 1055/ 17 Aralık 1645). Bir süre son¬ 
ra da henüz dört yaşındaki kızıyla evlen¬ 
dirmiş olduğu Silâhdar Yûsuf Paşa'yı idam 
ettirdi (5 Zilhicce 1055 / 22 Ocak 1646). As¬ 
len Dalmaçyalı bir Hırvat olan ve padişa¬ 
hın yakın nedimleri arasında yer alan Yû¬ 
suf Paşa, vaktiyle Cinci Hüseyin Efendi ile 
birlikte hareket ederek önceki sadrazam 
Kemankeş Kara Mustafa Paşa'nın azil ve 
idamında etkili rol oynamıştı. Onun Vene- 
dik’e karşı düşmanlığı sebebiyle Girit se¬ 
ferini kuvvetle desteklediği belirtilmekle 
birlikte elçi Czernin, Girit serdarlığı ile gö¬ 
revlendirildiğinde Venedikliler'den aldığı 
yüksek meblağlardan ötürü onlardan ya¬ 
na çıktığını, hatta bu sebeple neredeyse 
idam edileceğini, fakat padişahın hanımı 
tarafından bağışiatıldığını ve yeniden pa¬ 
dişahın gözüne girdiğini yazar (Wagner, 11 
[1981], s. 158). Dolayısıyla Girit üzerinde 
ısrarlı olanın bizzat padişah olduğu, bu¬ 
rayı almakla ataları gibi Osmanlı fetih gü¬ 
cünü yeniden canlandırma fikrinde bu¬ 
lunduğu söylenebilir. Bunda şüphesiz, 
kendisine sürekli devlet işleri konusunda 
lâyihalar sunan ve tarih okumasını öğüt¬ 
leyen musahiplerinin önemli rolü olmuş¬ 
tu. Yûsuf Paşa'nın idamı ise kaynaklarda, 
Hanya'nın fethinden sonra sarayın bekle¬ 
diği nisbette ganimet malı getirmemesi 
üzerine hakkında çıkan dedikodulara ve 
buna içerleyen Sultan İbrâhim'in sadra¬ 
zamı görevden aldıktan sonra Yûsuf Pa- 
şa'yı huzuruna çağırtıp derhal Girit’i ta¬ 
mamıyla alması için emir vermesine, an¬ 
cak onun mevsimin kış olması sebebiyle 
buna karşı çıkmasına ve bu konuda padi¬ 
şahla tartışmasına bağlanır. 


Yûsuf Paşa’nın idamından sonra ikinci 
vezir pâyesiyle Girit muhafızlığına tayin 
edilen eski Budin beylerbeyi Deli Hüseyin 
Paşa adaya gönderildi. Hüseyin Paşa, Han¬ 
ya civarından Venedikliler’i uzaklaştırdığı 
gibi Kisamo Kalesi'ni de aldı. Bu sırada Ve- 
nedikliler’in Çanakkale Boğazı’na donan¬ 
ma gönderip Bozcaada’ya asker çıkarma 
teşebbüsleri önlendi ve Girit serdarlığma 
getirilen eski vezîriâzam Sultanzâde Meh¬ 
med Paşa Hanya’ya geldi. Yeni serdarın 
emriyle Suda Kalesi kuşatıldı. Hanya mu¬ 
hafızı Deli Hüseyin Paşa da Aprikorno 
(Apokorano) Kalesi’ni alıp asker yerleştir¬ 
miş, bu arada serdarın ansızın vefatı üze¬ 
rine onun yerine getirilmişti (29 Cemâzi- 
yelâhir 1056/ 12 Ağustos 1646). Suda ku¬ 
şatmasından vazgeçen Hüseyin Paşa, Gi- 
rit’in önemli kalelerinden müstahkem 
Resmo (Rethymnon) Kalesi’ni muhasara 
altına alarak 6 Şevval’de (15 Kasım) ele ge¬ 
çirdi. 1647 senesi Temmuz-Eylül ayların¬ 
da ise asıl merkez olan Kandiye abluka al¬ 
tına alınmış, bu muazzam ve son derece 
müstahkem kalenin kuşatılmasına çalı¬ 
şılmış, ancak Venedikliler’in karşı harekâ¬ 
tı, Çanakkale Boğazı’nı ablukaya alıp ge¬ 
rekli mühimmatın ulaşmasını engelleme¬ 
leri sebebiyle bu iş giderek uzamaya baş¬ 
lamıştı. Öte yandan Venediklilerle Dal- 
maçya sahillerinde de mücadele sürdü¬ 
rülüyordu. Başlangıçta bazı başarılar ka¬ 
zanılmasına rağmen giderek bu kesimde 
Venedikliler üstünlük göstermişler, Za- 
dar ve Şebenik Bosna beylerbeyi tarafın¬ 
dan alınamamıştı. Özellikle Kırka sanca¬ 
ğında birçok kale elden çıktığı gibi Klis de 
kaybedildi (Kâtib Çelebi, II, 307-398). Bü¬ 
tün bu kayıplar Vezîriâzam Ahmed Paşa 
(Hezarpâre) tarafından basit, önemsiz imiş 
gibi padişaha bildirilmiş ve padişah bir¬ 
kaç palanka ile bir kilisenin işgal edildiği¬ 
ne inandırılmiştı. Öte yandan 1 Rebîülâhir 
1058’de (25 Nisan 1648) İstanbul'a gelen 
Kırım Hanı İslâm Giray’m kapıcıbaşısı, Özi 
(Ukrayna) Kazakları’nın Leh kralından yüz 
çevirip kendilerine tâbi olduğunu ve han¬ 
la anlaştıklarını, hep birlikte Leh üzerine 
sefere çıkacaklarını bildirmişti (a.g.e., II, 
324-325). Naîmâ bu münasebetle biraz 
da ayrıntılı bilgi vererek Kırım hanının ka¬ 
pı kethüdâsı Cemşîd Çavuş’tan. Leh üzeri¬ 
ne yapılacak sefer için iki tarafın anlaşma¬ 
larına rağmen Kırım kuvvetlerinin mütte¬ 
fikleri olan Ukrayna Kazakları’nın toprak¬ 
larına akın yapıp birçok kaleyi tahrip et¬ 
tikleri haberini alan Ahmed Paşa’nın ara¬ 
daki barışı ileri sürerek bundan pek hoş¬ 
nut kalmadığını, hatta hana bir adam 
gönderip konuyu araştırdığını, bu ada- 
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mın cahilâne sözlerinin hanı kızdırdığını 
belirtir ( Târih, IV, 285-287). Bu hadise, Uk¬ 
rayna bölgesinde Osmanlılar’ın desteğin¬ 
de teşekkül eden Kazak Devleti için ilk 
önemli adımdır. Ahmed Paşa muhteme¬ 
len Karadeniz ticaretine darbe vuran Ka¬ 
zak baskınlarını önlemek, Kuzeybatı Ka¬ 
radeniz kıyılarını emniyet altına almak 
düşüncesiyle, İstanbul'a gelen Kazak elçi¬ 
lik heyetiyle Haziran 1648’de yapılan ahdi 
bozmak istemiyordu (Pritsak, VI/2 [1953], 
s. 266-298). Öte yandan 1643yılında Leh 
elçilerine de bir ahidnâme verilmiş ve Bu¬ 
cak Tatarlan'nın atanlarının önlenmesi ka¬ 
rarlaştırılmıştı (TSMA, nr. E 7022/598; BA, 
MD, nr. 89, s. 101/253, 255, 256). Girit’te 
ise Kandiye kuşatmasının en hareketli dö¬ 
neminde ve İstanbul’un Venedik ablukası 
sebebiyle giderek büyük sıkıntılara düş¬ 
tüğü, merkezde ve taşrada yeni karışık¬ 
lıklar meydana gelmeye başladığı bir sı¬ 
rada Sultan İbrâhim tertipli bir harekât 
sonrası tahttan indirildi ( 18 Receb 1058 / 
8 Ağustos 1648). Bu hal’ hadisesi özellikle 
1645’ten sonra Kemankeş Kara Mustafa 
Paşa’nın idamıyla başlayan saray içi çekiş¬ 
melerle yatandan ilgilidir. 

Mustafa Paşa’nın dikkatli ve mûtedil 
idaresinde padişahın da etkisi olduğu 
açıktır. Sultan İbrâhim, daha iş başına ge¬ 
lir gelmez kendisine sunulan lâyihalarda 
tavsiye edildiği üzere hareket etmeye iti¬ 
na göstermiş, sadrazamı ile olan irtiba¬ 
tını buradaki tavsiyelere göre ayarlamış¬ 
tı. Mustafa Paşa sık sık padişahın çeşitli 
konularda sorularına ve tâlimatına mâ¬ 
ruz kalıyor, yaptığı işlerde bu direktifleri 
göz önüne alıyordu. Nitekim Koçi Bey’e 
atfedilen bu lâyihalarda önerilen işler ara¬ 
sında öncelikle padişahlığının meşruiyeti 
için gerekli olan hutbe ve sikke meselesi 
ele alınarak sahih ayarlı yeni sikke basıl¬ 
ması gerektiğinden bahsedilmiş, bunun 
üzerine padişah Mustafa Paşa’ya gönder¬ 
diği hattında kendi adına yeni sikke bastı¬ 
rılmasını istemişti (TSMA, nr. E 7022/556). 
Mustafa Paşa sikke tashihine girişerek 
yeni para bastırmış ve bu paralar piyasa¬ 
ya sürülmüştür. Topçular Kâtibi bunun 
Ramazan 1050 (Ocak 1641) tarihinde pi¬ 
yasada görüldüğünü yazar ( Târih, s. 893). 
Yine padişaha yapılan tavsiyeler sonucu 
Anadolu’da umumi bir tahrir yapılması 
için sadrazama emir verildiği ve bunun 
neticesinde avârız vergilerine esas olacak 
hâne sayılarının sağlıklı bir şekilde tesbi- 
tinin gerçekleştirildiği dikkati çekmekte¬ 
dir (a.e., a.y.). Bizzat padişahın hatlarında 
gerek sayım işi sırasında gerekse avârız 
akçesi talebinde âdil davranılması, avârız 


akçesi miktarının indirilmesi gibi husus¬ 
lar da yine kendisine yapılan tavsiyelerin 
bir sonucudur. Burada avârız akçesinin 
hâne başına 5 riyal kuruş olarak takdiri¬ 
nin çok fazla olduğu, bunun 300 akçe ol¬ 
ması gerektiği belirtilmekteydi (Uluçay, 
Tarih Dünyası, \\/\ 1, s. 479; krş. Koçi Bey, 
s. 104-105). 

Sadrazam Mustafa Paşa, padişahla 
uyum içinde işleri sürdürürken bir taraf¬ 
tan da kendisine rakip olarak gördüğü 
kimseleri padişahın yanından uzaklaştır¬ 
maya çalışıyordu. Önce padişahın silâh- 
darı ve musahibi olan Mustafa Paşa Tı- 
mışvar beylerbeyiliğine gönderildi; ardın¬ 
dan suistimali bahane edilerek öldürül¬ 
dü. Bu hadise, IV. Murad'ın tazı Kaya Sul- 
tan’ı Silâhdar Mustafa Paşa ile evlendir¬ 
mek isteyen Kösem Sultan’ın sadrazamla 
aralarının açılmasına yol açtı. Bu arada 
Topçular Kâtibi’nin ifadesine göre çarşı 
ve pazarlarda her şey bol miktarda bulu¬ 
nuyordu, fiyatlar da mâkul düzeyde idi 
(Târih, s. 893-894). Bu gibi işler için padi¬ 
şahın birbiri ardınca vermiş olduğu tâli- 
matın rolü belirtilmelidir. Nitekim piyasa¬ 
ların kontrolü hususunda padişahın sad¬ 
razamı sürekli takip ettiği, kendisinin de 
sık sık tebdili kıyafetle dolaştığı, gördü¬ 
ğü uygunsuzlukları sadrazama bildirdiği 
ve bunların önlenmesi için teftişe çıkma¬ 
sı gerektiği yolunda ikazlarda bulunduğu 
hatlarından tesbit edilmektedir (Uluçay, 
Tarih Dünyası, 11/15 [1951], s. 658). Bu ko¬ 
nunun yine padişaha sunulan lâyihalarda 
yer alması dikkat çekicidir. 

Kısa süre sonra Kemankeş Mustafa Pa- 
şa’nın durumu sarsılmaya başladı. Aydın 
ve Teke-ili taraflarında tayam eden Kına- 
lıoğlu Mahmud’u yakalatıp Ayasofya çar¬ 
şısında idam ettiren (TSMA, nr. E 7022/ 
8, 18), Bursa’da hıristiyanların yaptırdığı 
“muhdes" kiliseyi yıktıran Kadı Hocazâde 
Mesud Efendi’yi görevden aldırmasıyla 
galeyana gelen Bursa halkının diğer üç ki¬ 
liseyi tahrip etmeleri üzerine bunlardan 
suçları görülenleri Vezir Eyüb Paşa ve 
müfettiş Şâban Efendi vasıtasıyla divana 
getirtip hapsettiren ve kiliselerin yeniden 
tamiri için ferman çıkarttıran, hemen 
sonra da serhad valilerine tanınan tuğra 
çekme yetkilerine yeni düzenleme getir¬ 
mek istemesi üzerine bu emri tanımayıp 
hakkında ileri geri konuşan, başına topla¬ 
dığı sarıca ve sekbanlarla İstanbul'a doğ¬ 
ru yürüyüp sadrazamlık hayali içinde bu¬ 
lunan, ancak Üsküdar’da padişahın tes¬ 
lim olması yolundaki fermanını alır almaz 
Rumeli yakasına kaçan Halep Valisi Na- 
suhpaşazâde Hüseyin Paşa’yı (TSMA, nr. 


E 7022/ 14, 20-21; BA, MD, nr. 89. s. 73/ 
186) Rusçuk civarında yakalatıp İstan¬ 
bul’a getirterek öldürten (1643) Sadra¬ 
zam Kemankeş Mustafa Paşa bu defa 
merkezde daha ciddi rakiplerle karşı kar¬ 
şıya kaldı. Bunlar, padişahın ruhî sıkıntı¬ 
larını dua gücüyle hafiflettiği gerekçesiy¬ 
le sarayda çok itibar kazanmış olan Cinci 
Hüseyin Efendi ile Silâhdar Yûsuf Paşa 
ve Sultanzâde Mehmed Paşa idi. Bunlara 
padişahın musahibesi Şekerpâre Hatun 
da katıldı. Hepsinin arkasında ise muh¬ 
temelen Kösem Sultan bulunuyordu. Ni¬ 
tekim Venedik elçisinin raporuna göre. 
Kösem Sultan ile sadrazam arasındaki 
münasebetler görünüşte uyum içerisin¬ 
deydi, fakat her ikisi de gizliden gizliye 
birbirinin kuyusunu kazıyorlardı (Pierce, 
s. 333). Sadrazam, Sultanzâde Mehmed 
Paşa’yı Şam valiliğiyle uzaklaştırdıysa da 
Yûsuf Paşa ve Cinci Hüseyin Efendi İkilisi 
karşısında âciz kaldı. Padişah bu kıyasıya 
rekabeti uzaktan takip etmekteydi. Sad¬ 
razam, bu iki güçlü rakibini bertaraf et¬ 
mek için Yeniçeri Ocağı’nı devreye sokmak 
istedi. Ancak yeniçeri ileri gelenleri onun 
aleyhine döndüler ve durumu padişaha 
anlattılar. Bunu haber alan sadrazam hu¬ 
zura çıkıp padişahla görüştüyse de bu gö¬ 
rüşme tartışmaya dönüştü, önce azil, ar¬ 
dından da idam edildi (21 Zilkade 1053 / 
31 Ocak 1644) . Ölümünden sonra malları 
ve zimmetinde olan paraların teftişi ya¬ 
pıldı (BA, MD, nr. 89, s. 1 10/282-283: Zil¬ 
hicce 1053/Şubat 1644). Karaçelebizâde 
Abdülaziz Efendi onu Silâhdar Mustafa, 
Nasuhpaşazâde Hüseyin ve Zülfikar pa¬ 
şalar gibi idarecileri ortadan kaldırdığı için 
suçlayarak aleyhinde söz ederken Kâtib 
Çelebi, “Kemâl-i istiklâl üzere mülk-i Os- 
mâniyye’de hükmü câri iken” Silâhdar 
Mustafa Paşa ve Cinci Hüseyin Efendi 
vasıtasıyla durumunun sarsıldığını yazar 
(Fezleke, II, 229-230).. 

Mustafa Paşa’nın ortadan kaldırılma¬ 
sından sonra yerine geçen Sultanzâde 
Mehmed Paşa, Sâlih Paşa ve bilhassa He- 
zarpâre Ahmed Paşa dönemlerinde asa¬ 
yiş iyice sarsıldı, iktidar rekabeti had saf¬ 
haya ulaştı. Bu ortamda padişah da gide¬ 
rek devlet işlerinden uzaklaşmış, kendi¬ 
sini eğlenceye vermiş, dengesiz davranış¬ 
ları artmaya başlamıştı. Bir rivayete göre, 
sıkıntıları arttığı bir sırada nefesinin kuv¬ 
vetli geldiğini işittiği bir hocaya giderken 
yolda bir arabaya rastlaması üzerine da¬ 
ha önce vermiş olduğu araba yasağına 
uymadığı, daha kuvvetli olduğu tahmin 
edilen bir diğer rivayete göre ise kendisini 
tahttan indirmek ve şehzadelerden biri- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 


277 



İBRAHİM 


ni tahta oturtmak için Şeyhülislâm Hoca 
Abdürrahim Efendi ve Kösem Sultan ile 
gizlice görüşmeler yaptığı (Vecîhî, s. 73- 
74) gerekçesiyle Sâiih Paşa'yı idam ettir¬ 
miş, sadâret mührünü musahibesi Şeker- 
pâre Hatun’un kocası olan Köse Mûsâ Pa- 
şa’ya vermişti. Ancak onun bulunduğu 
Anabolu'dan İstanbul’a gelişine kadar sa¬ 
dâret kaymakamlığına getirilen Başdef- 
terdar Ahmed Paşa yine rivayete göre 
vermiş olduğu 300.000 kuruş rüşvet kar¬ 
şılığı kendisini sadâret makamına tayin 
ettirmiştir (21 Şâban 1057/21 Eylül 1647). 
Özellikle Ahmed Paşa'nın sadâreti sırasın¬ 
da padişahın dengesiz hareketleri gide¬ 
rek artmaya başlamış, sadrazam kürk ip- 
tilâsını körükleyerek samur vergisi ihdas 
edip padişahı oyalamaya ve mevkiini mu¬ 
hafazaya çalışmıştır. 

Vecîhî özellikle samur ve amber mera¬ 
kının çok yaygınlaştığını, çıkarılan bir fer¬ 
manla bütün taşra vüzerâ ve sair idareci¬ 
lere, kasırlar ve köşklerin samur kürkle¬ 
riyle döşenmesi emrinin verildiğini, bunu 
temin etmeyenlerin görevlerinden alın¬ 
dığını; ayrıca içi ve dışı sadece samurdan 
oluşan süslü düğmeli bir nevi elbise yap¬ 
tırılarak bütün vüzerâ ve ulemânın her 
birinden birer adet hediye etmelerinin 
istendiğini belirtir. Ayrıca Safevî şahına 
iki fil, S00 “zerbaft” ve “seraser” gönder¬ 
mesi için mektup yazıldığı da rivayet edi¬ 
lir ( Târih, s. 79-80). Vecîhî yine padişahın 
kadınlara karşı zaafını da anlatmaktan 
çekinmez. Onun günlerini eğlence, yeme 
içmeyle geçirdiğini, sekiz gözde câriyesi- 
ni haseki yaptığını ve bunlara yüklü mik¬ 
tarda haslar tayin ettiğini, güzide eyalet 
ve sancakların bunlara paşmaklık olarak 
dağıtıldığını yazar. Daha önce İbrâhim kız 
kardeşleri Âişe, Fatma, Hanzâde Sultan’ı 
muhtemelen Harem’deki geçimsizlikle¬ 
rin de tesiriyle Edirne’ye sürmüştü; hatta 
bir rivayete göre onları hasekilerinin hiz¬ 
metine vermişti. Kaynaklarda bir başka 
garip karşılanan âdeti de çocuk yaştaki 
kızlarını vezirlere nikâhlamasıdır. Hatta 
Sadrazam Ahmed Paşa’yı damat edin¬ 
mek için onu hanımından ayırmış ve Bey¬ 
han Sultan ile evlendirmişti (Şubat 1648; 
TSMA, nr. E 7112). Öte yandan teâmüle 
aykırı olarak câriyelerden birini, sekizinci 
hasekisini (Telli Haseki, Hümâşah Sultan) 
nikâhına almış, onun için sarayda muh¬ 
teşem bir düğün düzenlemişti ( a.g.es. 
77). Ayrıca Sultanahmet Meydanı’ndaki 
İbrâhim Paşa Sarayı’nı döşettirip burayı 
onun ikametine tahsis etmiş; hatta bu¬ 
ranın tefrişi için gece yarısı hanlar, bedes¬ 
tenler açılarak içlerindeki kıymetli kumaş. 


samur, vaşak kürkleri, mücevherler para¬ 
ları sonradan ödenmek üzere zorla alın¬ 
mıştı. Saraydaki bütün bu hadiselerin Kö¬ 
sem Sultan’ın kontrolü dışında geliştiği 
tahmin edilmektedir. Zira Kösem Sultan, 
padişahın musahibesi Şekerpâre Hatun’u 
uzaklaştırmak için büyük gayret sarfede- 
rek sürgün ettirmeyi zorlukla başarabil¬ 
mişti. Ayrıca onun oğîu ile münasebetle¬ 
rinin zaman zaman çok gerginleştiği kay¬ 
naklara akseden kayıtlardan çıkarılabil- 
mektedir. Nitekim Vecîhî büyük Vâlide 
Sultan’ın sözünün padişah tarafından din¬ 
lenmediğini, bu kötü gidişe karşı onu sık 
sık uyardığını, fakat oğlunun bunlara hiç 
kulak asmadığını, bu yüzden bir ara Ha- 
rem’den çıkarılıp Topkapı Sarayı’nda bir 
bahçede ikamet ettirildiğini, sonra da 
Bakırköy’de İskender Çelebi bahçesin¬ 


Sultan İbrahim'in tuğralı bir fermanı (Aziz Mahmud Hüdâyt 
Türbesi) 



de oturmaya mecbur edildiğini belirtir 
(a.g.e., s. 80). Hatta bir rivayete göre sad¬ 
razam Sâiih Paşa’nın katline sebep olan 
hadiseye karıştığı, yani oğlunu tahttan 
indirmek için bir komplo kurduğu gerek¬ 
çesiyle bir ara Rodos’a sürülmesinin bile 
düşünüldüğü ileri sürülür. 

Özellikle 1647’den itibaren sarayda 
meydana gelen bu hadiseler merkezde 
ve taşrada giderek huzursuzluğu arttır¬ 
dı. Bir taraftan eyalet ve sancak beyleri¬ 
ne yönelik yeni kararlar bu kesim üzerin¬ 
de menfi tesirlere yol açarken diğer ta¬ 
raftan pâyitahtta Venedik ablukası yü¬ 
zünden büyük bir sıkıntı yaşanıyor; Sad¬ 
razam Ahmed Paşa’nın makamını koru¬ 
maktan başka bir endişe taşımaması bir¬ 
çok uygunsuz olaya, çeşitli yıpratıcı dedi¬ 
kodulara sebep oluyordu. Ahmed Paşa, 
eski sadrazam Sâiih Paşa’nın yakınlarını 
ortadan kaldırmaya teşebbüs ettiği gibi 
padişahtan sakladığı Kiis’in Venedikliler’in 
eline geçtiği haberini bildiren Rumeli Bey¬ 
lerbeyi Fazlı Paşa’yı da merkezden uzak¬ 
laştırmıştı (Naîmâ, IV, 271-281). Taşrada 
ise Varvar Ali Paşa isyanıyla başlayan bir 
dizi olay cerayan etti. Bir taraftan da Ha- 
mîd-ili yani İsparta havalisinde Deli Hay¬ 
dar adlı şakinin isyanı sürüyordu. Kaynak¬ 
lara göre, Sivas Beylerbeyi Varvar Ali Paşa 
kendisinden 30.000 kuruş bayram harç¬ 
lığı istenmesine, bunun yanı sıra Anado¬ 
lu Beylerbeyi İpşir Mustafa Paşa’nın Si¬ 
vas’ta bulunan güzelliğiyle meşhur hanı¬ 
mının İstanbul’a yollanması emrine karşı 
çıkmış, hemen ardından da bu kötü gidiş¬ 
ten padişahın mesul olduğunu, devlet iş¬ 
lerinin kadınların elinde kaldığını, padi¬ 
şahın bu konularla ilgilenmediğini ileri sü¬ 
rerek ümerâ ve beylerbeyilerin üç sene¬ 
lik görev süreleri tamamlanmadan azle¬ 
dilmelerinin yanlış olduğunu söyleyip bu 
vaziyeti düzeltmek için İstanbul’a gide¬ 
ceğini duyurmuştur. Ancak onun bu ha¬ 
reketinin asıl sebebini, Vecîhî’nin de be¬ 
lirttiği üzere iki üç ayda bir beyberbeyile- 
rinin görevden alınmak istenmesi olma¬ 
lıdır. Azledildikten sonra etrafına topla¬ 
dığı adamlarla harekete geçen Varvar Ali 
Paşa, Çerkeş’e geldiğinde etrafı hükümet 
kuvvetlerince çevrilmişse de bunları ye¬ 
nerek dağıtmış, ancak Sivas beylerbeyi 
olup Deli Haydar’ı (Kara Haydaroğlu Meh- 
med) dağlara çekilmeye zorlayan İpşir 
Mustafa Paşa yetişerek Ali Paşa’yı mağ¬ 
lûp edip yakalamış ve idam ettirmiştir 
(26 Rebîülâhir 1058/20 Mayıs 1648). Sal¬ 
tanat makamını tehdit eden bu tehlike¬ 
nin bertaraf edilmesinden birkaç ay son¬ 
ra Çanakkale Boğazı’nın abluka altında 
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bulunmasından dolayı Akdeniz'e açılama¬ 
yan, Girit'teki kuvvetlere yardım malze¬ 
melerini götüremeyen Kaptanıderya Am- 
mârzâde Mehmed Paşa da katledildi (26 
Cemâziyelevvel 1058/18Haziran 1648). 
Bunun ardından vuku bulan büyük zelze¬ 
le (30 Cemâziyelevvel/22 Haziran) İstan¬ 
bul’da kısmen tahribata yol açmış ve bu 
felâket bütün olanlara karşı İlâhî bir ce¬ 
zanın işareti olarak görülmüş ve türlü de¬ 
dikodular yapılmıştır (Kâtib Çelebi, II, 326). 

Sultan İbrâhim’in tahttan indirilmesi 
devrin kaynaklarında oldukça ayrıntılı ola¬ 
rak anlatılır. Olaylara şahit olmamakla 
birlikte Naîmâ kullandığı kaynakların ışı¬ 
ğında teferruata girer ve canlı bir üslûp¬ 
la hadiseleri nakleder. Onun verdiği bilgi¬ 
ler ise hiçbir kritiğe tâbi tutulmaksızın 
tekrarlanır. Döneme şahit olan Kâtib Çe¬ 
lebi, Vecîhî, Mehmed Halîfe ve bizzat olay¬ 
ların içinde bulunan Karaçelebizâde Ab- 
dülaziz Efendi, Naîmâ kadar ayrıntıya in- 
meksizin daha ihtiyatlı ve sade bir üslûp¬ 
la konuyu anlatırlar. Bunlara göre Sadra¬ 
zam Ahmed Paşa, devlet erkânından tah¬ 
sil ettiği samur ve amber bedelini Yeni¬ 
çeri Ocağı’nın önde gelen ağalarından da 
almak istemiş, ancak Bektaş, Muslihud- 
din, Kara Murad, Kara Çavuş ve Musta¬ 
fa ağalar ise vermemek için aralarında 
anlaşmışlar, bunu haber alan Ahmed Pa¬ 
şa, oğlu Bâkî Bey'in nikâhına davet etti¬ 
ği ağaları bir tertiple ortadan kaldırma¬ 
yı düşünmüş, fakat durumdan şüphe¬ 
lenen ağalar derhal burayı terketmişler 
(Naîmâ, IV, 298) ve Ahmed Paşa’ya karşı 
harekete geçmek üzere hemen o gece bir 
toplantı yapmışlardı ( 16 Receb 1058/6 
Ağustos 1648). Naîmâ’nın kaynağına da¬ 
yanarak zikrettiği bu komplo dönemin 
kaynaklarında yer almaz. Kâtib Çelebi sa¬ 
dece, kendilerinden samur kürk istenen 
ağaların bunun sadrazamın başının altın¬ 
dan çıktığı kanaatinde olduklarını ve ona 
karşı bir harekete geçme kararı aldıkları¬ 
nı yazarken (Fezleke , II, 327) Mehmed Ha¬ 
lîfe, Sadrazam Ahmed Paşa’yı suçlayarak 
onun padişahı kadınlara ve güreş eğlen¬ 
celerine meylettirdiğini, rüşvetin yayıldı¬ 
ğını, halkın ve mansıb sahiplerinin peri¬ 
şan olduğunu, samur kürk merakının bü¬ 
yük tepkiye yol açtığını ve dolayısıyla pa¬ 
dişahın hafi için harekete geçildiğini be¬ 
lirtir. Vecîhî, padişahın garip hareketleri 
sebebiyle tahttan uzaklaştırılması yolun¬ 
da müşaverede bulunulduğunu yazmak¬ 
la yetinir ( Târih, s. 81 ). Karaçelebizâde ise 
bunun görünüşte sadrazama karşı bir ha¬ 
reket olduğunu, aslında tamamıyla pa¬ 
dişahı tahttan indirmek için hazırlanıldı- 


ğmı yazar (Rauzatü’l-ebrâr, vr. 256 b ). Ye¬ 
niçeri Ocağı ağaları ve ulemânın iş birli¬ 
ğiyle tertipli bir hareket olduğu ve bir sü¬ 
redir planlandığı anlaşılan bu olayın gö¬ 
rünüşteki öncüleri Şeyhülislâm Hoca Ab- 
dürrahim Efendi ve Kara Murad Ağa olup 
bunların ardında saray mensuplarının bu¬ 
lunup bulunmadığı tam olarak bilinme¬ 
mekle birlikte Karaçelebizâde’nin yazdık¬ 
larından Kösem Sultan*m perde arkasın¬ 
daki müessir rolü ortaya çıkar. Fakat olay¬ 
lar sırasında Kösem Sultan'ın görünüşte 
oğlunu koruduğu ve tahttan indirilmesi¬ 
ne karşı çıktığı dikkati çeker. 

17 Receb (7 Ağustos) Cuma günü sabah¬ 
leyin yeniçeri odaları yanındaki orta cami¬ 
de toplanan ağalar, Ahmed Paşa’nın ida¬ 
mı için şeyhülislâmı davet ettiklerinde 
ulemânın ileri gelenleri Fâtih Camii’nde 
toplantı halinde bulunuyordu. Bu durum 
her iki grubun önceden anlaşmış olduk¬ 
larının açık birer delili olmalıdır. Ağaların 
ve ulemânın faaliyetini geceleyin haber 
alan sadrazam ise kaçıp bir yere saklan¬ 
mıştı. Fâtih Camii'nde toplanan grup or¬ 
ta camiye giderek burada bazı yeni ka¬ 
rarlar aldı ve dolayısıyla hareketlerini meş¬ 
ru ve alenî bir zemine oturtup ilân etti. 
Öncelikle defterdarlıktan mâzul Sofu Meh¬ 
med Paşa sadrazam yapıldı. Bunu haber 
alan padişah, bir adamını orta camiye 


Sultan İbrahim'in Emîrgûneoğlu hakkındaki telhis üzerine 
hatt-ı hümâyunu (TSMA, nr. E 7022/18) 



gönderip yeni sadrazamla şeyhülislâmı 
saraya davet etti. Topluluk sadece sadra¬ 
zamın gitmesini uygun buldu ve Mehmed 
Paşa huzura çıktı. Sultan İbrâhim ona sa¬ 
dâret mührünü verip eski sadrazama do- 
kunulmamasını istediyse de topluluk bu¬ 
nu kabul etmedi. Bu kararı bildirmek için 
ikinci defa huzura çıkan Mehmed Paşa 
Sultan İbrâhim tarafından azarlanmış, 
ağır hakaretlere uğramış, hatta yumruk- 
ianmıştı (Kâtib Çelebi, II, 327). Olaylar bu 
şekilde gelişirken sarayda kuvvetli bir tah¬ 
kimat yapılmış ve silâhlı bostancılar ge¬ 
rekli tertibi almışlardı. Bunu duyan top¬ 
luluk dağılma emareleri gösterirken eski 
sadrazamın yakalanıp idam edilmesi (7- 
8 Ağustos gecesi) onlara yeniden topar¬ 
lanma fırsatı verdi. Ardından saraya yö¬ 
nelen topluluk padişahı tahttan indirmek 
için harekete geçti. Kâtib Çelebi gece ule¬ 
mânın yeniçeri odalarında misafir olduğu¬ 
nu belirtir (a.g.e., II, 328). Dolayısıyla taht¬ 
tan indirme planının fiile geçirilmesinin 
bu sırada kararlaştırılmış olduğu düşünü¬ 
lebilir. Nitekim ertesi gün saraya giden 
topluluk içinde yer alan şeyhülislâm, ule¬ 
mâ, yeniçeri zâbitleri, silâhlı neferler ve 
sipahiler grup grup Atmeydanı’na yönel¬ 
mişler, tam bu sırada karşılarına çıkan 
Rumeli Kazaskeri Muslihuddin Efendi’yi 
öldürmüşler ve cesedini Ahmed Paşa’nm 
yanına atmışlar, fakat oralarda dolaşmak¬ 
ta olan Cinci Hüseyin Efendi’ye dokun- 
mamışlardı. Orta camide toplanan grup 
Kösem Sultan’a, “Padişahın hafine ittifak 
olunmuştur, cumhura muhalefet câiz de¬ 
ğildir, büyük şehzade Sultan Mehmed bi¬ 
at için camiye gönderile” diye haber yol¬ 
ladılar (a.g.e., II, 328-329). Kösem Sultan 
ise camide cülus olamayacağını söyleye¬ 
rek bunları saraya davet etti. Fakat bos¬ 
tancıların silâhlı olarak sarayda tertibat 
aldığı bilindiğinden biraz tereddüt edil¬ 
diyse de bostancıbaşmın verdiği teminat 
üzerine saraya gidildi. Kösem Sultan, oğ¬ 
lunu müdafaa ederek küçük yaştaki bir 
çocuğu tahta çıkarmanın şer'an uygun 
olmayacağını söyledi; ancak şeyhülislâm 
ve özellikle Karaçelebizâde'nin etkili söz¬ 
leri üzerine Şehzade Mehmed'i ortaya çı¬ 
kardı. Karaçelebizâde bu iş olurken içeri¬ 
den Sultan İbrâhim'in bağırışlarının du¬ 
yulduğunu, çevredeki bostancıların hare¬ 
ketlendiğini, şehzadenin şaşkın bir halde 
dururken birden kendisinin ortaya çıkıp 
yeni padişahın koluna girdiğini ve tahta 
oturttuğunu belirtir. Sultan İbrâhim’le 
yaptığı görüşmeden bahsetmez (Zeyl-i 
Rauzatü’l-ebrâr, s. 5-6). Ancak Naîmâ, IV. 
Mehmed’in tahta çıkarıldıktan sonra du- 
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rumu Sultan İbrâhim'e bildirmek üzere 
gönderilen heyet içinde yer alan Karaçe- 
lebizâde’nin kendilerine bağıran padişa¬ 
ha, “Umûr-ı şer'iyye ve dîniyyeye adem-i 
takayyüdle cihanı harâba verdiniz ve ev- 
katinizi lehv ü gafletle geçirip rüşveti fâş 
ve zalemeyi âleme musallat ve beytülmâ- 
li itlâf ve israf ettiniz” dediğini ve daha 
birçok ağır sözler söylediğini yazar ( Târih, 
IV, 326-327). Sultan İbrâhim bunlara bed¬ 
duada bulunmuş ve sonunda kaderine rı¬ 
zâ göstererek kapatılacağı yere götürül¬ 
müştür. Karaçelebizâde cülûs işi gerçek¬ 
leştikten sonra topluluğun dağıldığını, fa¬ 
kat kendisinin bu sırada herhangi bir teh¬ 
like olabileceği endişesine kapılıp durumu 
diğerlerine anlattığını, bunun üzerine top¬ 
luluğun tekrar saraya gelip türlü zahmet 
ve sıkıntılardan sonra Sultan İbrâhim’in 
bir gün önceden hazırlanmış olan iki kub¬ 
beli bir odaya yanında iki câriyesi olduğu 
halde kapatıldığını ve kapı kilidine kurşun 
akıtılıp sağlamlaştırıldığını belirtir (Zeyl-i 
Ravzatü’l-ebrâr, s. 7-8). Olaylara şahit olan 
Mehmed Halîfe, özellikle Kara Mustafa 
Paşa’dan sonra Şekerpâre Hatun'un ve 
Cinci Hüseyin Efendi’nin padişahı uygun¬ 
suz hareketlere sürükledikleri üzerinde 
ısrarla durup Sadrazam Ahmed Paşa’nın 
onu sâzendeler, güreş eğlenceleri ve ka¬ 
dınlarla oyaladığını yazar ve Küs Kalesi’y- 
le otuzdan fazla kalenin Venedikliler eline 
geçtiğini, bu yetmezmiş gibi İstanbul ca¬ 
milerine ve çeşmelerine giden suların ke^ 
silip saraylara akıtılmasının halkı ıstırap 
içine düşürdüğünü, bunun üzerine toplu¬ 
luğun harekete geçtiğini, hatta bazı yeni¬ 
çerilerin, “Padişah bize gerekmez, şehza¬ 
deyi padişah edelim" diye önceden ara¬ 
larında anlaştıklarını ifade eder (Târîh-i 
Gılmânîl nşr. Buğra Atsız], vr. 14 a -16 a ). 

Oğlu IV. Mehmed’in cülûsundan sonra 
Sultan İbrâhim kapatıldığı odada on gün 
kadar kalabildi. Kaynaklarda, bir süre ge¬ 
ce gündüz “feryâd ü figân"ından bütün 
saray halkının çok müteessir olduğundan 
ve bu sebeple âdeta diri diri mezara kon¬ 
muş olan eski padişahı yeniden tahta çı¬ 
karma çareleri aradıklarından bahsedilir. 
Kâtib Çelebi “iç halkının” matem içinde 
olduğunu ve buna tahammül edemeyip 
onu buradan çıkarmak mülâhazasında 
bulunduğunu yazar (Fezleke, II, 330). 
Mehmed Halîfe, bu konu hakkında diğer 
hiçbir kaynakta yer almayan farklı bir bil¬ 
gi aktarır; ona göre yeniçerilerle sipahiler 
arasında cülûs bahşişi dolayısıyla ihtilâf 
çıktığı için sipahiler Sultan İbrâhim’i yeni¬ 
den tahta çıkarmak istemişler ve fitne¬ 
nin giderek artması üzerine sadrazam. 


şeyhülislâm ve nakîbüleşraf eski sultanı 
boğdurmuşlardı (Târîh-i Gılmânî |nşr. 
Buğra Atsız], vr. 1 7 a b ). Olayların içerisinde 
yer alan Karaçelebizâde ise Sultan İbrâ- 
him’in bostancılardan bazıları tarafından 
mahpus olduğu odadan çıkarılmak isten¬ 
diğini, bunu haber alan Kösem Sultan’m 
ve Harem ağalarının vezîriâzama adam 
yolladıklarını, Has Oda’da toplanan erkâ¬ 
nın içinden vezîriâzam ve şeyhülislâmın 
içeri davet edildiğini, hatta vezîriâzamın 
kazasker sıfatıyla kendisini de beraber 
götürmek istediğini, fakat kapıya gelin¬ 
diğinde alınacak karara muhalefet edebi¬ 
leceği gerekçesiyle içeri alınmadığını, do¬ 
layısıyla "asıl madde", yani Sultan İbrâ- 
him'in idamı konusundan haberdar olma¬ 
dığını belirtir (Zeyl-iRauzatü’l-ebrâr, s. 13- 
14). Sadrazam ve şeyhülislâm, IV. Meh- 
med'in odasında iki saat kadar görüştük¬ 
ten sonra Sultan İbrâhim’in idamıyla ilgili 
fermanı aldılar. Bu arada Karaçelebizâde, 
bu karardan kendisinin niçin haberdar 
edilmediğini sorduğu vezîriâzamın kendi¬ 
sine sarayda bir fitne çıkacağı haberinin 
Kösem Sultan vasıtasıyla alındığını, onun 
için alelacele hareket etmek zorunda kal¬ 
dığını, alınan kararın kendisiyle istişareye 
fırsat bulamadığını söylediğini kaydetme¬ 
si ilginçtir. Bu karardan Kösem Sultan, 
şeyhülislâm, vezîriâzam ve kapı ağası Ab- 
durrahman Ağa’nın mesul olduğunu da 


Sultan İbrahim'in saki Kayaiıoğlu hakkmdaki telhis üzerine 
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yazar (a.g.e., s. 15-17). Karaçelebizâde’nin 
özellikle Kösem Sultan’ı suçlayıcı ibareleri, 
aralarındaki geçimsizliğin bir yansıması 
olarak düşünülebilirse de bu bilgi başka 
kaynaklarla teyit edilememektedir. Kâtib 
Çelebi, Sultan İbrâhim için alınan fetva¬ 
dan bahsederken 8 Şâban Salı günü (Bu 
tarih 28 Receb/ 18 Ağustos olmalıdır) şeyhü¬ 
lislâm, vezîriâzam, yeniçeri ağasının içeri 
girip cellât Kara Ali’nin “mübâşereti" ile 
onun “âlem-i bekaya gönderildiğini" be¬ 
lirtir (Fezleke, II, 330). Naîmâ ise Sultan 
İbrâhim’in idamını, olayın içindeki Bahâî 
Mehmed Efendi’den duyan kaynağı Şâri- 
hülmenârzâde’ye dayanarak ayrıntılı, an¬ 
cak inandırıcılıktan biraz uzak çok drama¬ 
tik bir üslûpla anlatır ( Târih, IV, 330-333). 
Sultan İbrâhim’in cenaze namazı kılındık¬ 
tan sonra Ayasofya Camii kapısı yanında 
bulunan ve sonraları daha çok İbrâhim 
Türbesi diye anılan 1. Mustafa Türbesi’ne 
defnedildi. OsmanlI hânedanının bir ba¬ 
kıma ikinci müessisi de sayılan Sultan İb¬ 
râhim’in adları bilinen zevceleri Hatice 
Turhan, Sâliha Dilâşub, Hatice Muazzez, 
Ayşe, Mâhenver, Şîvekâr ve Hümâşah 
olup şehzadeleri Mehmed, Süleyman, 
Ahmed, Murad, Orhan, Bayezid, Cihan¬ 
gir, Selim ve Murad adlarını taşımakta¬ 
dır. Bunlar içinde Mehmed (IV), Süley¬ 
man (II) ve Ahmed (II) OsmanlI tahtına 
çıkmış, diğerleri ise küçük yaşlarda vefat 
etmiştir. 

Sultan İbrâhim hakkında özellikle XX. 
yüzyıl başlarında bazı tarihçilerin ortaya 
attığı “Deli" lakabı daha sonra yaygınlık 
kazanmıştır. Halbuki onun, amcası 1. Mus¬ 
tafa gibi bir durumda olmayıp zaman za¬ 
man psikolojik rahatsızlıklar içinde sar¬ 
sıldığı kabul edilmektedir. Nitekim sayısı 
yüzleri bulan ve bizzat kendi kaleminden 
çıkmış olan hatlarında ruh halini de ak¬ 
settiren samimi ifadeleri bu durumun 
mahiyetini açık olarak ortaya koyar. Sad¬ 
razama yazdığı bazı hatlarında mizacının 
bozuk olduğu, sancıları yüzünden sıkıntı 
çektiği, iştahsız olup yemek yiyemediği, 
dizlerinde mecal kalmadığı, başına du¬ 
man gibi bir nesne yerleştiği, ciğerlerinin 
sıkıştığı, baygınlıklar geçirdiği, içinin da¬ 
raldığı gibi şikâyetlerde bulunuyor (Ulu- 
çay, Tarih Dünyası, 1/6 [1950], s. 242-243), 
hekimler ve nefesi kuvvetli hocalar bulun¬ 
masını istiyordu. Uygulanan tedaviler ara¬ 
sında muskalar, okumalar gibi mânevî ve 
ruhî bakımdan telkine yarayacak çareler 
yanında macunlar, şerbetler, türlü ilâç¬ 
lar, kan aldırmalara da başvuruluyordu. 
Bütün bu ruhî sıkıntılarına rağmen yine 
de devlet işleriyle ilgilendiği, divan top- 
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lantılarını dinlemeyi ihmal etmediği, sık 
sık sadrazamdan devlet ve halkın işlerine 
dair bilgiler aldığı, hatta kendisini dik¬ 
katle izlediği, “Birkaç gün umura müte¬ 
allik cevap gelmezse eğlenmeziz ... cüz’î 
ve küllî umuru bildirmeyince olmayasın, 
sonra sen bilirsin, aklım şendedir ... bir¬ 
kaç gün umura müteallik cevap gelmiyor, 
ayrık alıştık hizmete, ümmet-i Muham- 
med’in işini görmeye, bir gün telhis gel¬ 
mezse ne aceb gelmiyor diye tefekkür 
ederim..." gibi bizzat kendi ifadelerinden 
anlaşılmaktadır. Yine dış işleri ve Anado¬ 
lu’nun durumunu sorduğu, “Serhadler- 
den haber gelmezse heman gönlüm mah¬ 
zun oluyor...” şeklinde bu ilgisini gösterdi¬ 
ği de dikkati çekmektedir. Ayrıca dış me¬ 
selelerle ilgili olarak sadrazamla olan ya¬ 
zışmalarında sık sık sınır boylarındaki ge¬ 
lişmelerden haberdar edilmesini istediği 
görülmektedir. Hatta Yemen ahvali hak¬ 
kında istediği bilgi, sadrazam tarafından 
konuyu bilenlere sorularak güçlükle ce¬ 
vaplandırılmış, yine Azak, Özi yöresiyle il¬ 
gili bilgiler kendisine sunulmuştur (TSMA, 
nr. E 7022/553, 559). Yazdığı hatlarında ak¬ 
si iddia edilmesine rağmen çok fazla im¬ 
lâ hatası ve yanlış yazılım yoktur. İfadele¬ 
rinde bazan karışık düşüncelerinden do¬ 
layı anlaşılamaz gibi görünenler varsa da 
genel olarak onun şehzadelik yıllarında 
ve sonrasında iyi sayılabilecek bir eğitim 
gördüğü söylenebilir. Meselâ 1644'teÂişe 
Sultan’ın ikinci kocası Vezir Ahmed Paşa'- 
nın vefatı üzerine türbesi olmadığından 
Şehzade Camii hazîresine gömülmesi izni 
için kendisine müracaat edildiğinde ilgili 
telhisin üstüne yazdığı hattındaki, “Başı¬ 
mız sağ olsun. Dünyaya gelen gitmek için 
gelmiştir; az yaşa, çok yaşa sonu ölüm¬ 
dür; heman tezce borcu var demeye baş¬ 
ladılar, emlâkini dağıtmasınlar...” şeklin¬ 
de biraz da felsefî ifadeleri bu durumu¬ 
nu ortaya koyar (TSMA, nr. E 2449/9; krş. 
Uluçay, Tarih Dünyası, 111/21 (19511, s. 
907). Bütün bunlardan hareketle. Sultan 
İbrâhim’in saltanının ilk dönemlerindeki 
hassasiyetinin meselelerin ağırlaşması ve 
Harem halkının etkisi sebebiyle giderek 
kaybolduğu, zamanla bunların yükünü 
kaldırmakta zorlanıp her şeyi oluruna bı¬ 
raktığı ve bunalımlarının daha da arttığı, 
hal’i sırasında ona atfen kroniklerde yer 
alan ifadelerden ise bu halinin sürekli ol¬ 
mayıp bazan arttığı, bazan da hafiflediği 
söylenebilir. Naîmâ’nın çeşitli kaynaklara 
dayanarak aktardığı karşılıklı konuşma¬ 
lar ve hal'i sırasında en sıkıntılı dönemde 
bile kendisini suçlayanlara karşı verdiği 
birçoğu mâkul cevaplar, iç dünyası delilik 


raddelerinde bulunan ve kontrolsüz ha¬ 
reketlere açık birinin ifadeleriyle çelişir. 
Kendisine sunulan ve birçoğuna da uydu¬ 
ğu anlaşılan lâyihalarda tavsiye edilmekle 
birlikte saraydaki ve civarındaki bazı imar 
hareketleri dışında herhangi bir büyük 
çaplı hayır eseri meydana getirmemiştir. 
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1*1 FERİDUN EMECEN 

İBRÂHİM I 

() 

İbrâhîm b. el-Ağleb 
b. Salim et-Temîmî 
(ö. 196/812) 

Ağlebî hanedanının 
kurucusu ve ilk emîri 
( 800 - 812 ). 

140’ta (757-58) doğdu. Horasan’da Ab- 
bâsî davetini destekleyen ve Ebû Müs- 
lim-i Horasânî’nin kumandanları arasında 
yer alan Ağleb b. Sâlim’in oğludur. Ağleb 
aslen Merverrûzlu olup Muhammed b. 
Eş’as el-Huzâî’nin İfrîkıye’ye gönderilen 
ordusunda görev almış ( 144/761 ) ve onun 
tarafından Zap valiliğine getirilmiştir. Hu- 
zâî askerlerin isyanı sebebiyle İfrîkıye’den 
ayrılmak zorunda kalınca Halife Mansûr 
onu İfrîkıye valiliğine tayin etmiş (Cemâ- 
ziyelâhir 148/Ağustos765) ve bu görevini 
sürdürürken Kayrevan’da bir kuşatma 
sırasında öldürülmüştür ( 150/767). 

İbrâhim, babasının ölümünden sonra 
ailesiyle birlikte gittiği Mısır’da Kadı Leys 

b. Sa’d’ın derslerine devam etti. Ardın¬ 
dan Mısır ordusuna katıldı. Bir rivayete 
göre, arkadaşlarıyla birlikte beytülmâle 
hücum ederek hissesini bizzat alması se¬ 
bebiyle takibata mâruz kaldığı için Mısır’¬ 
dan ayrılarak Zap’a gitmek zorunda kaldı 
(Belâzürî, s. 335). Burada babasının nüfu¬ 
zu sayesinde halk arasında büyük itibar 
kazandı. Herseme b. A’yen 179’da (795) 
İfrîkıye valisi olunca onu Zap valiliğine ta¬ 
yin etti. 

Herseme b. A’yen’den sonra İfrîkıye 
valisi olan Muhammed b. Mukâtil el-Akkî 
isyan eden Temmâm b. Temîm tarafın¬ 
dan Kayrevan’dan çıkarıldı (183/799). Bu- 
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nun üzerine İbrâhim harekete geçip Tem- 
mâm’ın isyanını bastırarak şehri Muham- 
med b. Mukâtil’e iade etti. Ancak Muham- 
med’i sevmeyen halk ve askerler, Herse- 
me’ye mektup göndererek onun yerine 
İbrâhim b. Ağleb’in getirilmesini istedi. 
O dönemde Mısır’dan İfrîkıye’ye her yıl 
100.000 dinarlık yardım gönderiliyordu. 
İbrâhim, halifeye Herseme aracılığıyla bu 
yardımı istemeyeceğini, ayrıca beytülmâ- 
le yılda 40.000 dinar gönderebileceğini 
bildirdi. İbrâhim’in başarılarından haber¬ 
dar olan Hârûnürreşîd onu İfrîkıye valili¬ 
ğine getirdi (184/800), valiliğin babadan 
oğula geçmesini de kabul etti. Böylece 
İfrîkıye’de Ağlebîler hânedanının temel¬ 
leri atılmış oldu. Kayrevan merkez olmak 
üzere yeni bir hânedan tesis eden İbrâ¬ 
him, Abbâsî halifesine bağlılığını devam 
ettirdi (184/800). Kayrevan yakınlarında 
kurduğu şehre Abbâsiye adını vermesi de 
bu bağlılığın bir işareti olarak kabul edi¬ 
lebilir. 

İbrâhim b. Ağleb'in on iki yıl kadar sü¬ 
ren valiliği bölgedeki isyanları bastırmak 
için yaptığı mücadelelerle geçti. 186’da 
(802) Arap asıllı Hamdts (Hureyş) b. Ab- 
durrahman el-Kindî tarafından TUnus’ta 
çıkarılan isyanı İbrâhim’in gönderdiği İm- 
rân b. Mücâlid bastırdı. Daha sonra İbrâ¬ 
him ile arası açılan İmrân b. Mücâlid’in 
isyanını ise bizzat kendisi bertaraf etti 
(194/810). İbrâhim b. Ağleb döneminin en 
önemli olaylarından biri de İbâzî Berberî- 
leri'nin 196’da (811-12) çıkardıkları isyan¬ 
dır. Ayrıca Trablus’ta Araplar'la Ebnâ ara¬ 
sındaki çekişme yüzünden şehirde hu¬ 
zurun bozulması üzerine İbrâhim, oğlu 
Ebü’l-Abbas Abdullah kumandasındaki 
bir orduyu oraya gönderdi. Abdullah bir 



I. İbrâhim 

döneminde 

kesilen 

gümüş 

sikke 

(İstanbul 

Arkeoloji 

Müzeleri, 

Teşhir, 

nr. 545) 


hile ile şehrin kontrolünü kısa bir süre 
için de olsa eline geçirebildi. Öncelikle bu¬ 
radaki Berberî Hevvâre kabilesini hâki¬ 
miyet altına almaya gayret eden Abdul¬ 
lah'ın çabaları bölgedeki isyanları bastır¬ 
maya yetmedi. Hevvâreliler Trablus’u 
zaptedip harabeye çevirdiler. Ancak Ab¬ 
dullah onları yenmeyi başardı. Bunun 
üzerine Tâhert İbâzîleri’nin lideri Abdül- 
vehhâb b. Abdurrahman b. Rüstem Trab¬ 
lus’u yeniden kuşattı. İbrâhim b. Ağleb 
bu kuşatma sürerken 21 Şevval 196’da 
(5 Temmuz 812) vefat etti; yerine Ebü’l- 
Abbas Abdullah geçti. Aynı zamanda fa- 
kih, hâfız, edip, şair ve hatip olan İbrâhim 
b. Ağleb güzel ahlâklı, âdil bir hükümdar, 
savaş taktiklerini çok iyi bilen bir kuman¬ 
dandı. Charlemagne’ın 185 (801) yılında 
kendisine elçi gönderip bazı isteklerde 
bulunması İbrâhim’in nüfuzunu göster¬ 
mesi bakımından dikkate değer bir hu¬ 
sustur. 
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1*1 Nadir Özkuyumcu 

' İBRÂHİM II 1 

(rw*ı^!) 

Ebû İshâk İbrahim b. Ahmed 
b. Muhammed b. el-Ağleb 
(ö. 289/902) 

Ağlebî emîri 

(875-902). J 

10 Zilhicce 235’te (25 Haziran 850) doğ¬ 
du. Emîr Ahmed b. Muhammed’in büyük 
oğludur. Kardeşi Emîr Ebü’I-Garânîk, il. 
Muhammed döneminde Kayrevan valisi 


idi. II. Muhammed’in ölümü üzerine ye¬ 
rine oğlu Ebû İkâl geçirilmek istendiyse 
de Kayrevan halkının desteğiyle İbrâhim 
emîr ilân edildi (6 Cemâziyelevvel 261/16 
Şubat 875). 263 (877)yılında Rakkâde şeh¬ 
rini inşa ettirerek oraya yerleşen II. İbrâ¬ 
him ertesi yıl çıkan isyanı kısa sürede bas¬ 
tırdı. 266’da (879-80) İfrîkıye üzerine yü¬ 
rüyen Abbas b. Ahmed b. Tolun, Ağlebî 
kuvvetlerini mağlûp ederek bazı yerleri 
ele geçirdi. II. İbrâhim onun bu istilâ ha¬ 
rekâtını durdurmayı başardı. Zor durum¬ 
da kalan Abbas Mısır'a kaçtı. II. İbrâhim, 
Berberîler’in 268-269 (881-882) yılların¬ 
da başlattığı isyanları da güçlükle bastı- 
rabildi. 

Akdeniz adalarına seferler düzenleyen 
II. İbrâhim, Sicilya’nın tamamını İslâm hâ¬ 
kimiyeti altına almak için yoğun bir faali¬ 
yet gösterdi. 887-900 yıllarında Sicilya’da 
hüküm süren valilerin Bizans karşısında 
başarı sağlayamaması üzerine oğlu Ebü’I- 
Abbas Abdullah’ı oraya vali tayin etti. 
Ebü’l-Abbas, Sicilya müslümanları arasın¬ 
daki ihtilâflara son vererek adada huzu¬ 
ru sağladı. Halkı Ağlebîler’e karşı isyana 
tahrik edenleri yakalayıp babasının yanına 
gönderdi. Kâtânî’yi (Catane) bir süre ku- 
şattıysa da zaptedemedi. 288’de (901) 
Meşine Boğazı’nı geçip Kalabria’yı yağ¬ 
maladı. 

11. İbrâhim’in tedavüldeki eski sikkele¬ 
ri kaldırıp yeni paralar bastırması Kayre- 
van’da büyük bir isyana sebep oldu (275/ 
888). “Sevretü’d-derâhim" denilen bu is¬ 
yanı bastırmayı başaran II. İbrâhim’in 
280 (893) yılında Belezme Kalesi’nde ya¬ 
şayan Araplar’a karşı başlattığı katliam 
ülkenin kuzey ve batı kesiminde yeni bir 
isyana yol açtı. Bu isyanı güçlükle bastıran 
İbrâhim, giderek büyük bir güç haline 
gelen Hâricîler’in üzerine bir sefer düzen¬ 
leyip onları bozguna uğrattı ve böylece 
muhtemel bir tehlikeyi bertaraf etmiş 
oldu (283/896). Bu akınlar daha sonraki 
tarihlerde de sürdürüldü ve Hâricîler ita¬ 
at altına alındı. 

Halk, zaman zaman çok zalimce hare¬ 
ketlerde bulunan İbrâhim'i aklî dengesi¬ 
ni kaybettiğini ileri sürerek Abbâsî Hali¬ 
fesi Mu’tazıd-Billâh’a şikâyet etti. Bunun 
üzerine halife onu huzuruna çağırıp ken¬ 
disini azlettiğini ve yerine oğlu Ebü’l-Ab¬ 
bas Abdullah’ı getirdiğini bildirdi. Ebü’l- 
Abbas Rebîülevvel 289’da (Şubat 902) ida¬ 
reyi devraldı. 11. İbrâhim de hacca gitmek 
üzere yola çıktı; fakat daha sonra vazge- 
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çip ülkesine döndü ve halkı hıristiyanla- 
ra karşı cihada çağırdı. Kendisine katılan 
kuvvetlerle Rebîülâhir 289’da (Mart 902) 
Sûse’den hareket eden İbrâhim Receb 
289’da (Haziran 902) Sicilya’ya vardı; aynı 
yıl Taormina’yı ele geçirdi. Bizans hâkimi¬ 
yetinde bulunan Rametta ile Elyâc'ı da 
(Aci) aldı; ancak Cosenza’yı kuşatmakta 
iken vefat etti (Zilkade 289 / Ekim 902). 
Belrum şehrinde (Nüveyrî, XXIV, 138) veya 
Kayrevan’da (İbnü’l-Esîr, VII, 238) gömül¬ 
düğü rivayet edilmektedir. 

II. İbrâhim’in çocuklarını, hâciblerini ve 
nedimlerini haksız yere öldürtmekten çe¬ 
kinmediği, fakat halkına daha iyi dav¬ 
randığı, haftanın belirli günlerinde veya 
cuma namazından sonra Dîvân-ı Mezâ- 
lim’de halkın dertlerini dinleyerek suçlu¬ 
ları cezalandırdığı kaydedilmektedir. Bu 
sebeple bazı kaynaklar onu yoksulları gö¬ 
zeten, dindar ve âdil bir hükümdar ola¬ 
rak tanıtır. II. İbrâhim zamanında Ağle- 
bîler siyasî, İktisadî, İlmî ve kültürel açı¬ 
dan büyük gelişmeler kaydetmiş, askerî 
bakımdan da en güçlü dönemlerini yaşa¬ 
mışlardır. Ülkede huzur ve güven sağlan¬ 
dığı için ticarî hayatta büyük bir canlan¬ 
ma olmuştur. İmar faaliyetleriyle de ya¬ 
kından ilgilenen II. İbrâhim, 263’te (877) 
temelini attığı Rakkâde şehrinin inşasını 
bir yıl içinde tamamlamıştır. Rakkâde’de 
Kasrü’l-feth ve Kasrü’l-bahr gibi birçok 
saray, cami, hamam ve pazar yerleri, ge¬ 
ce hücumlarını haber vermek üzere sahil 
boyunca kuleler yaptırmıştır. 
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İBRÂHİM b. ABDULLAH 

Ebü’l-Hasen İbrâhîm b. Abdillâh 
b. el-Hasen el-Müsennâ b. el-Hasen 
b. Alî b. Ebî Tâlib 
(ö. 145/763) 

Abbâsî Halifesi Mansûr’a 
isyan eden Ali evlâdından. 

L J 

97’de (715-16) doğdu. Hz. Haşan’ın to¬ 
runlarından Abdullah el-Mahz’m oğludur. 
Hayatının kırk yaşından önceki dönemi 
hakkında yeterli bilgi yoktur. Ebû Ca’fer 
el-Mansûr Abbâsî tahtına çıkınca, Abbâ- 
sîler aleyhinde faaliyette bulunan İbra¬ 
him’i ve ağabeyi Muhammedi ele geçir¬ 
meyi en önemli mesele telakki etti. Bu 
amaçla 139 (756) yılı başlarında babala¬ 
rı Abdullah b. Hasan’a mektup yazarak 
oğullarını kendisine getirmesini istedi. 
Abdullah ise oğullarının nerede olduğunu 
bilmediğini halifeye bildirdi. Bunun üze¬ 
rine Mansûr onu tevkif etti (140/758). İb¬ 
râhim, babasının Hicaz’da Mansûr tara¬ 
fından hapsedilmesinden sonra Aden, 
Sind, Küfe, Musul, Enbâr, Bağdat, Me- 
dâin ve Vâsıt gibi beldeleri gizlice dolaştı. 
143 (761) yılında Basra’ya gelip yerleşti 
ve ağabeyi Muhammed en-Nefsüzzekiy- 
ye’nin imâmeti lehindeki propaganda ça¬ 
lışmalarını buradan yürütmeye başladı. 
İbrahim’in Basra’yı merkez olarak seçme¬ 
si o günkü siyasî şartların gereği idi. Zira 
Halife Mansûr’un halkı Hz. Ali taraftarı 
olan Küfe yakınlarındaki Hâşimiyye’de ika¬ 
met etmesi İbrahim’in Kûfe’yi hareket 
merkezi edinmesini engelliyordu. Ayrıca 
İbrâhim Medineliler’i savaşacak güçte 
görmüyor, Suriyelilerin de Hz. Ali taraf¬ 
tarlarına düşmanlığını biliyordu (Taberî, 
VII, 629). Halifenin aldığı sert tedbirlere 
rağmen başta Basra ileri gelenleri olmak 
üzere Ahvaz, Fars ve çevrede bulunan di¬ 
ğer beldelerden çok sayıda kişi ona tâbi 
oldu. 

İbrâhim, Muhammed en-Nefsüzzekiy- 
ye’nin 1 Receb 145 (25 Eylül 762) tarihin¬ 
de Abbâsîler’e karşı Medine’de harekete 
geçtiğini haber alınca onu desteklemek 
için ramazan ayının ilk günü (23 Kasım 
762) kardeşininkinden daha şiddetli bir 
isyan başlattı. Basra’nın BenîYeşkûr böl¬ 
gesine yönelerek Abbâsî Valisi Süfyân b. 
Muâviye’nin oturduğu dârülimâreyi ku¬ 
şattı. Valiyi korumak için gelen kuvvetleri 
yenilgiye uğratıp valinin sarayda hapse¬ 
dilmesini, bunun dışında eman dileyenle¬ 
re eman verilmesini emretti. Beytülmâl- 
de bulunan 2 milyon (veya 600.000) dir¬ 


hemin bir kısmını taraftarlarına dağıttı. 
Ahvaz ve Fars’a sevkettiği ordular da çok 
kısa zamanda Abbâsî güçlerini mağlûp 
ederek bu beldelere hâkim oldular. İb¬ 
râhim, nüfuzunun Vâsıt’a kadar ulaştığı 
bu sıralarda ağabeyinin ölüm haberini 
aldı. 

Bunun üzerine İbrâhim, ordugâhının 
yer aldığı Sâcûr bölgesine giderek Man¬ 
sûr ile savaşmak için hazırlıklara başladı. 
Bu sırada orduları Hicaz, Rey ve İfrîkıye’- 
de bulunan, Bağdat’ın inşasını bırakarak 
Kûfe’ye intikal eden Mansûr, Medine'de¬ 
ki îsâ b. Mûsâ ve Rey’deki Müslim b. Ku- 
teybe’ye, İbrâhim b. Abdullah’ın kuvvet¬ 
leriyle çarpışmak için hemen dönmeleri¬ 
ni emretti. Rey’de olan veliahdı Mehdî- 
Billâh’a da bir mektup göndererek Rey’- 
den Hâzim b. Huzeyme kumandasında 
bir ordunun Ahvaz’a şevkini istedi. Ah- 
vaz’a gelen Hâzim b. Huzeyme’nin ordu¬ 
suyla İbrâhim’in kuvvetleri arasında ya¬ 
pılan savaşta İbrâhim taraftarları galip 
durumda iken Abbâsî güçleri Hâzim’e 
yardıma gelince mağlûp oldular ve Ah¬ 
vaz Abbâsî kuvvetlerinin eline geçti. Bu 
olaydan sonra Ebû Ca’fer el-Mansûr, Me¬ 
dine’den gelen îsâ b. Mûsâ’yı 15.000 ki¬ 
şilik bir kuvvetle İbrahim’in üzerine gön¬ 
derdi. İbrâhim ise 10.000 kişilik bir kuv¬ 
vetle Kûfe’ye doğru yola çıkmaya karar 
verdi. 

İki ordu Kûfe’den 95 km. uzaklıktaki 
Bâhamrâ denilen yerde karşılaştı. Abbâ- 
sîler’in Humeyd b. Kahtabe kumandasın¬ 
daki öncü birlikleri bozguna uğradı, bun¬ 
dan etkilenen Abbâsî askerleri kaçmaya 
başladı. Durumu haber alan Mansûr Kû¬ 
fe’den kaçabilmek için gerekli hazırlıkları 
yaptırdı. Bu sırada İbrâhim b. Abdullah, 
kendisine bağlı 100 kişilik bir kuvvetle ye¬ 
rinde kalan îsâ b. Mûsâ’nın üzerine yürü¬ 
dü. Dağılan kuvvetlerini toplamaya mu¬ 
vaffak olan Humeyd b. Kahtabe de tekrar 
Abbâsî ordusuna katıldı. Fakat îsâ b. Mû¬ 
sâ yaralanınca ordusu savaş meydanın¬ 
dan çekilmek zorunda kaldı, İbrâhim’in 
ordusu da onları takip etmeye başladı. 
Takip sırasında İbrâhim ordusunun mü- 
nâdîsi kaçan düşmanın takip edilmesini 
duyurunca İbrâhim taraftarları geri dön¬ 
düler. Bunu gören îsâ b. Mûsâ’nın kuv¬ 
vetleri onların yenildiğini zannederek peş¬ 
lerine düştü. İbrâhim bu sırada ağır şe¬ 
kilde yaralandı ve Abbâsî kuvvetleri ta¬ 
rafından öldürüldü (25 Zilkade 145/14 
Şubat 763). Taberî’nin nakline göre ( Tâ¬ 
rih, VII, 648) Mansûr, İbrâhim’in öldürül¬ 
mesinden büyük üzüntü duymuş ve bu 
işi istemeyerek yaptığını söylemiştir. Halk 
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onu “Bâhamrâ şehidi”, savaşı da “küçük 
Bedir Gazvesi” olarak adlandırmıştır. 

İmam Mâlik, Hicaz'da Muhammed en- 
Nefsüzzekiyye hareketini desteklediği gi¬ 
bi Ebû Hanîfe’nin de Irak’ta İbrâhim'in 
hareketini açıkça desteklediği, müslü- 
manların ona yardım etmesi gerektiği 
yolunda fetva verdiği (Ebü'l-Ferec el-Is- 
fahânî, s. 361), ayrıca kendisine bir mek¬ 
tup göndererek bir gece baskını ile Man- 
sûr’u öldürebileceğini söylediği rivayet 
edilmektedir (a.g.e., s. 366). 
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(XV-XVI. yüzyıl) 

Alâim-i Cerrâhîn adlı 
Türkçe eseriyle tanınan 

Osmanlı cerrahı. ^ 

Kaynaklarda mühtedi olabileceğinden 
başka hakkında bilgi yoktur; bu görüş de 
baba adının Abdullah olmasına, dede adı¬ 
nın zikredilmemesine ve Grekçe ile Sür- 
yânîce'yi iyi bilmesine dayandırılmakta¬ 
dır. Yazdığı eserden II. Bayezid’in Mora 
Seferi’nde bulunduğu anlaşılmakta, bun¬ 
dan da onun saray cerrahı olduğu ve bu 
sefere cerrahbaşı göreviyle katıldığı so¬ 
nucu çıkmaktadır. Çünkü sefere giderken 
saray cerrahlarının en ehliyetlisinin ordu¬ 
ya cerrahbaşı tayin edildiği bilinmektedir 
(DİA, VII, 423). 

Müellif, Alâim-i Cerrâhîn adlı kitabının 
giriş bölümünde Modon (Methoni) Kalesi’- 
nin fethi sırasında (10 Ağustos 1500) bu¬ 
rada Grekçe -Süryânîce yazılmış Eflâtun, 
Câlînûs, Hipokrat ve İbn Sina’nın tıbbî 
görüş ve tedavilerini ihtiva eden Çindar 
adında bir kitap bularak Türkçe'ye çevir¬ 
diğini belirtir. Eserin mevcut yedi nüsha¬ 


sının en eskisi 911 (1505) tarihlidir (Sü- 
leymaniye Ktp., Hekimoğlu Ali Paşa, nr. 
568). Tamamı yirmi iki babdan oluşan 
eserin nüshalarında bab sayısı ve sıra dü¬ 
zeni farklıdır. Bir cerrahta bulunması ge¬ 
reken niteliklerle başlayan eserde şu ana 
bölümler yer alır; Taze yaralar, ok ve tü¬ 
fek yaraları, kırık ve çıkıklar, yılancık, sıra¬ 
ca, urlar, kanser yaraları, şarbon, dolama, 
fıtık, apse ve frengi. Hastalıkların önce 
belirtileri anlatılarak arkasından ilâçları 
bildirilmekte ve eğer ilâçların faydası ol¬ 
mazsa cerrahî tedavi tavsiye edilmekte¬ 
dir. İnsan vücudu hakkında anatomik bil¬ 
gilerin de yer aldığı eserin son bölümleri 
bir akrâbâzîn niteliğinde olup yakı, mer¬ 
hem vb. tedavi yöntemlerini ihtiva et¬ 
mektedir; en son bölüm ise frengiye ay¬ 
rılmıştır. Yapılan araştırmalar Alâim-i 
Cerrâhîn in Hacı Paşa, Akşemseddin, Be- 
şir Çelebi, Hekim Şirvânî ve Sabuncuoğlu 
Şerefeddin gibi Türk hekimlerinden alın¬ 
mış ilâç terkiplerini de ihtiva ettiğini gös¬ 


termiştir. Osmanlı tıbbının ünlü cerrahı 
Sabuncuoğlu Şerefeddin’in adına ilk defa 
bu eserde rastlanmaktadır. Onun Fâtih 
Sultan Mehmed’e takdim ettiği Cerrâ- 
hiyye-i /fhâniyye’nin Bibliotheque Na- 
tionale’de bulunan müellif hattı nüshası¬ 
nın II. Bayezid’in mührünü taşıması, İb- 
râhim b. Abdullah’ın bu eseri saray kü¬ 
tüphanesinde okumuş olabileceği ihtima¬ 
lini akla getirmekte, bu durum da onun 
saray cerrahı olduğu düşüncesini kuvvet¬ 
lendirmektedir. 

Alâim-i Cerrâhîn, Türk tip literatürü¬ 
nün ateşli silâh yaraları ve frengiden söz 
eden ilk eseridir. Ateşli silâh yaralan ilk de¬ 
fa Alman ordusunun başcerrahı Heinrich 
von Pfalspeint’ın 1460’ta yazdığı cerrâ- 
hî kitabında yer almış, onu Hieronymus 
Brunschvvig'in Buch der Wundartznei 
(Strassburg 1497) adlı eseri takip etmiş¬ 
tir. Bu dönemde zehirli olduğu düşünü¬ 
len barut yaralarına kaynamış mürver ya¬ 
ğı dökülüyor, çıkan veya kırılan kemikler 


ibrâhim 
b. Abdullah'ın 
Alâim-i 
Cerrâhîn adlı 
eserinin 
bir özeti olan 
Fi Nebzetin 
mine ’l-cerrâhîn' i n 
ilk sayfası 
(Nuran Yıldırım, 
Tıp Tarihi 
Araştırmalan l, 
s. 102) 
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İBRÂHİM BEY 


yerine oturtuluyor ve eğer gerekirse o or¬ 
ganın kesilmesi yoluna gidiliyordu; kana¬ 
malar ise dağlanarak durduruluyordu. 
Alâim-i Cerrahîn Ae dördüncü bab ok 
temrenlerini çekme, zenbûrek (zenberek, 
kısa kalın madenî ok atan kundaklı meka¬ 
nik yay; arbalet) ve tüfek yaralarını teda¬ 
vi etme konularına ayrılmıştır. Aynı bö¬ 
lümde beyin, akciğer, karaciğer ve mesâ- 
nede meydana gelen yaraların genellikle 
kılıç, hançer, top, tüfek, ok, lobut ve düş¬ 
meden, kırıkların ise daha çok top ve tü¬ 
fekten olduğu belirtilmektedir. Bu yarala¬ 
rın zehirli olduğuna dair bir kayıt yoktur. 
1493 yılında Amerika’dan dönen Kristof 
Kolomb’un denizcileriyle Avrupa'ya gelen 
ve 1500 yılında bütün kıtayı saran frengi 
hastalığını ve tedavisini anlatan bölümün 
kitabın sonunda yer alması İbrâhim b. 
Abdullah tarafından eklendiği intibaını 
uyandırmaktadır. Türkler'in o dönemde 
“frenk uyuzu” dedikleri bu hastalığın ön¬ 
ce tarihi hakkında kısa bir bilgi verilir, et¬ 
keni açıklandıktan sonra da türleri tanım¬ 
lanır. Tedavi, o günlerde Avrupa’da oldu¬ 
ğu gibi haricen kullanılan civalı merhem¬ 
ler ve yağlarla terletme esasına dayan¬ 
maktadır. 

İbrâhim b. Abdullah, kırık kaburga ke¬ 
miklerini tarif ederken kaburga kemiği 
ucunun kıkırdak olduğunu ve bunun teş¬ 
rih (dissection) sırasında görüldüğünü söy¬ 
lemektedir. Eserin bütün bablarında has¬ 
talıkların tanımı, teşhis ve tedavileri ve¬ 
rilirken bunların hangi hekimden alındığı 
belirtilmiştir. Kaburga kırığının anlatıldığı 
fasılda ise (Süleymaniye Ktp., Hekimoğlu 
Ali Paşa, nr. 568, vr. 28 b ) hiçbir hekime atıf 
yoktur. OsmanlI tıbbmda teşrih yapıldığı¬ 
nı gösteren en eski kayıt, Emîr Çelebi’nin 
1625’te yazdığı Enmûzecü't-tıb adlı ese¬ 
rinde bulunmaktadır. Burada hekimlerin 
seferlerde ölen askerlerin cesetleri üze¬ 
rinde teşrih yaparak anatomi öğrenme¬ 
leri gerektiği söylenmektedir. İbrâhim b. 
Abdullah da seferlere katılan askerî bir 
cerrah olduğuna göre kitabında kullandı¬ 
ğı “teşrihte görülmüştür” ifadesi, onun 
çok daha önce savaşlarda ölen asker ce¬ 
setleri üzerinde teşrih yaptığını ortaya 
koymaktadır. Bu husus, Osmanlılar’da 
teşrih tarihini 1505 yılına kadar indirmek¬ 
te ve bu durum eserin anatomi tarihi ba¬ 
kımından taşıdığı önemi arttırmaktadır. 
Kitabın Fî Nebze tin mine'l-cerrâhîn 
(Süleymaniye Ktp., Hamidiye, nr. 1027/2) 
adını taşıyan bir muhtasarının bulunma¬ 
sından da Osmanlı tıbbmda rağbet gör¬ 
düğü anlaşılmaktadır. 
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İBRÂHİM b. ABDURRAHMAN 


zamanda mûsikide ve özellikle zurna çal¬ 
mada gösterdiği başarı ile dikkati çekti. 
Daha sonra padişahın “mehterân-ı tabi ü 
alem-i hâssa” takımına zurnazen olarak 
alındı ve burada zurnazenbaşılığa kadar 
yükseldi. Kantemiroğlu’nun İlmüj-mû- 
sikî ’sinde İbrâhim Ağa’nın onu peşrev ve 
on beşi saz semâisi olmak üzere yirmi 
beş bestesi zikredilmiş, bunlar arasında 
sadece dört peşrev ve dokuz saz semâi- 
sinin notaları verilmiştir. Aynı makamda 
birden fazla peşrev ve saz semâisi beste¬ 
leyen İbrâhim Ağa’nın eserlerinden güçlü 
bir bestekâr olduğu anlaşılmaktadır. Dar- 
beyn ve darb-ı fetih gibi büyük usullerin 
de kullanıldığı ve mehter mûsikisi üslû¬ 
bunun kuvvetle hissedildiği bu eserlerin 
mehterhâne fasılları için bestelenmiş ol¬ 
ması muhtemeldir. Türkiye Radyo Tele¬ 
vizyon Kurumu repertuvannda İbrâhim 
Ağa’nın sadece nîm- çenber usulündeki 
uşşak peşrevi yer almaktadır. 
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Kaynaklarda Zurnazen İbrâhim ve Zur- 
nazenbaşı İbrâhim Ağa olarak geçen bes¬ 
tekârın hayatı hakkında yeterli bilgi bu¬ 
lunmamakta, XVII. yüzyılın ikinci yarısı ile 
XVIII. yüzyılın başlarında yaşadığı tahmin 
edilmektedir. Ali Ufkî Bey’in Mecmûa-i 
Saz ü Söz’ü ile Ebûishakzâde Esad Efen- 
di’nin Atrabü'l-âsâr ında İbrâhim Ağa’- 
nın ismine rastlanmamasına rağmen 
Kantemiroğlu’nun (ö. 1723) İlmü'l-mûsi- 
M’sinde ona yer vermesi sanatkârın Kan¬ 
temiroğlu ile çağdaş olduğunu göster¬ 
mektedir. Saraya alındıktan sonra Ende¬ 
run’da eğitim gören İbrâhim Ağa, kısa 


1148 (1735) veya 1150’de (1737) doğ¬ 
du. Genelde Çerkez asıllı olduğu kabul 
edilmekle birlikte Rus asıllı olduğunu söy¬ 
leyenler de vardır (Crecelius, The Mam- 
luks, s. 135). Efendisi olan Muhammed 
Ebü’z-Zeheb’e nisbetle el-Kebîr el-Mu- 
hammedî lakabıyla anılır. Âzat edildikten 
sonra Ebü’z-Zeheb’in kız kardeşiyle evlen¬ 
dirilen İbrâhim Bey, 1738 yılında Mısır’ı 
yöneten yirmi dört Kölemen emîrinden 
biri oldu. 1186’da (1772) emîr-i hac ve er¬ 
tesi yıl defterdarlık görevlerinde bulun¬ 
du. Ebü’z-Zeheb 1189’da (1775) Zâhir el- 
Ömer’e karşı Suriye seferine çıkınca Ka- 
hire’de vekil şeyhülbeled olarak görev ya¬ 
pan İbrâhim, onun Akkâ’da ölmesi üzeri¬ 
ne hem vârisi hem de asaleten şeyhül¬ 
beled oldu. Fakat iktidarını Muhammed 
Ebü’z-Zeheb’in bir başka güçlü emîri olan 
Murad Bey’le paylaşmak zorunda kaldı. 
1783 yılı civarında Mısır’da bulunan Vol- 
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ibrâhim 
Bey'in 
mührü 

ney, ibrâhim Bey'in 600, Murad Bey'in de 
400 kadar kölesinin olduğunu, bunların 
rakibi konumundaki on sekiz-yirmi beyin 
kölelerinin ise50-200 arasında değiştiğini 
belirtmiştir (Travels Through Syria and 
Egypt, I, 166-167). Askerî işleri Murad 
Bey'e bırakan İbrâhim Bey İdarî işlerle uğ¬ 
raşıyordu. Ancak Ebü’z-Zeheb’in yakın ar¬ 
kadaşlarından olan İsmâil Bey şeyhülbe- 
ledliği İbrâhim Bey’e bırakmak istemedi 
ve aralarında bir mücadele başladı. Bu 
mücadeleyi kazanan İbrâhim Bey’in bu 
defa Murad Bey’le arası açılınca Mısır’da 
karışıklıklar daha da arttı. 

OsmanlI hükümeti karışıklığa son ver¬ 
mek için Yeğen Mehmed Paşa’yı Mısır va¬ 
liliğine tayin etti. Mehmed Paşa, 1200 yılı 
Muharreminde (Kasım 1785) Mısır’a gidip 
göreve başlayıncaya kadar İbrâhim Bey 
vali vekilliği yaptı, bu arada Murad Bey’le 
barıştı. Daha sonra Murad Bey ile birlikte 
yeni valiyi hiçe sayıp ağır vergilerle halk 
üzerinde baskılarını arttırdılar. Ayrıca 
Süveyş’e Hint malları nakletmek isteyen 
Fransa ile gizlice anlaşma yaparak müsta¬ 
kil devlet başkanı gibi davranmaya başla¬ 
dılar. Gizli anlaşmanın bir maddesine göre 
OsmanlI Devleti Mısır’a asker sevkederse 
Fransa da İbrâhim ve Murad beylere yar¬ 
dım edecek, böylece Mısır’ı işgal etme ar¬ 
zusunu gerçekleştirme yolunda önemli 
bir adım atmış olacaktı. Bu gelişmeler 
karşısında Bâbıâli Kaptanıderyâ Cezayirli 
Gazi Haşan Paşa’yı 1200 Şâbanmda (Ha¬ 
ziran 1786) donanma ile İskenderiye’ye 
gönderdi. 

Donanmanın Mısır’a gönderilmesi ve 
Gazi Haşan Paşa'nın şöhreti Kölemen bey¬ 
lerinin paniğe kapılmasına sebep olmuş¬ 
tu. İbrâhim ve Murad beyler Mısır ulemâ¬ 
sını araya koyarak bundan sonra huzur¬ 
suzluk çıkarmayacaklarını, Devlet-i Aliy- 
ye’nin emirlerine uyacaklarını, birikmiş 
vergi borçlarını ödeyeceklerini bildirip af¬ 
fedilmelerini istediler. Bu arada Haşan 
Paşa, halka hitaben yayımladığı beyannâ- 
mede Kölemen beylerinin haksız olarak 
topladıkları ağır vergilerle kendilerini ez¬ 
diklerini anlatmış, yaptıkları zulüm ve kö¬ 
tülükleri saymış, bütün bu kanunsuz uy¬ 



gulamaların kaldırıldığını, bundan sonra 
Kanûnî Sultan Süleyman devrinde tesbit 
edilen verginin alınacağını, İbrâhim ve 
Murad beylerin de cezalandırılacağını ifa¬ 
de etmişti. Beyannâme büyük bir sevinç¬ 
le karşılandı. İbrâhim ve Murad beyler af¬ 
fedilmeyeceklerini anlayınca mücadele 
etmeye karar verdiler. Fakat önce Haşan 
Paşa’ya Devlet-i Aiiyye’nin alacağı olarak 
ne istiyorsa ödeyeceklerini, buna karşılık 
kendisinin de Mısır’ı terketmesini, aksi 
takdirde savaşacaklarını bildirdiler. Aslın¬ 
da savaşa taraftar olmayan İbrâhim Bey, 
Murad Bey’in ortaya çıkardığı bir emrivâ- 
kiyi kabul etmek zorunda kalmış, bu yüz¬ 
den de araları açılmıştı. Hazırladığı bir or¬ 
duyla Gazi Haşan Paşa’nın üzerine yürü¬ 
yen Murad Bey ağır bir yenilgiye uğrayın¬ 
ca İbrâhim ve Murad beyler kaçmak zo¬ 
runda kaldılar. Şeyhülbeledlik OsmanlI 
Devleti’ne sadık Büyük İsmâil Bey’e, hac 
emirliği de Cidavî Haşan Bey’e verildi. 3 
Muharrem 1201’de (26 Ekim 1786) Köle¬ 
men beylerine karşı büyük bir zafer ka¬ 
zanan Rakka Valisi Abdi Paşa Mısır valili¬ 
ğine getirildi. 

Gazi Haşan Paşa, İbrâhim ve Murad 
beylerin kesin olarak Mısır’dan çıkarılma¬ 
sında kararlıydı. Onların Saîd tarafların¬ 
da bir yerde kendilerine oturma izni veril¬ 


mesi yönündeki taleplerini, yanlarındaki 
kalabalığı dağıtmaları halinde kabul ede¬ 
bileceğini bildirince İbrâhim ve Murad 
beyler tekrar mücadeleye başladılar. 27 
Rebîülevvel 1201’de (17 Ocak 1787) yapı¬ 
lan savaşta bir kere daha yenilgiye uğ¬ 
radılar; kuvvetlerinin bir kısmı dağılıp bir 
kısmı teslim olurken kendileri 5-600 kişi¬ 
lik maiyetleriyle canlarını zor kurtardılar. 
Ancak bu sırada yeni bir Osmanlı - Rus sa¬ 
vaşı başlamak üzere olduğundan Gazi Ha¬ 
şan Paşa İstanbul’a dönmeden önce bu 
beylerin arzularını kabul ederek Saîd ta¬ 
raflarında oturmalarına razı oldu. Fakat 
onlar burada da rahat durmadılar ve as¬ 
ker toplamaya başladılar. 

Daha sonra Rusya’nın İskenderiye Kon¬ 
solosu Baron Konus’un İbrâhim ve Murad 
beylerle gizlice haberleştiğine, onları Mı¬ 
sır’da bağımsız bir devlet kurmak için is¬ 
yana teşvik ettiğine ve bu konuda her 
türlü desteği sağlayacaklarına dair bel¬ 
geler ele geçti (Uzunçarşılı, IV/1. s. 515- 
516, 564). 

Bu sırada Şeyhülbeled İsmâil Bey ve 
birçok emîr 1205 (1791) yılındaki veba sal¬ 
gınında ölünce İbrâhim ve Murad beyler 
büyük bir kuvvetle Kahire yakınlarına ka¬ 
dar geldiler. Vali İzzet Mehmed Paşa ile 
yeni şeyhülbeled Osman Bey’e mektup 


İbrahim 
ve Murad 
beylerin 
Mısır'ın 
işgalini 
BabIâli'ye 
bildiren 
mektubu 
(Karal, s. 207) 
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göndererek pişman olduklarını ve kendi- Murad Bey'in 1216 Muharreminde (Nisan 
lerine Kahire'de oturma izni verilmesini 1801) vebadan ölmesi üzerine (Cebertî, (i, 
istediler. Kendilerine beş yıldır birikmiş 523) İbrâhim Bey yalnız kalmış, bu arada 
vergi borçlarını ödemeleri gerektiği, bu Fransız işgali Kölemenler'in dağılmasına 
şart yerine getirildikten sonra padişah sebep olmuştu. 

nezdinde aracılıkta bulunulacağı bildiril- Fransızlar'ın Mısır’ı terketmesinden 
di. Ancak Kölemen beyleri ansızın Kahi- sonra İbrâhim Bey 1216 Saferinde (Hazi- 
re ye girip İsmâil Bey in konağına yerleş- ran ısoi) şeyhülbeledlik makamına tek¬ 
tiler. Vali İzzet Paşa durumu İstanbul a rar getirildi. Mısır'da Kölemen nüfuzunu 
arzedince İstanbul dan eski tarihli fer- kırmak isteyen Bâbıâii'nin emri üzerine 
manlar yazılıp vergilerini vermek şartıyla 12 Cemâziyelâhir 1216’da (20 Ekim 1801) 
suçlarının affedildiği belirtildi, böylece diğer beylerle birlikte hapse atıldıysa da 

devlet istediklerini yapmak zorunda kal- ingilizler’in baskısıyla öteki emirlerle bir¬ 
di. Fakat İbrâhim ve Murad beyler verdik- u^ e se rbest bırakıldı ve Yukarı Saîd bol¬ 

leri sözde durmayarak halkı yine ağır ver- gesine gitti. Fransız kuvvetlerini Mısır’- 
gilerle ezmeye başladılar. Bu baskılardan dan çıkarmaya gelen Kavalalı Mehmed 
bunalan halk 1209 (1795) yılında Ezher /\|j çok geçmeden burada nüfuzunu art- 
ulemâsının önderliğinde ayaklandı ve tırmaya başlamıştı. Kavalalı, 1218’de 
beyleri kendileriyle bir anlaşma yapmaya (1803) İbrâhim Bey’i şeyhülbeled olarak 
zorladı (Cebertî, 11, 166-167). Kahire'ye çağırdı, iki yıl sonra da kendisi 

Fransızlar’ın 1213’te (1798) İskenderi- Mısır valisi oldu. 0 sıralarda Kölemen bey- 
ye’yi işgal ettikleri haberini İstanbul’a İb- lerinin hâlâ önemli nüfuzu bulunduğun- 
râhim ve Murad beyler bildirdiler. Bu ara- dan Mehmed Ali Paşa Mısır’da tam hâki- 

da Kahire’de yapılan toplantı sonunda miyet kurabilmek için bu beylerin etkisiz 

Fransızlar’a karşı savaşılmasına, İbrâhim hale getirilmesi gerektiğine inanıyordu. 
Bey ile Vali Ebû Bekir Paşa'nın Kahire'de Bu sebeple İbrâhim Bey'e ve Murad Bey’in 
kalmasına, Murad Bey’in ise ordunun ba- halefi olan Osman el-Berdîsî’ye karşı 1 Zil- 
şında işgalcilerin üzerine yürümesine ka- hicce 1218'de (13 Mart 1804) bir suikast 
rar verildi ve sefer hazırlığına başlandı hazırladıysa da başarısız oldu. İbrâhim 
(Cevdet, VI, 328-329). Daha sonra Murad Bey ise ona karşı koyabilmek için beyler 
Bey 20.000 kişilikbir kuvvetle yola çıktı. arasında birliği sağlamaya çalışıyordu. 
Fakat o güne kadar düzenli bir orduyla 1225’lere (1810) gelindiğinde Kölemen 
savaşmamış tecrübesiz fellâhlardan olu- beyleri, Mehmed Ali Paşa’nın kendilerine 
şan Murad Bey’in ordusu Fransız güçle- karşı açıkça harekete geçemeyeceği bir 
riyle Kahire yakınlarında Piramitler böl- kuvvet haline gelmişti. Ancak Mehmed 
gesinde karşı karşıya gelince yenildi. İb- Ali Paşa, 5 Safer 1226’da (1 Mart 1811) 
râhim Bey, Hanka ve Sâlihiyye muharebe- Kale’de verdiği bir ziyafette bunların ileri 
lerinden sonra Suriye’ye kaçtı ve bir süre gelenlerini, bazı kaynaklara göre 480 ki- 
Gazze’de kaldı; Napolyon'un Filistin’e yap- şiyi (Steindorf, s. 105) tuzağa düşürerek 
tığı sefer sırasında daha kuzeye çekildi. öldürttü (Cebertî, 11, 320 vd.; Cevdet, IX, 

Murad Bey ise Fransızlarla anlaşarak Saîd 249-250; Kâmil Paşa, III, 39-40). Fakat İb- 

bölgesinde kaldı (a.g.e., VII, 88-89). Bir râhim Bey davete katılmadığından öldü- 
müddet sonra İbrâhim Bey, Vezîriâzam rülmekten kurtulmuştu. Hayatının son 
Yûsuf Paşa’nın ordusuyla birlikte Mısır’a yıllarını Dongola’da geçiren İbrâhim Bey 
geri döndüyse de Heliopolis civarında ya- Rebîülevvel 1231'de (Şubat 1816) vefat 
pılan savaşta Fransızlar’a tekrar yenildi. etti. Naaşı Mehmed Ali Paşa’nın izniyle 
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1232 Ramazanında (Temmuz 1817) Kahi- 
re’ye getirilerek burada defnedildi. 
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İBRÂHİM BEY İMARETİ 
ve KÜMBETİ 

Karaman’da XV. yüzyılda yapılmış 
imaret ve kümbet. 

L J 

Eski adı Lârende olan Karaman’ın İma¬ 
ret mahallesinde yer alan yapı toplulu¬ 
ğu İbrâhim Bey Zâviyesi ve İbrâhim Bey 
Medresesi olarak da anılmaktadır. Şev¬ 
val 835 (Haziran 1432) tarihli vakfiyesi ve 
Muharrem 836 (Eylül 1432) tarihli kitâ- 
besinde “imaret’’ olarak adlandırılan ya¬ 
pının Karamanoğlu Beyi II. İbrâhim Bey 
tarafından yaptırıldığı anlaşılmaktadır. 
İkisi geniş kapsamlı, diğerleri küçük altı 
vakfiye eki Topkapı Sarayı Müzesi Kütüp- 
hanesi’nde bulunmaktadır. Vakfiyelerin 
ikisi 835 (1431-32) ve diğerleri sıra ile 
843 (1439-40), 849 (1445), 851 (1447) 
ve 870 (1465-66) tarihli olup hepsi to¬ 
mar halinde biribirine bağlı, uzunluğu 7 
metreyi bulan bir belgedir. Ayrıca med¬ 
resenin içinde, kapı alınlıklarında yedişer 
satır halinde taşa işlenmiş iki vakfiye öze¬ 
ti yer almaktadır(Uzunçarşılı, 1/1 (1937], 
s. 56-144, rs. 9-10). Vakfiyede imaretin Ka- 
raman’ın doğusunda Yoğunduvar mevki- 
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inde yapıldığı, bir tarafında cemaatle na¬ 
maz kılmak için bir mescid, diğer tarafın¬ 
da zenginlere, fakirlere, bütün yolcu ve 
misafirlere yemek pişirilip yedirmek için 
bir mutfak, Kur'ân-ı Kerîm okutulması 
ve hâfız yetiştirilmesi için de bir dârülkur- 
râ (dârülhuffâz) inşa edildiği belirtilmek¬ 
tedir. Günümüzde bu yapı topluluğunda 
imaretin batı cephesinin güney köşesine 
bitişik bir türbe ve kuzey cephesi karşı¬ 
sında bir çeşme bulunmaktadır. Yapının 
mimarı bilinmemekle birlikte ahşap us¬ 
tası İlyas oğlu Hacı Ömer'dir. 

İmaretin kuzey cephesi önünde yer alan 
ve tamamen yeniden inşa edilmiş olan 
beş birimli son cemaat yeri batı köşedeki 
minare dışında cepheyi tamamıyla kapla¬ 
makta ve üç sivri kemerle dışa açılmak¬ 
tadır. Araştırmacılar, orijinalinde de yapı¬ 
nın önünde kubbeli revaklar bulunduğu 
kanısındadır. Son cemaat yerinde köşe¬ 
deki birimler sivri tonozlarla, diğerleri ise 
pandantiflerle geçişleri sağlanan kubbe¬ 
lerle örtülüdür. Yapının kuzey cephesi ek¬ 
seninde hafif dışa taşkın basık kemerli 
taçkapı yer alır. İki yanda köşelere yakın 
konumda sivri kemerli ve alınlıklı birer 
dikdörtgen pencerenin bulunduğu son 
cemaat yeri son yıllarda yeniden inşa edi¬ 
lirken kuzeydoğu köşesinde biri cepheye, 
diğeri yana olmak üzere benzer iki pence¬ 
reyle de dışa açılmıştır. Doğu cephesinde 
altta sivri kemerli ve alınlıklı dört adet 
dikdörtgen, üstte ise cephe ortasında üç 
mazgalla kuzey yönünde bir dikdörtgen 
pencere vardır. Cephenin ortasında, ikin¬ 
ci-üçüncü pencereler arasında ve kuzey 
köşesinde on altı basamaklı birer payan¬ 
da bulunmaktadır. Batı cephesinde altta 
üç dikdörtgen pencereden güneydeki sivri 
kemerli ve alınlıklıdır. Güneydeki iki pen¬ 


cere arasında, pencerelerin üst kısmın¬ 
dan başlayan küçük bir dikdörtgen pen¬ 
cere dışında üstte üç mazgal ve kuzeyde 
testere dişi dolgulu şeritle kuşatılmış bir 
dikdörtgen pencere daha vardır. Güney 
cephesinde, simetrik olarak yerleştiril¬ 
miş sivri kemerli ve alınlıklı dört adet dik¬ 
dörtgen pencere yer alır. Cephenin batı 
köşesine bitişik türbenin ekseninde de 
bir dikdörtgen pencere görülür. 

Plan şeması açısından kapalı avlulu 
medreseler grubu içinde değerlendirilen 
yapı kuzey- güney doğrultusunda dikdört¬ 
gen planlı, çift katlı ve dört eyvanlıdır. Taç- 
kapının arkasında yer alan ve avluya ge¬ 
çişi sağlayan giriş eyvanının yan duvarla¬ 
rında, kuzeyde yan mekânlara açılan yu¬ 
varlak kemerli birer kapı ve güneyde kaş 
kemerli birer niş bulunmaktadır. Yakla¬ 
şık kare planlı avlu, kırmalı köşe üçgenle¬ 
riyle geçilen bir kubbeyle örtülüdür. Kub¬ 
benin ortasındaki küçük kubbeli aydınlık 
fenerinin sekizgen kasnağının her yüzün¬ 
de yuvarlak kemerli birer küçük pencere 
mevcuttur. Eskiden avlu ortasında var ol¬ 
duğu bilinen şadırvan son restorasyonda 
kaldırılmıştır. Avlunun güneyinde eksen¬ 
de yer alan ana eyvanın güney duvarı or¬ 
tasında yeni yapılmış olan alçıdan mukar- 
nas kavsaralı altıgen mihrap nişi ve yan¬ 
larında sivri kemerli alınlıklı birer pence¬ 
re yer almaktadır. Eyvanın 1907 yılında 
söktürülen orijinal çini mihrabı İstanbul 
Çinili Köşk’te teşhirdedir. Ana eyvanın iki 
yanındaki kare planlı dershane mekânla¬ 
rı köşe üçgenleriyle geçilen kubbeyle ör¬ 
tülüdür. Avluya açılan basık kemerli ka¬ 
pılarının üzerindeki sivri kemerli alınlık¬ 
larda sekizer satırlık birer kitâbe bulunan 
her iki mekânın ana eyvanla ortak duvar¬ 
larında dikdörtgen ocak nişi, güney ve 
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yan duvarları ortasında ise birer pencere 
vardır. Güneybatıdaki mekânın batı du¬ 
varında yer alan pencere bitişiğindeki 
kümbete açılmaktadır. Avlunun doğu ve 
batı kanatlarında simetrik bir düzende 
ele alınan birimlerden güneydekiler ey¬ 
van, kuzeydekiler ise farklı biçim ve ko¬ 
numlarda dikdörtgen planlı üçer kapalı 
mekândır. Kuzeydeki giriş eyvanının iki 
yanında fazla derin olmayan birer eyvan 
bulunur. Avlu ve ana eyvana bitişik me¬ 
kânlar dışında bütün birimler sivri tonoz¬ 
la örtülüdür. Eyvanlar sivri kemerlerle, 
diğer mekânlar ise sivri kemerli kapılarla 
avluya açılır. 

Giriş eyvanının batısındaki mekândan 
merdivenle üst kata çıkılır. Kapalı avlu ile 
güneydeki birimler iki kat boyunca yük¬ 
seldiğinden “ U ” biçimindeki üst kat alt 
katın doğu, batı ve kuzey kanatlarına 
oturtulmuştur. Doğu ve batıdaki bölün- 
tüsüz mekânlar kuzey-güney doğrultu¬ 
sunda dikdörtgen planlı ve beşik tonozla 
örtülüdür; örtü ikişer takviye kemeriyle 
desteklenmiştir. Kuzey kanatta üç me¬ 
kân yer alır. Ortada, giriş eyvanının üze¬ 
rindeki kareye yakın dikdörtgen planlı 
mekânla iki yanındaki doğu-batı yönün¬ 
de dikdörtgen planlı birer mekân beşik 
tonozla örtülüdür. Simetrik bir düzenle¬ 
me gösteren üst katta batıdaki dikdört¬ 
gen mekânda, takviye kemerinin altında 
yer alan ve güney yüzünde dikdörtgen 
niş bulunan bir duvar parçası dikkati çe¬ 
ker. Ayrıca kuzeybatı köşesindeki mekâ¬ 
nın güneyindeki merdivenle çatıya, ku¬ 
zeydeki merdivenle de minareye çıkıl¬ 
maktadır. Kesme taştan inşa edilmiş olan 
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İbrahim Bey imareti'nin çinili Köşkteki mihrabı - İstanbul 


ve dikdörtgen kaide üzerinde yükselen si- 
lindirik gövdeli minare mukarnaslı bir şe¬ 
refeye sahiptir. Çeşitli silmeler ve renkli 
taşlardan oluşmuş kuşaklarla bölümle¬ 
nen gövdenin alt kısmında renkli taşlarla 
zikzaklı bir kuşak yapılmış ve bunun üze¬ 
rinde dilimli kemercik dizisiyle bitkisel 
süsleme bir kuşak işlenmiştir. Üstte şe¬ 
refeye yakın bir konumda fîrûze sırlı tuğ¬ 
lalarla yapılmış olan ve uçları palmet şek¬ 
linde sonuçlanan yarım şemse dizisi göv¬ 
deyi dolaşmaktadır. Şerefenin tam altın¬ 
da geometrik kompozisyonlu bir kuşakla 
şerefe üzerinde külaha yakın bir konum¬ 
da yazı kuşağı bulunmaktadır. En üstte 
yer alan ve dört sivri kemerli açıklığa sa¬ 
hip olan bölümle bunun üstündeki kurşun 
kaplı külah son yıllarda ilâve edilmiştir. 

Kesme taşla inşa edilen imarette taç- 
kapı tamamen mermer olup burada 
geometrik yazı ve bitkisel süslemeye 
yer verilmiştir. Geometrik bezeme kapı 
kemerinin konsollarında, alınlığı ve kapı¬ 
yı çevreleyen iki şeritte, üstteki kabara¬ 
da, köşelikleri kuşatan şeritte ve taçka- 
pıyı sınırlayan dış şeritte görülmektedir. 
Bitkisel süsleme kapı kemerinin kilit ta¬ 
şında alınlığın köşelerinde, yukarıdaki ka¬ 
baranın üstünde ve köşeliklerde yer alır. 
Alınlığın üzerinde ise sülüs yazı bulun¬ 
maktadır. Yapının sivri kemerli pencere¬ 
lerinin alınlıklarında mevcut ajurlu mer¬ 
mer şebekeler dikkat çekici olup cephe¬ 


lere hareketli bir görünüm kazandırmış¬ 
tır. Yapı içinde giriş eyvanının avluya açı¬ 
lan sivri kemerinde, hasır örgülü bordür¬ 
ler arasında altıgenlerden oluşan bir zen- 
cerek içinde çiçek motifleri yer almakta¬ 
dır. 

Ana eyvanın güney duvarının yeşil ve 
koyu mavi renkte altıgen çinilerle kaplı 
olduğu günümüze gelebilen birkaç par¬ 
çadan anlaşılmaktadır. İstanbul’daki Çi¬ 
nili Köşk’te bulunan, renkli sır tekniğin¬ 
de yapılmış dikdörtgen nişli ve sekiz sıra 
mukarnas kavsaralı mihrabında sarı, kah¬ 
verengi, beyaz, kırmızı, patlıcan moru, 
fîrûze mavisi, koyu lâcivert, filizî yeşil ve 
siyah rengin yanı sıra altın yaldız da kul¬ 
lanılmıştır. Mihrap, süsleme tekniği ve 
üslûbu açısından Konya’daki Karamanoğ- 
lu. Bursa ve Edirne’deki Erken OsmanlI 
dönemi çinili eserleriyle büyük benzerlik¬ 
ler gösterir. Burada görülen stilize süs¬ 
lemelerin daha önce X1V-XV. yüzyıllarda 
Semerkant’taki Şah Zinde Türbesi’ode 
uygulandığını öne süren Yılmaz Önge, 
mihrabın II. Murad tarafından, Kara- 
man’da imaret inşa ettiren Damad İbrâ- 
him Bey’e hediye edilmek üzere İznik ya 
da Bursa’daki çini ustalarına yaptırılarak 
Karaman’a yollandığını, ya da bu ustala¬ 
rın birkaçının Konya ve Karaman’daki çi¬ 
ni imalâthanelerine yollanarak imaret için 
çalışmalarına imkân sağlandığını bir hi¬ 
potez olarak ileri sürmektedir. 

Yapının ahşap kapı ve pencere kanat¬ 
ları bugün İstanbul Türk ve İslâm Eserleri 
Müzesi’ndedir (Envanter nr. 244). 1,10 x 
2,90 m. ölçülerindeki kapı kanatları ceviz 
ağacından yapılmıştır. Sağ kanat üzerin¬ 
deki dikdörtgen panoda yer alan kabart¬ 
ma sülüs kitâbede, “Karamanlı neccâr İl- 
yas oğlu Hacı Ömer’in işidir" yazılıdır. Sol 
kanattaki benzer yazının “neccâr” kısmı 
okunamamaktadır. 248 envanter numa¬ 


rası ile kayıtlı 0,92 x 1,73 m. ölçülerinde¬ 
ki pencerenin sol kanadı da ceviz ağacın¬ 
dan yapılmıştır. Bu pencere kanadı yalnız¬ 
ca işçiliği açısından değil, süslemeleriyle 
de Anadolu Selçuklu geleneğini büyük öl¬ 
çüde sürdüren ve Beylikler döneminde 
Selçuklular zamanındaki yaygınlığını kay¬ 
beden insan ve hayvan tasvirlerine sahip 
olması açısından ayrı bir önem taşımak¬ 
tadır. 

Yapının batı duvarının güney köşesine 
bitişik iki katlı kümbet, kesme taşla inşa 
edilmiştir ve doğu - batı yönünde birer ke¬ 
merle genişletilmiş kareye yakın bir pla¬ 
na sahiptir. Yapı, köşe üçgenleriyle geçi¬ 
len sekizgen kasnak üzerinde içten kub¬ 
be, dıştan piramidal çatı ile örtülüdür. 
Kasnak içten üç, dıştan iki sıra mukar- 
nasla süslenmiştir. Kuzey cephesinde al¬ 
tışar basamaklı çifte merdivenlerle çıkı¬ 
lan aynalı kemerli bir kapı, diğer cephe¬ 
lerde birer dikdörtgen pencere vardır. İç¬ 
te mekânın güneybatısına yerleştirilmiş 
olan üç sanduka bulunmaktadır. Alçı ile 
kaplanmış olan sandukalarda yazı, ge¬ 
ometrik ve bitkisel süslemeler görülür. 
Vaktiyle altın yaldızla süslü oldukları bili¬ 
nen bu sandukalar bugün harap durum¬ 
dadır. Ortadaki sanduka İbrâhim Bey’e, 
diğer ikisi oğulları Kasım ve Alâeddin bey¬ 
lere aittir. Bugün girilemeyen alt katın 
dikdörtgen biçimindeki kapısı basık ke¬ 
merli ve çökertme almlıklıdır. 

İmaretin karşısında yer alan çeşme siv¬ 
ri kemerli bir nişten oluşmaktadır. Cep¬ 
hede süslemeli şeritlerle çevrelenen çeş¬ 
menin iki yanı birer sütunçe ile yumuşa¬ 
tılmıştır. Karamanoğlu İbrâhim Bey İma¬ 
reti ve Kümbeti, yapı topluluğunun işlevi 
hakkında bilgi veren vakfiyesinin yanı sı¬ 
ra çift katlı planı, taş süslemeleri, renkli 
sır tekniğindeki çini mihrabı, Selçuklu ge¬ 
leneğini sürdüren ahşap kapısı ve figür- 
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lü bezemelere sahip ahşap pencere ka¬ 
nadıyla Ortaçağ Türk mimarisi örnekleri 
arasında özel bir yere sahiptir. Yapı bu¬ 
gün cami olarak kullanılmaktadır. 
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İSİ Aynur Durukan 

İBRÂHİM BEYEFENDİ, n 

İvazpaşazâde 

(ö. 1212/1798) 

^ Osmanh şeyhülislâmı. ^ 

İstanbul'da dünyaya geldi. Doğumu için 
1132(1720) ve 1127(1715) gibi farklı ta¬ 
rihler verilmektedir. Sadrazam Hacı İvaz 
Paşa’nın oğludur. Vezir oğlu olduğu için 
“bey", İlmiyeye mensubiyetinden ötürü 
“efendi” unvanını aldığından kaynaklar¬ 
da Beyefendi olarak zikredilir. Tahsili ko¬ 
nusunda bilgi bulunmamakla birlikte ba¬ 
basının çevresindeki hocalardan özel eği¬ 
tim gördüğü anlaşılmaktadır. İlk defa 
1146’da (1733-34) genç yaşta müderris 
olduğu bilinmekle beraber hangi medre¬ 
sede göreve başladığı tesbit edilememek¬ 
tedir. Bir süre müderrislik yaptıktan son¬ 
ra kadılığa geçerek 1152’de (1739) Yeni- 
şehr-i Fenâr, 1159’da (1746) Bursa kadı¬ 
sı oldu. 1162’de (1749) Medine, 4 Şâban 
1165te (17 Haziran 1752) İstanbul kadılı¬ 
ğına getirildi. Bu görevi 1167 Muharre¬ 
mine (Kasım 1753) kadar sürdürdü. Ce- 
mâziyelâhir 1173’te (Şubat 1760) Anado¬ 
lu pâyesiyle ikinci defa İstanbul kadılığı¬ 
na tayin edilip on bir ay bu vazifede kaldı. 
20 Muharrem 1175’te (21 Ağustos 1761) 
bilfiil Anadolu kazaskeri (Vâsıf, 1,202,215), 


6 Rebîüiâhir 1180’de (11 Eylül 1766) Ru¬ 
meli kazaskeri oldu(Çeşmîzâde, s. 53). Bu 
sonuncu görevinin ardından uzun bir mâ- 
zuliyet dönemi geçirdi ve 17 Ramazan 
1185te (24 Aralık 1771) tekrar Rumeli ka¬ 
zaskerliğine getirildi, ancak normal süre¬ 
sini tamamlayınca azledildi (17 Ramazan 
1186/12 Aralık 1772) . 23 Receb 1188’de 
(29 Eylül 1774) Dürrîzâde Mustafa Efen- 
di’nin üçüncü defa meşihattan azli üze¬ 
rine de şeyhülislâm oldu (Edib Mehmed 
Emin, vr. 50 b ). I. Abdülhamid ona büyük 
ilgi göstererek iltifatta bulunmuş, dev¬ 
let işleri hakkında gizli görüşmeler yap¬ 
mış ve Çırağan’da bir yalı ihsan etmişti. 
Hatta padişah tebdilen kendisini kona¬ 
ğında ziyaret eder ve çeşitli meseleleri 
görüşürdü. Böyle bir ziyarette (8 Şevval 
1188/12 Aralık 1774), Selânik kadısı olan 
oğlu Mustafa Efendi’ye Mekke pâyesini 
tevcih ederek hattını hemen orada ken¬ 
di eliyle yazmıştı (Sâdullah Enverî, vr. 4 b ). 
İbrâhim Beyefendi’ye karşı gösterilen bu 
ilgi nüfuzunun zamanla artmasına yol aç¬ 
tı. Ancak 1189 Cemâziyelevvelinde (Tem¬ 
muz 1775) Dolmabahçe mesiresinde Kı¬ 
rım delegelerine verilen ziyafet sırasında, 
adamlarından biri için istediği mukâtaa 
iltizamı iltimasının Sadrazam İzzet Meh¬ 
med Paşa tarafından iltizam bedelinin 
az bulunarak reddedilmesiyle aralarında 
çıkan sert tartışmadan sonra hiddetle¬ 
nerek çadırdan çıkıp gitmesi, I. Abdülha¬ 
mid tarafından misafirlere karşı büyük 
bir saygısızlık kabul edildi; önce İzzet 


Mehmed Paşa, yirmi iki gün sonra da 30 
Cemâziyelevvel 1189’da (29 Temmuz 1775) 
kendisi azledildi. 

Sadrazamla aralarında geçen bu olayın 
kendisinin ve dolayısıyla sadrazamın ger¬ 
çek azil sebebi olmadığına dair kayıtlar 
mevcuttur. Nitekim İbrâhim Beyefendi, 
Ahmed Vâsıf Efendi’nin belirttiği gibi if¬ 
fet ve takvâ sahibi olması yanında şer'î 
hükümlerin siyasette de geçerli kılınma¬ 
sı hususunda hassasiyet göstermekte ve 
sadrazamı da daima devleti hayırlı işlere 
sevketmesi için bilgilendirip uyguladığı 
siyasete müdahale etmekteydi. Bu hu¬ 
sus, Rusya ile olan ilişkilerde ve özellikle 
Kırım’a dair meselelerde kendini belli et¬ 
mekteydi. İbrâhim Beyefendi, Küçük Kay¬ 
narca Antlaşması’nm bu konudaki mad¬ 
delerine dikkati çekmekte ve problemle¬ 
rin çözümüne çalışmakta, ancak etkili 
olamamaktaydı. Sadrazamın, Kırım me¬ 
selesinin tam anlamıyla çözülememesi 
ve yeni bir savaşa sebebiyet verebileceği 
endişesiyle tâvizkâr bir politika izlemek¬ 
te olduğunu gören İbrâhim Beyefendi’- 
nin, Rus taleplerine karşı yumuşak bir tu¬ 
tum sergileyen siyaseti sert bir şekilde 
eleştirip Kırım’a dair “diyanet" işlerini 
dikkatle takip ederek bu hususta sadra¬ 
zamla anlaşmazlık içinde bulunduğu ve 
bundan dolayı padişaha şikâyet edildiği 
anlaşılmaktadır. Her ikisinin de azilleriyle 
sonuçlanacak olan bu son tartışmanın, 
serbestiyet maddesinin reddi ve tekrar 
OsmanlI Devleti’ne bağlanma istekleriyle 


Üzerinde 
ivazpaşazâde 
İbrâhim 
Beyefendinin 
mührü 
ve İmzası 
bulunan, 
Lofça kadısının 
Hüseyin Ağa 
Camii'ne 
vaiz tayiniyle 
ilgili arzı 
(BA, Cevdet - 
Maarif, 
nr. 8314) 
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İBRAHİM BÎZEBAN 


Kırım'dan gelen heyetin ağırlanması sı¬ 
rasında meydana gelmesi mânidardır. 

Azledildikten sonra önce Çırağan Yalı- 
sı’nda ikamete mecbur edilen ve ardın¬ 
dan uzun süre Beykoz’da ikamet eden İb- 
râhim Beyefendi, saraydaki gelişmeleri 
yakından takip ettiği gibi dönemin siya¬ 
setinde de faal rol oynadı. Özellikle Halil 
Hamîd Paşa'nın I. Abdülhamid’i tahttan 
indirme teşebbüsü sırasında bu durumu 
Esmâ Sultan vasıtasıyla padişaha duyur¬ 
ması (Uzunçarşılı, OsmanlI Tarihi, 1V/2, s. 
496) kendisine tekrar meşihat makamı 
yolunu açtı. Halil Hamîd Paşa yanında bu 
olaydan sorumlu tutulan Şeyhülislâm Dür- 
rîzâde Mehmed Atâullah Efendi’nin de 
azli üzerine 20 Cemâziyelevvel 1199'da 
(31 Mart 1785) ikinci defa şeyhülislâm ol¬ 
du. Fakat kaynaklara göre, “irtikâp ve ir- 
tişâsı" yüzünden padişahın kendisine gü¬ 
veni sarsıldığı için seksen üç gün sonra 
14 Şâban 1199'da (22 Haziran 1785) azle¬ 
dildi (Edib Mehmed Emin, vr. 5 l a ). 

Bu olaydan seksen beş gün sonra ziya¬ 
retçilerinin çokluğu ve kendisine bağlı 
adamları vasıtasıyla faal olarak siyasî ge¬ 
lişmelere müdahalede bulunduğu, dola¬ 
yısıyla devlet işleri hakkında birtakım de¬ 
dikoduların çıkmasına yol açtığı gerekçe¬ 
siyle İstanbul'dan uzaklaştırılıp arpalığı 
olan Ankara’ya gönderildi. 1200 Cemâzi- 
yelâhirinde (Nisan 1786) kendisinin isteği 
doğrultusunda ikamet yeri Bursa'ya çev¬ 
rildi ve I. Abdülhamid’in vefatına kadar 
orada kaldı. III. Selim’in tahta çıkışıyla be¬ 
raber sahilhânesinde oturmak ve dışarı 
çıkmamak şartıyla İstanbul’a dönmesine 
izin verildi (a.g.e., vr. 51 a-b , 53 b , 60 b ). An¬ 
cak III. Selim ona karşı mesafeli davrandı. 
Zira padişahın, Halil Hamîd Paşa olayın¬ 
da, “Vezirin hünkâra kastı var” diyerek 
durumu Esmâ Sultan’a haber vermek 
suretiyle belirli bir rol oynayan İbrâhim 
Beyefendiyi neticede paşanın idamı ve 
Şeyhülislâm Dürrîzâde Mehmed Atâullah 
Efendi'nin azli ve sürgüne giderken şüp¬ 
heli ölümüne yol açması yanında şehza¬ 
deliği sırasında kendisini de güç duruma 
sokan gelişmelerin müsebbipleri arasın¬ 
da gördüğü anlaşılmaktadır (Kethüda Sa- 
id Efendi Tarihi, vr. 29 a ; Uzunçarşılı, TM, V 
i 1936], s. 239, 247, 249, 250). III. Selim’in, 
ilk icraatından olmak üzere olayın bu şe¬ 
kilde gelişmesinde başlıca etken olanlar¬ 
dan Cezayirli Gazi Haşan Paşa’yı kaptan-ı 
deryâlıktan azledip tahta çıktığı sırada 
tersane emini olan Selim Ağa ile orduda 
sadrazam kethüdâsı olarak bulunan oğ¬ 
lu Ahmed Nazif Efendi'yi idam ettirirken 
İbrâhim Beyefendi’nin çeşitli münasebet¬ 


lerle dile getirdiği ricalarını devamlı ola¬ 
rak geri çevirmesi bu olaylardaki rolünü 
unutmadığını göstermektedir. Nitekim 
İstanbul’a geldiğinde ikamet etmekte ol¬ 
duğu İstavroz’daki (Beylerbeyi) yalısından 
taşınmak üzere Kuruçeşme’de (Ortaköy) 
Çelebi Mustafa Reşid Efendi’nin yalısını 
satın alması ve buraya yerleşmesi ayrı 
ayrı izin başvurularına konu olmuş, niha¬ 
yet İstavroz’da ikametiyle ilgili emrin kal¬ 
dırılması üzerine Kuruçeşme’ye taşın¬ 
ması mümkün olabilmişti (BA, HH, nr. 
15414). İbrâhim Beyefendi’nin oğlu Mus¬ 
tafa Efendi ise 16 Cemâziyelevvel 1204’te 
(1 Şubat 1790) Anadolu, 19 Şevval 1 204’te 
(2 Temmuz 1790) Rumeli kazaskerliğine 
getirilmiş, İstavroz’da emsalsiz bir ya¬ 
lıya sahip olmasına rağmen, idam edilen 
Ahmed Nazif Efendi’nin “meş'um” ya¬ 
lısını da satın almak istemiş, bu durum 
III. Selim’i kızdırmış ve Rumeli kazasker¬ 
liğinden azledilerek Kıbrıs'a sürülmüş (24 
Zilhicce 1204/4 Eylül 1790), Lefkoşe’nin 
havasıyla imtizaç edemediğinden bir yıl 
sonra ölmüştür. Mustafa Efendi'nin oğlu 
bundan dolayı dedesi İbrâhim Beyefen¬ 
di’nin yanında yaşamaktaydı. İbrâhim 
Beyefendi, yaşça küçük olduğu anlaşılan 
torununa müderrislik ruûsu verilmesi 
için ricada bulunmuşsa da III. Selim ta¬ 
rafından kabul edilmemiştir (BA, HH, nr. 

11279). Yine onun, İstanbul kahve rüsû- 
mu mukâtaasından mutasarrıf olduğu 
eshamına ait beratın cülûs sebebiyle ge¬ 
reken yenilenmesiyapıimamış, dörtte 
bir hisse ile mutasarrıf olduğu diğer mu- 
kâtaadan devlete teslim edilen 1150 ku¬ 
ruşun bakiyesi olan 5625 kuruş mahsu¬ 
bunun on bir aylık taksitler halinde öden¬ 
mesi için yaptığı müracaata da olumlu 
cevap verilmemiştir (BA, HH, nr. 15570). 
Hatta vaktiyle, mâzul olarak oturduğu 
Bursa’da iken Tırnova kazasına nâib tayin 
ettirdiği Ferâizî Ali Efendi’nin kötü ida¬ 
resinden şikâyette bulunulması üzerine 
geçirdiği teftiş sırasında, daha önce bu 
göreve tayinine yol açtığı gerekçesiyle 
sorgulandığı ve kendisini savunmak zo¬ 
runda kaldığı da tesbit edilmektedir (BA, 
HH, nr. 16114). Bu olaylardan az sonra 2 
Zilkade 1 2 1 2’de ( 18 Nisan 1798) vefat et¬ 
ti. Mezarı Beyazıt Camii hazîresindedir. 

Vak’anüvis Halil Nûri’ye göre İbrâhim 
Beyefendi ilim ve maariften yoksun, sert 
mizaçlı, pervasız ve garazkâr olmakla be¬ 
raber kibar tavırlı bir zat idi. Vâsıf da onun 
özellikle ikinci meşihatı esnasında birçok 
kimseyi haksız yere zor durumda bırak¬ 
tığını belirtir. Ancak eserlerini 111. Selim’e 
takdim etmiş olan bu iki vak’anüvisin yar¬ 


gılarının padişahın İbrâhim Beyefendi’ye 
karşı olan tutumundan ötürü ihtiyatla 
karşılanması gerekir. 
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İBRÂHİM BÎZEBAN 

(ö. 1154/1741) 

Osmanlı hattatı. 

L J 

Girit’in Hanya şehrinde doğdu. Hayatı 
hakkında yeterli bilgi yoktur. Dilsiz oldu¬ 
ğu için “Bîzeban” lakabıyla tanınmıştır. 
Hat sanatına kabiliyetli görülerek III. Ah¬ 
med zamanında (1703-1730) Enderûn-ı 
Hümâyun’a alındı ve burada iyi bir eği¬ 
tim gördü. Genç yaşta, Topkapı Sarayı 
meşk hocası Seyyid Mehmed Nûrî-i Mıs- 
rî’den sülüs ve nesih yazılarını öğrenerek 
icâzet aldı. Ağa unvanından, bir müddet 
saray hizmetinde bulunduktan sonra çe- 
rağ edildiği anlaşılmaktadır. Şeyh Ham¬ 
dullah ekolünün önemli üstatları arasın¬ 
da sayılan İbrâhim Bîzeban oturduğu Ça- 
pa'da Dilsizçeşmesi mahallesinde vefat 
etti. Ölümüne, “Olup püfkerde şem‘-i rû- 
hu oldu Bîzebânım lâl” (1154/1741) mıs- 
raıyla tarih düşürülmüştür. 

İbrâhim Bîzeban'ın bilinen eserleri ara¬ 
sında Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphane¬ 
sinde mevcut (Hazine, nr. 2299/33) bir kı¬ 
tası, Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de kayıtlı 
(Nevâdirü’l-mahtûtât, Mustafa Fâzıl, nr. 
314) 24 x 31 cm. ebadında, altın cetvelli 
sülüs nesih levhası hat sanatında eriştiği 
seviyeyi gösteren güzel örneklerdir. Ek¬ 
rem Hakkı Ayverdi koleksiyonunda yer 
alan, Bîzeban'ın 1139'da (1726-27) nesih 
hatla yazdığı Kur'ân-ı Kerîm 273 varaktan 
ibarettir ve her sayfasında on beş satır 
vardır. Fâtiha ve Bakara sûrelerinin ilk 
âyetleri, duraklar ve sûre başları tezhip 
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edilmiş, altın cetvelleri çekilmiş, ancak 
sûre isimleri yazılmamıştır. Hattatın bu 
mushafı. sanatının ilk dönemlerinde ne¬ 
sih yazıda henüz tavrının oluşmadığı sı¬ 
ralarda yazdığı anlaşılmaktadır. Aynı ko¬ 
leksiyonda mevcut dört kıtalık. murakka' 
şeklindeki klasik formundan farklı hilye-i 
şerif olgunluk döneminin eseri olup bun¬ 
da Şeyh Hamdullah ekolünün sülüs ve 
nesih yazılardaki bütün özellikleri ve es¬ 
tetiği başarılı bir şekilde ortaya konmuş¬ 
tur. 1143 (1730-31) tarihli eser, 23 x 16,7 
cm. ebadında klasik vişne çürüğü rengin¬ 
de deri ciltlidir. Birinci kıtada sülüs bes¬ 
mele, nesih esmâ-i hüsnâyer alır. İkinci 
kıtada sülüs kelime-i tevhid, altında Hz. 
Ali’den rivayet edilen şemâil-i şerif, onun 
da altında hilye ile ilgili bir hadisin Hâkânî 
tarafından yapılan manzum Türkçe tercü¬ 
mesi vardır. Üçüncü kıtada sülüs besme¬ 
le, ortada hilye metninin devamı, altında 
Enbiyâ sûresinin 107. âyeti, hilye metni¬ 
nin etrafında aşere-i mübeşşerenin isim¬ 
leri yazılıdır. Dördüncü kıtada ise hilye ile 
ilgili hadisin Hâkânî’nin yaptığı manzum 
tercümesinin devamı ve ketebe kaydı yer 
alır. Şeyh Hamdullah'ın aklâm-ı sittede 
açtığı yolda üstün başarı göstermiş olan 
İbrâhim Bîzeban'ın, üstatların yazılarını 
aslından ayırt edilemeyecek derecede 
taklit kabiliyetine sahip olduğu zikredil¬ 
mektedir. 
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İBRÂHİM ÇELEBİ CAMİİ 

~1 

L 

Manisa’da 

XVI. yüzyılın ortalarında 
yaptırılan cami. 

_l 


Aynı adla anılan mahallede Karaköy 
caddesinin üzerinde bulunan cami ile ya¬ 
nındaki medrese ve türbenin bânisi olan 
İbrâhim Çelebi, Kadı Karamânîzâde Emre 
Efendi'nin oğludur. Babası gibi değişik 
yerlerde kadılık yapmış, Kanûnî Sultan 
Süleyman’ın oğlu Şehzade Mehmed’in 
Manisa’da sancak beyi olarak bulunduğu 
yıllarda (1542-1543) yanında Lalalık ve 
defterdarlık görevinde bulunmuş, şehza¬ 
denin 6 Kasım 1543'te vefat etmesi üze¬ 
rine naaşım İstanbul’a götüren heyet ara¬ 
sında yer almıştır. Daha sonra İzmir, Me¬ 
nemen ve Marmara kadılıklarında bulu¬ 
nan evkaf mütevellisi ve emvâl nâzırı 
olan İbrâhim Çelebi, Sultan II. Selim'e de 
hocalık yapmıştır. 967 (1559-60) yılında 
hacca giderken Halep’te vefat etmiştir. 

Yapının vakfiyesi yoktur. Caminin basık 
kemerli cümle kapısı üzerinde iki adet ki- 
tâbe bulunmaktadır. Bunlardan altta yer 
alan manzum Arapça kitâbe ebced he¬ 
sabı ile 956 (1549) yılını verir. Bu kitâbeye 
göre cami ve medrese İbrâhim Çelebi’- 
nin kadılık yaptığı yıllarda inşa edilmiştir. 



İbrahim 
Çelebi 
Camii'nin 
eski bir 
fotoğrafı 
(Manisa 
Tarihi, 
rs. 27) 



İbrâhim çelebi Camii - Manisa 


Bunun üzerinde yer alan küçük kitâbe ise 
camide 1298’de (1881) yapılan onanma 
aittir. 

Cami genişçe bir avlu içinde yer alır. Gü¬ 
nümüzde kapalı mekân haline getirilmiş 
bulunan üç birimli son cemaat yeri mer¬ 
mer sütunların taşıdığı, sivri kemerler 
üzerine oturan çokgen kasnaklı üç kub¬ 
be ile örtülüdür. Bu sütunlarda devşirme 
olarak Bizans dönemine ait mermer baş¬ 
lıklar kullanılmıştır. Kare planlı olan harim 
kısmının üzerini pandantifli büyük bir 
kubbe örtmektedir. Yüksek kubbe kasna¬ 
ğı sekizgen olup her yönünde sekiz adet 
küçük pencere bulunmakta, kubbenin 
ağırlığını masif dört duvar karşılamakta¬ 
dır. Bu duvarların üzerine, her sırada iki 
adet olmak üzere iki sıra pencere açılmış¬ 
tır. Bunlardan üst sıradakiler sivri kemer¬ 
li, alttakiler ise dikdörtgen sövelidir. Alt 
kat pencerelerinin lentoları üzerinde tuğ¬ 
la alınlıklar bulunur. Caminin kuzeybatı 
cephesine bitişik durumdaki tek şerefeli 
minare oldukça yüksek bir kürsü üzerin¬ 
de yükselmektedir. Her bir yüzü sivri ke¬ 
merli sathî nişlerle hareketlendirilmiş 
olan sekizgen kesitli pabuç kısmından 
çokgen gövdeye üçgen pahlarla bağlantı 
sağlanmaktadır. Şerefe altı üç sıra stalak- 
titlidir. Minareye son cemaat yerinin kö¬ 
şesindeki bir kapıdan ulaşılmaktadır. Bu¬ 
nun aksi yönündeki (güneydoğu) kapı ise 
İbrâhim Çelebi’nin türbesine geçit ver¬ 
mektedir. Bu türbe, üzeri kubbe ile örtü¬ 
lü kare planlı bir hacim teşkil eder. İçinde 
mezar taşında yazı bulunmayan tek bir 
sanduka yer almaktadır. Caminin inşa¬ 
sında kesme taş ve tuğla kullanılmıştır. 
Beden duvarlarında, düzgün kesme taş 
ve derz aralarında iki sıra yassı tuğla¬ 
dan meydana gelen özenli bir taş işçiliği 
görülmektedir. Caminin dış ve iç süsle¬ 
mesinde fazla bir özellik görülmemekte¬ 
dir. 
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Ahşaptan yapılmış kadınlar mahfili geç 
tarihli olup bir önem arzetmese de ceviz 
ağacından olan minberi caminin inşaatın¬ 
dan yirmi yedi yıi sonra yapılmış gerçek 
bir sanat eseridir. Minberin üzerine sağ 
yan kısmına hakkedilen, sülüs hatla ya¬ 
zılmış girift istifli iki satırlık Arapça kitâ- 
bede bunun İlyas adında bir usta tarafın¬ 
dan 983 (1575) yılında yapıldığı kayıtlıdır. 
Üçgen aynalıkları ve korkuluk şebekele¬ 
rinde altı kollu yıldızdan gelişen çokgen¬ 
lerden meydana gelmiş geometrik desen¬ 
ler içeren ajurlu panolar bulunmaktadır. 

Caminin avlusunda, üzeri altı adet sü¬ 
tuna dayanan kubbeli yeni bir çatı ile ör¬ 
tülü mermer şadırvan haznesi vardır. Bu¬ 
nun suyu Akbaldır deresinden alınmak¬ 
taydı. Fazla bir mimari özelliği olmayan 
medresesi avlunun iki yanındaki küçük 
hücrelerden meydana gelmektedir. Bu 
mütevazi ölçüdeki külliyenin hazîresi ise 
caminin doğu tarafındadır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Çağatay Uluçay - İbrahim Gökçen, Manisa Ta¬ 
rihi, İstanbul 1939, s. 101-102, rs. 27; İbrahim 
Gökçen, Manisa Tarihinde Vakıflar ue Hayırlar, 
i baskı yeri yok| 1946,1, 172-178; Keşfi Karada- 
nışman, Manisa Tarihi Eser ue Kitabeleri, An¬ 
kara 1977, s. 25-26; Feridun M. Emecen, XVI. 
Asırda Manisa Kazası, Ankara 1989, s. 33, 87- 
89; Çağatay Uluçay, “İbrahim Çelebi Mahallesi 
ve Camii Hakkında", Gediz, sy. 80, Manisa 1945, 
s. 3-5; M. Zeki Oran, “Anadolu'da San’at Değe¬ 
ri Olan Ahşap Minberler, Kitabeleri ve Thrih- 
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İBRAHİM b. EDHEM 

((tA^ı ^ ) 

Ebû İshâk İbrahim b. Edhem b. Mansûr 
(ö. 161/778 [?]) 


L 


Zâhid, sûfî ve muhaddis. 


J 


Horasan’ın Belh şehrinde dünyaya gel¬ 
di. Anne ve babasının hac için Mekke’de 
bulunduğu sırada orada doğduğunu söy¬ 
leyenler de vardır. Ailesi Arap kabilelerin¬ 
den Benî İcl’e veya Temîm’e mensuptur. 
Hakkında kaynakların verdiği bilgiler çe¬ 
lişkilidir. Genç yaşta zühd yoluna girme¬ 
ye karar verinceye kadar Horasan’da ya¬ 
şadığı anlaşılmaktadır. Memleketinden 
ayrılmadan önce birçok hizmetçisi bulu¬ 
nan zengin ve itibarlı bir ailenin çocuğu 
olduğuna dair kayıtlar, Belh hükümdarı 


veya hükümdarın oğlu ya da torunu oldu¬ 
ğu şeklindeki rivayetlerden daha doğru 
görünmektedir. Sahip bulunduğu bütün 
dünya nimetlerinden vazgeçip zühd yolu¬ 
nu seçmesi sebebiyle destanlaştırılan ha¬ 
yatına dair bilgiler arasında önemli farklı¬ 
lıklar görüldüğü gibi tarihî kimliğiyle men¬ 
kıbelerde anlatılan şahsiyeti arasında da 
ciddi uyumsuzluklar gözlenmektedir. 

Kaynaklarda İbrâhim b. Edhem’in zühd 
yoluna girmesine sebep olan menkıbevî 
bazı olaylardan söz edilmekte olup bun¬ 
ların en meşhuru, hizmetçisi İbrâhim b. 
Beşşâr'ın bizzat kendisinden dinleyip nak¬ 
lettiği hadisedir. Buna göre İbrâhim b. 
Edhem gençlik çağında avlanırken iki de¬ 
fa, “Sen bunun için mi yaratıldın, bunu 
yapmakla mı emrolundun?” şeklinde ga¬ 
ipten bir ses duymuş, aynı sesi üçüncü 
defa atının sırtındaki eyerin kaşından da 
işitmesi üzerine bütün malını mülkünü 
terkedip zühd yoluna girmeye karar ver¬ 
miş, Abdullah b. Mübârek’in de araların¬ 
da bulunduğu altmış kadar ilim yolcusu 
gençle birlikte Mekke’ye doğru yola ko¬ 
yulmuştur. Başlangıçta, sahip olduğu ge¬ 
niş imkânları geride bırakıp vatanından 
ayrılmak kendisine ağır gelmişse de bir 
daha geri dönmemek için nefsine karşı 
çetin bir mücadele vermiş ve kararında 
sebat etmeyi başarmıştır. Bu sıradaki ruh 
halini, “Birçok acı çektim, ancak vatanım¬ 
dan ayrılmak kadar ağır geleni olmadı; 
nefsime karşı en şiddetli kavgayı vatan 
hasreti hususunda verdim” şeklinde dile 
getirmiştir. Bir müddet sonra beraber yo¬ 
la çıktığı gruptan ayrıldığı anlaşılan İbrâ¬ 
him b. Edhem çölde tek başına aylarca 
seyahat etmiş, menkıbeye göre bu sırada 
tanımadığı bir kişi ona arkadaş olup “ism-i 
a'zam” duasını öğretmiştir. İbrâhim b. 
Edhem bu duayı okuyunca Hızır’la buluş¬ 
muş, Hızır ona ism-i a'zamı öğreten zâtın 
Dâvud adında bir kişi, diğer bir rivayete 
göre İlyas olduğunu bildirmiştir. Hücvîrî 
ise İbrâhim b. Edhem’e ism-i a’zamı biz¬ 
zat Hızır’ın öğrettiğini söyler (Keşfü’l-mah- 
cûb, s. 202). İbn Asâkir, İbrâhim b. Ed¬ 
hem’in Abbâsî ihtilâlcisi Ebû Müslim-i Ho- 
râsânî’den kaçtığı için vatanından ayrıl¬ 
dığını belirtmektedir (Târîhu Dımaşk, 11, 
372). Bu bilgi doğruysa Belh'ten 129 (747) 
yılı civarında ayrılmış olmalıdır. 

Horasan’dan ayrıldıktan sonra Şam. 
İrak, Hicaz ve Rum (Anadolu) bölgelerine 
seyahatler yapan İbrâhim b. Edhem Man- 
sûre (el-Masîsa), Sûr, Kayseriye (o zamanki 
Şam bölgesinin sahil şehri), Humus, As- 
kalân, Beyrut, Basra, Küfe, Mekke, Medi¬ 
ne, Kudüs, İskenderiye, Trablus, Antakya, 


Tarsus, Maraş gibi şehirleri dolaşıp bos¬ 
tan bekçiliği, ırgatlık, değirmencilik gibi 
işler yaparak elinin emeğiyle geçinmeye 
çalışmıştır. Hayatinin en az yirmi dört yı¬ 
lını geçirdiği Dımaşk’ta hemşehrisi Şa- 
kîk-i Belhî ile karşılaştığında ona memle¬ 
ketinde bulamadığı huzuru Şam beldele¬ 
rinde bulduğunu söylemiştir. Mekke’de 
iken babasının vefat ettiğini haber alınca 
ülkesine giderek babasının vasiyeti üzeri¬ 
ne malını gerekli yerlere dağıttıktan son¬ 
ra kendi payını da diğer vârislere bırakıp 
tekrar Mekke’ye dönmüştür. Bazı kay¬ 
naklara göre Belh’ten ayrılmadan önce 
evlenmiş, bu evlilikten bir oğlu olmuştur; 
Ebû İshak künyesini bu sebeple almış ol¬ 
malıdır. Ancak anlaşıldığı kadarıyla daha 
sonra hiç evlenmemiş, bununla birlikte 
evlenip çoluk çocuk sahibi olmanın kendi 
bulunduğu durumdan daha hayırlı oldu¬ 
ğunu da açıkça ifade etmiştir. 

İbrâhim b. Edhem'in kara ve deniz se¬ 
ferlerine katıldığı, Bizanslılar’a karşı ya¬ 
pılan son deniz seferi esnasında ismi be¬ 
lirtilmeyen bir adada vefat ettiği kayde¬ 
dilmektedir. Ölüm yılı için 130 (748), 140, 
161,162, 163(780), 164 ve 166 gibi ta¬ 
rihler verilmekle birlikte kaynakların çoğu 
161 (778) veya 162 (779) yılını zikretmek¬ 
tedir. Defnedildiği yerle ilgili olarak da 
Şam bölgesi, Askalân, Bağdat, Bizans’a 
ait bir ada, Sûkîn veya Sûfenen Kalesi, Mı¬ 
sır, Lût kavminin helâk edildiği mahal gi¬ 
bi çeşitli yerler zikredilmektedir. Ancak 
onun, kız kardeşinin oğlu şair İbn Künâ- 
se’nin “garp toprağındaki mezar” diye 
tanıttığı kabrinin Şam bölgesinde sahile 
yakın bir yerde bulunduğu kabul edilmek¬ 
tedir. 

Ignaz Goldziher, Reynold Alleyn Nichol- 
son, Ebü’l-Alâ el-Afîfî gibi araştırmacılar, 
İbrâhim b. Edhem gibi şahsiyetlerin ri- 
yâzet hayatını tercih etmelerini Belitte¬ 
ki Budizm’in etkisine bağlamışlarsa da bu 
görüşün birçok bakımdan tutarsızlığı or¬ 
taya konmuştur (Ali Sâmî en-Neşşâr, 111, 
407-412). Öte yandan İbrâhim b. Edhem’in 
giydiği yün abâyı Küfeli Şiî zâhidlerin de 
bir şiar olarak giydiği hatırlatılmış, ayrıca 
av sırasında meydana gelen bir olaydan 
sonra dua ederken, “Rabbim beni koru¬ 
duğu sürece ...” şeklinde bir ifade kullan¬ 
masından hareketle onun kendisini Şiî 
imamlar gibi mâsum saydığı söylenmiş, 
buna benzer sebeplere dayanılarak İbrâ¬ 
him b. Edhem’in zühd hayatının Şiî kay¬ 
naklı olduğu ileri sürülmüştür (Kâmil 
Mustafa eş-Şeybî, I, 352-354); ancak bu id¬ 
dianın da bir zorlamadan ibaret olduğu 
açıktır. 
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İbrâhim b. Edhem, İskenderiye’de Eş¬ 
lem b. Yezîd el-Cühenî’yi ziyaret ederek 
onun sohbetinde bulunmuş, Mekke’de 
Süfyân es-Sevrî ve Fudayl b, İyâz’la tanışıp 
kendileriyle dost olmuştur. Ayrıca Sevrî ve 
Evzâî ile zaman zaman mektuplaştığı an¬ 
laşılmaktadır. Bu arada Ebû Hanîfe ile de 
buluşmuş ve aralarında dostluk meydana 
gelmiştir. Hücvîrî, İbrâhim b. Edhem’in 
zâhir ilmini Ebû Hanîfe’den öğrendiğini 
söyler )Keşfü'l-mahcûb, s. 201). Ebû Os¬ 
man el-Esved, Süleyman el-Havvâs, Ebû 
Abdullah el-Kalânisî, Şakik-i Belhî, Huzey- 
fe el-Mar‘aşî de İbrâhim b. Edhem'in en 
yakın arkadaşlarındandır. Onun sohbet 
meclislerinde yetişenlerden bazıları şun¬ 
lardır: Ebû İshak el-Fezârî, Ali Bekkâr, 
Muhalled b. Hüseyin, Ebû Yûsuf el-Gasû- 
lî, İbrâhim b. Beşşâr, Ebû İshak İbrâhim 
el-Herevî. 

Tâbiîn ve tebeu’t-tâbiînden hadis riva¬ 
yet eden İbrâhim b. Edhem’in bazı hadis¬ 
leri mürsel olmakla birlikte kendisinin si¬ 
ka olduğu belirtilmektedir. Ebû İshak es- 
Sebîî, Ebû Hâzim, Katâde b. Diâme, Mâ¬ 
lik b. Dînâr, Muhammed b. Ziyâd el-Cu- 
mahî, Ebân b. Yezîd, A’meş, Ebû Hanîfe, 
Muhammed b. Aclân, Mûsâ b. Ukbe, Ev¬ 
zâî, Süfyân es-Sevrî, Şakik-i Belhî, Şu’be 
b. Haccâc ve babası Edhem b. Mansûr’- 
dan hadis almış, kendisinden de hizmet¬ 
çisi İbrâhim b. Beşşâr, Süfyân es-Sevrî, 
Şakik-i Belhî, Ebû İshak el-Fezârî rivayette 
bulunmuştur. Hadis toplama yolunu seç¬ 
mediği için az hadis rivayet etmiştir. Onun 
hadis toplama işine fazla rağbet etme¬ 
mesinin çeşitli sebepleri vardır. Bunların 
başında, hadis toplamakla meşgul olur¬ 
ken ameli ihmal etme endişesinin geldi¬ 
ği söylenir. Nitekim kendisine, “Dinini ko¬ 
rumak için ibadetin yanı sıra ilmi de ih¬ 
mal etme” diyen Ebû Hanîfe’ye, ”Sen de 
ilminle amel etmeyi ve ibadetle meşgul 
olmayı ihmal etme” diye cevap verdiği 
rivayet edilir. Süfyân es-Sevrî, İbrâhim b. 
Edhem’i hadis toplamadığı için tenkit et¬ 
meye kalkışınca ona, “Sen kendini ‘had- 
desenâ, haddesenâ’ ile meşhur ettin" di¬ 
yerek karşılık vermesi hadis toplamaktan 
aynı zamanda riyâ korkusuyla kaçındığı¬ 
nı gösterir. 

İbrâhim b. Edhem daha hayatta iken 
şöhreti geniş bir çevreye yayılmıştır. Kur¬ 
duğu sohbet meclislerinde dostlarına na¬ 
sihat etmiş, uzakta bulunanların sorula¬ 
rına cevap yazmıştır. Onun çok fasih ko¬ 
nuştuğu ve zaman zaman şiir söylediği 
belirtilir: kaynaklarda kendisine nisbet 
edilen bazı beyitlere yer verilmiştir. Öğüt¬ 
lerinde helâl kazancın önemini vurgula¬ 


ması dikkati çeker. Duasının kabul edil¬ 
mesi için ne yapması gerektiğini soran 
birine helâl yemesini tavsiye eden İbrâ¬ 
him b. Edhem, helâl kazançla çoluk ço¬ 
cuğun nafakasını sağlamayı yiğitlerin işi 
olarak görür. 

Gecelerini genellikle tefekkürle geçirip 
çok az uyuduğu, gündüzleri ise sürekli 
oruç tuttuğu belirtilen İbrâhim b. Edhem 
zühdü farz, nâfile ve selâmet olmak üze¬ 
re üç kısma ayırır. Haramdan kaçınma 
şeklindeki zühd farz, helâlinden olsa bile 
az ile yetinme şeklindeki zühd nâfiledir. 
Selâmet olan zühd ise şüpheli şeylerden 
uzak durmaktır. En mükemmel zâhid 
kalbi en temiz, en samimi olan ve en faz¬ 
la cömertlik yapan kişidir. İbrâhim b. Ed¬ 
hem’in zaman zaman dağa çekilerek Al¬ 
lah ile ünsiyet kurmaya çalıştığı görül¬ 
mekle birlikte onun zühd hayatında ken¬ 
dini halktan tecrit etmek gibi bir anlayışı 
yoktur. Nitekim vaktinin çoğunu halkın 
içinde onların dertleriyle ilgilenerek ge¬ 
çirmeye çalışmış, insanlara ulemâ meclis¬ 
lerine devam etmelerini, namazı cemaat¬ 
le kılmalarını, hacca gitmelerini, cihada 
katılmalarını, fakat nefsin hevâsına kar¬ 
şı koymayı da ihmal etmemelerini tavsi¬ 
ye etmiştir. 

Evzâî, özellikle halkın arasına katılması 
ve cömertliği sebebiyle İbrâhim b. Ed- 
hem'i akranından üstün saymış: Ebû Ha¬ 
nîfe, Süfyân es-Sevrî ve Şakik-i Belhî de 
onun faziletleri üzerinde durmuşlardır. 
Cüneyd-i Bağdâdî kendisi için, “Bu yolun 
bilgilerinin anahtarı İbrâhim’in elindedir" 
ifadesini kullanır. Kelâbâzî de onu, gaip¬ 
ten gelen bir sesle uyarıldığı için “murad” 
vasfına sahip olan sûfîlerden, yani Hakk'ın 
cezbe kuvvetiyle kendine çektiği ve için¬ 
deki halleri müşahede ettirdiği kimseler¬ 
den saymakta; bu tür bir cezbeye tutu¬ 
lanlara önce kendi iç hallerinin gösteril¬ 
diğini, ardından nefis ve maldan uzaklaş¬ 
tırıldıklarını belirtmektedir. Hücvîrî’ye 
göre İbrâhim b. Edhem Hızır tarafından 
yetiştirilmiştir. Mevlânâ Celâleddîn-i Rû¬ 
mî de onu “mânalar denizinin yüzücüle¬ 
ri” olarak nitelendirdiği Bâyezîd-i Bistâ- 
mî, Cüneyd-i Bağdâdî gibi sûfîlerle birlik¬ 
te anar ve Ebû Hanîfe’ye uyanların din yo¬ 
lunu kesen eşkıyanın şerrinden, bu sûfî- 
lere uyanların ise hilekâr nefsin tuzakla¬ 
rından kurtulduğunu söyler. 

Muahhar kaynaklarda İbrâhim b. Ed- 
hem’e nisbet edilen, ancak babasının 
adıyla anılan Edhemiyye diye bir tarikat¬ 
tan söz edilmektedir (bk. edhemiyye). 
Ayrıca kendisi Çiştiyye tarikatı silsilesin¬ 
de de yer alır: silsileye göre İbrâhim b. Ed¬ 


hem, Fudayl b. İyâz'ın halifesi, Huzeyfe el- 
Mar’aşî’nin de mürşididir. 

Ebû Nuaym, İbrâhim b. Edhem’in her 
cuma günü sabah ve akşam on defa oku¬ 
duğu, “Merhaben bi-yevmi’l-mezîd ve’s- 
subhi'l-cedîd" diye başlayan evrâdını kay¬ 
detmiş (Hilye, VIII, 38-39), Kâbe’yi ziyare¬ 
ti sırasında terennüm ettiği, “Hecertü’l- 
halka turran fî hevâkâ" sözleriyle başla¬ 
yan altı beyitlik münâcâtı yayımlamıştır 
(Mürıâcât (Mecmua), İstanbul 1265, s. 62- 
63; a.e. |Mecmûa], İstanbul 1279, s. 68). 
Onun genellikle tergîb ve terhîbe dair 
merfû ve mevküf rivayetlerinden elli bir 
tanesi Ebû Abdullah İbn Mende tarafın¬ 
dan bir araya getirilmiş (Müsnedü İbra¬ 
him b. Edhem ez-Zâhid [Müsnedü ehâdı- 
şi İbrâhim b. Edhem]) ve Mecdî es-Seyyid 
İbrâhim tarafından neşredilmiştir (Bulak 
1408/1988). Kendisine izâfe edilen Cevû- 
bü İbrahim b. Edhem c an c ademi isticâ- 
beti'd-du c â 5 adlı eser (Süleymaniye Ktp., 
Süleymaniye, nr. 1054, vr. 82 b -86 b ), ano¬ 
nim bir derlemeden ibaret iken baş ta¬ 
rafında İbrâhim b. Edhem'e ait olduğu 
rivayet edilen ve duaların kabul edilme¬ 
yişinin başlıca sebeplerini gösteren bir 
açıklamadan dolayı ona nisbet edilmiş 
olmalıdır. 
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H Reşat Öngören 


□ EDEBİYAT. İslâm edebiyatlarında 
İbrahim b. Edhem’in hayatı ve kişiliği et¬ 
rafında oluşan menkıbeler manzum-men- 
sur edebî eserlere konu olmuş, “İbrâhim 
b. Edhem hikâyeleri”, “İbrâhim b. Edhem 
menkıbeleri” ve “İbrâhim Edhem desta¬ 
nı” gibi adlarla anılmıştır. Türkçe İbrâhim 
Edhem destanlarında yer alan macera¬ 
lar daha ziyade tasavvuf! bir mahiyet ar- 
zeder. Buna göre İbrâhim Edhem, tahtı¬ 
nın üzerinde uyuya kaldığı bir gece rüya¬ 
sında tavanın sallandığını hisseder. Ora¬ 
da kimin bulunduğunu sorunca, “Tânıdık 
biriyim, devemi kaybettim, onu arıyorum" 
cevabını alır. İbrâhim Edhem, damda de¬ 
ve aramanın şaşkınlık olduğunu söyleyin¬ 
ce sesin sahibi ona, Allah’ı altın taht üze¬ 
rinde ve atlas elbise içinde aramanın 
damda deve aramaktan daha büyük bir 
şaşkınlık olduğunu hatırlatır. Bunun üze¬ 
rine İbrâhim Edhem düşünceye dalar. 
Olaydan birkaç gün sonra, devlet ileri ge¬ 
lenlerinin bulunduğu şölende bir adam 
korkusuzca muhafızları geçerek İbrâhim 


ibrâhim b. Edhem’in Kabe'yi ziyareti sırasında terennüm 
ettiği münâcâtl {Munâcât (Mecmua), İstanbul 1265, s. 62- 
63) 



Edhem’in karşısına dikilir. İbrâhim Ed¬ 
hem ne istediğini sorunca adam şölenin 
verildiği handa kalmak istediğini belirtir. 
İbrâhim Edhem, buranın han değil ken¬ 
disine ait bir konak olduğunu ve her önü¬ 
ne gelenin burada kalamayacağını söyler. 
Adam, konağın daha önce kimlerin oldu¬ 
ğunu ve onların şimdi nerede bulundu¬ 
ğunu sorar; İbrâhim Edhem de önceki sa¬ 
hiplerinin öldüğünü belirtir. Adam, “Bu 
ne biçim konaktır ki biri gelmede, biri git¬ 
mede” der ve oradan uzaklaşır. Bundan 
etkilenen İbrâhim Edhem onun peşine 
düşer; kendisiyle konuşmak istediğini be¬ 
lirterek kim olduğunu sorunca “Hızır" ce¬ 
vabını alır. Ertesi gün ava çıkan İbrâhim 
Edhem atının üzerinde iken “uyan!” diye 
bir ses duyar. Üç defa tekrarlanan bu se¬ 
se aldırış etmeyince aynı ses, “Başkaları 
seni uyandırmadan önce kendin uyan!” 
cümlesiyle yankılanır. Ayrıca İbrâhim Ed- 
hem’in o esnada karşısına çıkan bir ceylân 
dile gelerek, “Ben seni avlamak için gön¬ 
derildim; senin beni avlaman için değil. 
Bir bîçareye ok atıp avlamak için mi yara¬ 
tıldın? Bundan başka işin yok mu?” der. 
Ardından aynı sözleri atının eyerinin ka¬ 
şından ve kendi içinden de işiten İbrâhim 
Edhem âniden ruhî bir değişime uğrar, 
keşfi açılır. Allah’a tövbe eder ve “Rab- 
bim! Beni koruduğun sürece bugünden 
itibaren sana âsi olmayacağım” diyerek 
üzerindeki kıymetli eşyaları, elbiselerini 
ve atını orada karşılaştığı çobanlarından 
birine verir, sürüyü de bağışlar ve çoba¬ 
nın elbiselerini giyip Belh’ten ayrılır. 

İbrâhim Edhem’in tahtından vazgeç¬ 
mesine sebep olan diğer bir olay ise şöyle- 
dir: Belh’te hükümdar iken avlamak için 
bir ceylanı takip eden İbrâhim Edhem, 
vadiye indiğinde eli ayağı bağlı bir kişiyi 
bir karganın beslediğini görür. Adamın 
eşkıyalar tarafından bu hale getirildiğini, 
karganın da Allah tarafından gönderildi¬ 
ğini öğrenince tahtından vazgeçer (Özön, 
s. 73; Levend, Divan Edebiyatı, s. 145). 
Bundan sonra bir derviş gibi ibadet ve 
riyâzetle vakit geçiren, kendi el emeği ve 
alın teriyle geçinen İbrâhim Edhem mem¬ 
leketini terkedip Mekke’ye gider. Çölde 
tanımadığı biriyle arkadaşlık kurar, on¬ 
dan ism-i a’zam duasını öğrenir ve bu du¬ 
ayı okuyarak Hızır’la buluşur. Bu arada ço¬ 
cuk yaşta Belh’te bıraktığı, kendisinin ar¬ 
dından oraya hükümdar olan oğlu baba¬ 
sının Mekke'de olduğu haberini alınca bu¬ 
raya gelir ve onu alıp memleketine götü¬ 
rerek tekrar tahta çıkarmak niyetinde 
olduğunu söyler. Fakat Allah sevgisi için¬ 
de bütün varlığını yok eden İbrâhim Ed¬ 


hem, Allah’a dua ederek ya kendi canını 
ya da oğlunun canını almasını ister ve o 
anda oğlu ölür. 

İbrâhim Edhem’in çeşitli kerâmetler 
gösterdiğine inanılması hayatını ve kişili¬ 
ğini efsaneleştirmiş, bu efsaneler tasav¬ 
vuf! kitaplarda dile getirilerek bir dinî he¬ 
yecan kaynağı oluşturmuştur. İbrâhim 
Edhem’in bilhassa Allah sevgisinin mal ve 
evlât sevgisinden üstün olduğunu göster¬ 
mesi, Hızır’la arkadaşlık yaptığına inanıl¬ 
ması, yaşadığı dönemde başta Ebû Ha- 
nîfe olmak üzere birçok kişiyle yakın dost¬ 
luk kurması, kendi el emeği ve alın teriy¬ 
le geçimini sağlaması, menkıbesinin halk 
arasında yaygınlık kazanmasına sebep ol¬ 
muştur. Türk divan edebiyatı şairleri İb¬ 
râhim Edhem’i, “Zâhid bize ta’n eyleme 
bu şekl-i fenâda / Biz tâc ü kabâ terkin 
uran Edhem-i aşkız” (Tarzî); “Eğmez er- 
bâb-ı fenâ tâc-ı zer-i hurşîde baş / Taht- 
gâh-ı âleme meyletme Edhemlik budur” 
(Sabûhî Dede); “Her şahsı harîm-i Hakk’a 
mahrem mi sanırsın / Her tâc giyen çul¬ 
suzu Edhem mi sanırsın” (Ziyâ Paşa) gi¬ 
bi beyitlerde söz konusu etmişlerdir. 

İbrâhim Edhem menkıbelerinin Türk 
edebiyatına Ferîdüddin Attâr’ın Tezki- 
retü'l-evliyâ 3 adlı eserinden geçtiği sa¬ 
nılmaktadır. İlk mensur tercümeleriyle 
birlikte manzum şeklinin de XIV. yüzyıl¬ 
dan itibaren görülmeye başlandığı kana¬ 
ati yaygındır. Diğer dinî halk hikâyelerin¬ 
de genellikle nazım birimi olarak beyit, 
vezin olarak da aruz kullanıldığı halde İb¬ 
râhim Edhem menkıbelerinde hem beyit¬ 
lere hem de hece vezniyle yazılmış dört¬ 
lüklere rastlanmaktadır. Vasfi Mahir Ko- 
catürk, manzum bir Dâstân-ı İbrâhim 
Edhem nüshasının kendi kütüphanesin¬ 
de bulunduğunu söylemektedir ( Türk 
Edebiyatı Tarihi, s. 160). Ayrıca Süleyma- 
niye Kütüphanesi’nde manzum bir Kıs- 
sa-i İbrâhim b. Edhem ve İnâbetuhû 
Rabbehû (Hacı Mahmud Efendi, nr. 6286, 
vr. 37 a -41 b ). Adana İl Halk Kütüphanesi’n¬ 
de sonu eksik, elli sekiz beyitlik bir M an- 
zûme-i Hikâye-i İbrâhim Edhem (nr. 
1152/2, İ. Çetin Derdiyoktarafından Latin 
harfleriyleyayımı için bk. bibi.), Konya İz¬ 
zet Koyunoğlu Kütüphanesi’nde de men¬ 
sur bir M enâkıb-i İbrâhim Edhem (nr. 
13547) mevcuttur. 

Hayat hikâyeleri birbirine benzediğin¬ 
den İbrâhim Edhem’le Buda arasında pa¬ 
ralellik kuranlar (Sunguroğlu, s. 10-13), 
hatta Buda’nm bu hikâyeye kaynaklık et¬ 
tiğini söyleyenler vardır (Çağatay, s. 157). 
Na’tî’nin Edhemnâme adlı mesnevisi de 
İbrâhim Edhem’in hayatı çerçevesinde 
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kaleme alınmış bir eserdir. Divan edebi¬ 
yatında biri Lâmiî Çelebi’ye izâfe edilen 
(Osmanlı Müellifleri, il, 493), diğeri Sâ- 
bit’e ait olan Edhem ü Hümâ mesnevi¬ 
lerinin İbrâhim Edhem’le herhangi bir il¬ 
gisi yoktur. Necip Fazıl Kısakürek. İbrâ¬ 
him Edhem’in hayatını beş perdelik bir 
oyun haline getirmiştir (İstanbul 1978). 
Dâstârı-ı İbrâhim Edhem 'in dil özellik¬ 
leri üzerine bir yüksek lisans tezi hazırlan¬ 
mıştır (bk. bibi.). 

Doğu edebiyatlarından aldığı çeşitli 
konuları işleyen İngiliz şairi James Henry 
Leigh Hunt, İbrâhim Edhem için de “Abou 
ben Adhem” adlı bir şiir kaleme almıştır. 
1640 yılı civarında Açe’de yaşayan Nûred- 
din er-Rânîrî’nin İbrâhim Edhem hakkın¬ 
da yazdıklarının bir kısmı basılmıştır (G. 
W. J. Drewes, “De Herkomst van Nür al-Dîn 
al-Rânıri", Bijdragen tot de Taal, Lan.de- 
en Volkenkunde van Nederlandsch -Indie, 
CX1 |Gravenhage 1955], s. 148-151). Rânî- 
rî, İbrâhim Edhem’e Bustânü’s-selâtîn 
fî-zikri’l-evvelîn ve’l-âhirîn adlı eserin¬ 
de de on iki sayfa kadar yer vermiştir. Ha- 
yât-ı Sultân İbrâhîm (Hayât-ı Sultân İb¬ 
rahim İbn Edhem) adıyla bilinen bir eser 
de Malayca basılmıştır. Bu metin, kısaltıl¬ 
mış olarak 1822 yılında HollandalI Rorda 
van Eysinga tarafından yayımlanmış, da¬ 
ha sonra da değişik baskıları yapılmıştır 
(lones, Studies in İslam, V/l [ 1968], s. 7- 
20 ). 
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B NURETTİN ALBAYRAK 


İBRÂHİM EDHEM PAŞA 

! (bk. EDHEM PAŞA, İbrâhim). , 

F İBRÂHİM EFENDİ, Edirneli n 

(ö. 1102/1691) 

Osmanlı reîsülulemâsı, 
sultan imamı ve bestekâr. 

1038’de(1629) Edirne’de doğdu. Baba¬ 
sı, Diyarbekir’den gelip Edirne’ye yerleşen 
Bezci Hacı Mehmed Efendi’dir. Edirne’de 
eğitim görerek kendini yetiştiren ve hıf¬ 
zını tamamlayan İbrahim’in ders aldığı 
kişiler arasında Çelebi Yahyâ Efendi’nin 
ayrı bir yeri vardır. İbrâhim Efendi, Seli¬ 
miye (Sultan Selîm-i Cedîd) Camii imamlığı¬ 
na ve 1068’de (1658) Beyazıt Camii hatip¬ 
liğine tayin edildi. Daha sonra saraya alın¬ 
masının ardından 7 Şevval 1073 (15 Ma¬ 
yıs 1663) tarihinde Hafız Mehmed Efen¬ 
di’nin yerine sultan imamlığına getirildi 
ve kendisine İstanbul pâyesi tevcih edil¬ 
di. Kaynaklarda bu görevinin süresi hak¬ 
kında değişik bilgiler verilmektedir. Ebû- 
ishakzâde Esad Efendi, Atrabü'l-âsâf- 
da onun on sekiz yıl sultan imamlığı yap¬ 
tığından bahsederken Şeyhî Mehmed 
Efendi’nin Vekâyiu’l-fuzalâ’smda ve Si- 
lâhdar Mehmed Ağa’nın Törfh'inde bu 
vazifenin yirmi üç yıl kadar sürdüğü be¬ 
lirtilmektedir. Son iki kaynaktaki tarih ka¬ 
yıtlarında ay ve günün de belirtilmesi bu 
"bilginin daha sıhhatli olduğu kanaatini 
uyandırmaktadır. Saraydaki görevi devam 
ederken Kamaniçe’nin fethinden sonra 
Receb 1083’te (Kasım 1672) Rumeli ka¬ 
zaskerliğine, Muharrem 1097’de (Aralık 
1685) Şeyhülislâm Ebûsaidzâde Feyzullah 
Efendi’nin yerine Anadolu kazaskerliğine 
getirilen İbrâhim Efendi, beş ay kadar 


sonra da Şehzade Mustafa ile (II. Mustafa) 
Şehzade Ahmed’e (III. Ahmed) hoca tayin 
edildi. Ardından Sultan I. Ahmed Med¬ 
resesi müderrisliğiyle de görevlendirildi. 
Ancak aynı yılın haziran ayı sonlarında 
imamlık vazifesi üzerinden alınarak yeri¬ 
ne Kerestecizâde Abdullah Efendi birin¬ 
ci imam tayin edildi. 4 Ramazan 1098 (14 
Temmuz 1687) tarihinde yeniden Rumeli 
kazaskerliğine getirilen İbrâhim Efendi’¬ 
nin bu vazifesi uzun sürmedi ve 22 Zilhic¬ 
ce 1098’de (29 Ekim 1687) emekliye ay¬ 
rıldı. 1672-1689 yılları arasında İbrâhim 
Efendi’ye Dimetoka, Dağardı, Antalya, 
Üsküdar ve Tokat kazaları arpalık olarak 
verildi. Şâban 1102’de (Mayıs 1691) Kıb¬ 
rıs’a sürgün olarak gönderilmesinden üç 
ay sonra vefat etti ve buradaki Ayasofya 
Camii hazîresine defnedildi. 

IV. Murad ile II. Ahmed arasındaki beş 
padişah devrinde yaşayan, özellikle IV. 
Mehmed’den büyük iltifat gören ve onun 
döneminde şöhrete ulaşan İbrâhim Efen¬ 
di, bu padişahın saltanatının sonlarında 
kazaskerlikle imamlığı birleştirip “reîsü- 
lulemâ” olmuştur. Ayrıca söz sahibi oldu¬ 
ğu kıraat ilminde birçok talebe yetiştir¬ 
miştir. Güzel bir sese sahip olan İbrâhim 
Efendi, mûsikideki nazari bilgisinin yanın¬ 
da bestelediği dinî ve din dışı formdaki 
eserlerle zamanının mûsikişinasları ara¬ 
sında seçkin bir yer edinmiştir. Çeşitli el 
yazması güfte mecmualarında bazılarının 
güftesi de kendisine ait beste, şuğul ve 
tesbîh formunda eserlerine rastlanmak- 
taysa da bunlardan hiçbirinin notası gü¬ 
nümüze ulaşmamıştır. Atmbü'l-âsâf da 
onun mûsikideki müstesna kişiliğinden 
bahsedildikten sonra, yüksek İlmî pâye- 
ler almış bir kişi olarak kendisinin beste¬ 
kârlar arasında zikredilmesinden âdeta 
utandığından dolayı bestelerinin yayılma¬ 
sını arzu etmediği belirtilmektedir. 
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İBRAHİM EFENDİ, Haydarîzâde 


r İBRÂHİM EFENDİ, Haydarîzâde ^ 

(1864-1933) 

^ Osmanlı şeyhülislâmı. 

Musul’un Erbil kazasında doğdu. Ule¬ 
mâdan Haydarîzâde Âsim Efendi’nin oğ¬ 
ludur. Burada medresede okudu ve ayrı¬ 
ca özel ders gördü. Adliye Nezâreti’nde 
bir heyet huzurunda verdiği imtihanda 
her çeşit mahkeme reisliğinde bulunabi¬ 
lecek liyakatte olduğunu ispat ederek20 
Haziran 1884'te mertebe-i sâniye diplo¬ 
ması aldı. 

19 Ağustos 1886 'dan 21 Nisan 1890 ta¬ 
rihine kadar Zaho nâibliğinde bulundu ve 
9 Şubat 1891 'de Cizre nâibliğine getirildi. 
Buradaki görev süresi sona ermeden Mar¬ 
din’e gitti, ardından da görevine döne¬ 
meyeceğini bildirdiğinden yerine başkası 
gönderildi. Cizre'de iken üç ay kadar kay¬ 
makam vekilliği yaptı. 29 Temmuz 1894’- 
te Cide Bidâyet Mahkemesi reisliğine ge¬ 
tirildi. Bu görevden 13 Aralık 1895’te isti¬ 
fa etti ve on beş gün sonra Musul Vilâye¬ 
ti Merkez Bidâyet Mahkemesi müddeiu¬ 
mumi muavinliğine tayin edildi. Ancak 
hakkındaki şikâyetler sebebiyle 29 Mart 
1899'da görevinden uzaklaştırıldı. 21 
Mart 1901 'de Meclis-i Maârif üyesi oldu 
ve aynı yıl içinde kendisine İzmir ve Ha¬ 
remeyn pâyeleri verildiği gibi ardından 
üçüncü rütbeden Mecîdî nişanı ile ödül¬ 
lendirildi (22 Kasım 1901). Meclis-i Maârif 
üyeliğine ilâve olarak 21 Ağustos 1904'te 
Dârülhayr-i Âlî Mektebi müdürlüğüne ta¬ 
yin edildi. 

Kendisine bir müddet sonra İstanbul 
pâyesi tevcih edilen ve rütbesi ikinci de¬ 
receye çıkarılan İbrâhim Efendi, 21 Ağus¬ 
tos 1908 tarihinde yapılan tensikatta 
Meclis-i Maârif üyeliğinden kadro dışı 
kaldığı gibi 25 Ağustos’ta bulunduğu 
mektep müdürlüğünden de azledildi. On 
gün sonra Diyarbekir Merkez Nâibliği’ne 
getirildiyse de Merkez Tensikat Komisyo- 
nu’nea yerine başkası tayin edildiğinden 
bu görevinden ayrıldı (14 Aralık 1909). Vi¬ 
lâyet İdare Meclisi’nin kendisinin memu¬ 
riyet yapamayacağı kanaatine varması 
üzerine kadro dışı bırakılarak mâzuliyet 
maaşı bağlandı. Ancak 10 Temmuz 1910’- 
da Defter-i Hâkânî Nezâreti Umûr-ı Şer- 
‘iyye memurluğuna tayin edildi. 30 Eylül 
1911'de bu memuriyetle birlikte aynı ne¬ 
zârete bağlı Kadastro Mektebi Hukuk 
kısmına Mecelle muallimi oldu. 23 Ekim 
1916’da Medresetü’l-vâizîn’de mezâhib 
ve turuk-ı İslâmiyye tarihi dersi muallim¬ 
liğine getirildi. 


İbrâhim Efendi, 5 Ağustos 1918tarihli 
irâde-i seniyye ile Dârü’l-hikmeti’I-İslâmiy- 
ye üyeliğine tayin edildi. Kısa bir müddet 
sonra Ahmed İzzet Paşa’nın istifası ile 
Tevfik Paşa tarafından, Mütareke'nin ve 
İtilâf devletleri donanmalarının İstanbul 
önlerine doğru ilerlediği sıkıntılı günlerde 
kurulan ve İttihatçılar’a karşı olduğu gibi 
bir Hürriyet ve İtilâf hükümeti de sayıl¬ 
mayan ve daha ziyade “Padişah kabine¬ 
si" diye nitelendirilen kabineye şeyhülis¬ 
lâm olarak tayin edildi (11 Kasım 1918). 
İki gün sonra kurulan ikinci Tevfik Paşa 
kabinesinde tekrar meşihat makamına 
getirildi. Kabine içinde 24 Şubat 1919 
tarihinde yapılan büyük değişiklikte yine 
makamını korudu. 

Tevfik Paşa’nın 3 Mart 1919’da istifası 
üzerine İbrâhim Efendi görevinden ayrıl¬ 
dı. Damad Ferid Paşa tarafından kurulan 
yeni kabinede yeri Mustafa Sabri Efen- 
di’ye verilmekle beraber memleketin için¬ 
de bulunduğu durumdan ötürü kamuo¬ 
yunun tatmin edilmesi zarureti hâsıl olup 
bazı “namuslu ve tanınmış zevatın" san- 
dalyesiz nâzır olarak tayinine karar veril¬ 
diği için Ahmed İzzet Paşa ve Tevfik Pa- 
şa’nın da yer aldığı diğer bazı kişilerle bir¬ 
likte Meclis-i Vükelâ'ya memur edildi (24 
Mayıs 1919). Bu meclis üyeleri, kabinenin 
müzakere ve kararlarında ağırlıklarını du¬ 
yurabilmekle beraber alınan kararlarda 
etkileri olamamaktaydı. Ferid Paşa hü¬ 
kümetinin Kürt Teâlî Cemiyeti’nin faali¬ 
yetleriyle ilgili olarak oluşturduğu komis¬ 
yon içinde Abuk Ahmed Bey ve Avni Paşa 
ile beraber yer alarak Kürt heyetleriyle gö¬ 
rüşmelerde bulunan İbrâhim Efendi bu 
görevini Ferid Paşa’nın istifasına kadar 
sürdürdü (20 Temmuz 1919). Ferid Paşa’- 
nın istifasından sonra sadârete getirilen 
Ali Rızâ Paşa kabinesinde şeyhülislâm ol¬ 
du (2 Ekim 1919). Bir ay kadar devam eden 
Ali Rızâ Paşa hükümetinin istifası üzeri¬ 
ne Sâlih Paşa tarafından kurulan kabine¬ 
de tekrar şeyhülislâm olarak tayin edildi 
(8 Mart 1920). Bu dördüncü ve son meşi¬ 
hatı ancak yirmi beş gün sürdü ve Sâlih 
Paşa’nın istifası üzerine hükümetten ay¬ 
rıldı. Haydarîzâde daha sonra Türkiye’¬ 
den ayrıldı ve Medine'de vefat etti. 

- Döneminin oldukça karışık siyasî çal¬ 
kantıları içinde İbrâhim Efendi hakkında 
devrin siyaset adamları farklı görüşler ile¬ 
ri sürmüştür. İttihatçılar’ın eski Mâliye 
nâzın Cavid Bey’e göre Tevfik Paşa’nın 
kurduğu ilk kabinede yer alan Haydarîzâ¬ 
de, aynı kabinedeki Mâliye Nâzın Abdur- 
rahman ve Evkaf Nâzın (Kambur) Ahmed 
İzzet beyler gibi hem değersiz bir şahsi¬ 
yetti hem de bir “intikam adamı” idi (Ak- 


şin, s. 79). Hükümeti kurma görevi Tevfik 
Paşa’ya verildiğinde uygun bir şeyhülis¬ 
lâm bulunmasında zorluk çekilmiş, Tev¬ 
fik Paşa meşihata eski Mısır kadısı Yah- 
yâ Reşid Efendi’yi getirmek istemiş, an¬ 
cak bu zatın iki yıl önce vefat ettiği anla¬ 
şılmıştı. Şeyhülislâm adayı olarak Hazîne-i 
Hâssa umum müdürü Refik Bey’in ara¬ 
cılığı ile saraya davet edilen Encümen-i 
Teftiş ve Muayene eski üyelerinden Esad 
Efendi’nin de bunamış olduğu haberi alı¬ 
nınca Dârü’l-hikmeti’l-İslâmiyye üyesi olan 
İbrâhim Efendi’ye şeyhülislâmlık yolu açıl¬ 
mıştı. Kendisi henüz meşihat makamına 
gelebilecek nitelikte olmadığı gibi fuka- 
hadan da değildi. Doğu edebiyatına ve İs¬ 
lâm tarihine vâkıf, “cerbeze-i lisâna mâ¬ 
lik” olarak nitelendirilmekteydi (Türkgel- 
di, s. 163). Nitekim başka bir münasebet¬ 
le kendisine kızan Vahdeddin, “Hiçten bir 
adam iken iki defa meşihata getirdik” de¬ 
miştir (a.g.e., s. 255). Aynı kabinede yer 
alan Kürt İzzet Bey’in Evkaf Nezâreti’ne 
tayinini hemşerilik alâkasıyla destekle¬ 
miştir. İzzet Bey, Kürtler nezdinde itibarı 
ve arkasında 5000 Kürt olduğu mülaha¬ 
zasıyla kabineye alınmıştır (a.g.e., s. 164- 
165). Kürt Teâlî Cemiyeti’nin faaliyetlerini 
ele alan hükümet Van, Diyarbekir ve Bit¬ 
lis’te meydana gelen olayların İngilizler’e 
işgal bahanesi verebileceğinden çekin¬ 
mekteydi. Bu konuda tavsiyelerde bulun¬ 
mak ve Kürt cemiyetlerinin gereksizliği¬ 
ni anlatmak amacıyla bölgeye memurlar 
gönderilmesinin gereği üzerinde durul¬ 
muş ve bölgeye asker ve para yollanma¬ 
sının zorluğu görüldüğünden cemiyetle 
irtibata geçilmesine karar verilmişti. Hay- 
darîzâde’nin bu iş için kurulan heyete bu 
kimliğinden istifade edilmek üzere tayin 
edildiği anlaşılmaktadır (a.g.e., s. 383- 
384). Bu durum, kendisinin âniden şeyhü¬ 
lislâmlığa yükseltilerek diğer hemşerileri 
yanında kabineye girmesinin pek tesa¬ 
düfi olmadığı hususuna başka bir açıdan 
açıklık getirmektedir. Tevfik Paşa hükü¬ 
metinin istifaya zorlanması ve İtilâfçılar’ın 
katılacağı yeni bir kabineyle ilgili olarak 
İzzet Paşa’nın sürdürdüğü faaliyetlere 
karşı İngilizler’in gösterdiği tepki Hayda¬ 
rîzâde tarafından Tevfik Paşa’ya iletilmiş¬ 
tir (İbnülemin, XI, 1723). Ardından mey¬ 
dana gelen hükümet değişikliği bu mü¬ 
dahalelerin bir sonucu olmuş ve Hayda¬ 
rîzâde meşihatta bırakılarak geniş bir ka¬ 
bine değişikliğine gidilmiştir. Ancak bu 
yeni hükümetin ömrü sadece bir hafta 
sürmüştür. 

Tevfik Paşa’nm son istifasından sonra 
Haydarîzâde’nin Meclis-i Vükelâ’ya aday¬ 
lığı bizzat Ahmed İzzet Paşa tarafından 
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yapılmıştır. “Erdem ve kültürüyle gerçek¬ 
ten gözleri ve gönülleri dolduran Hayda- 
rîzâde’nin konuşmaları teselli verici idi” 
kayıtlan, paşanın olumlu izlenimleri ara¬ 
sında yer almakla beraber {Feryadım, II, 
124-125) İslâm âlemiyle irtibatın canlan¬ 
dırılması ve Ankara hükümetiyle uzlaş¬ 
maya aracılık etmesi, dolayısıyla hilâfetin 
korunmasını sağlayacak teşebbüslerde 
bulunulması hususunda kendisinden um¬ 
duğu yardımları göremediğine dair olan 
hayal kırıklığını da dile getirmiştir (a.g.e., 
II, 226). 

Damad Ferid Paşa hükümetlerinin Ana¬ 
dolu'daki milliyetçi harekâta karşı olan ic¬ 
raatını özellikle padişahın şahsının sakı¬ 
nılması noktasında tenkit ettiği anlaşılan 
Haydarîzâde, huzurda bulunduğu bir sı¬ 
rada İstanbul’daki askerle Anadolu’daki 
askerin birleşmiş olduğunu ifade ederek 
eski sadrazamların padişah uğruna ken¬ 
dilerini feda ettiklerini, şimdiki padişa¬ 
hın ise sadrazam uğruna kendisini feda 
etmekte olduğunu söylemekten çekin¬ 
memiştir (İbnülemin, XIII, 2071). Ferid Pa- 
şa’nın ayrılması üzerine kurulan ve Ku- 
vâ-yi Milliye ile uzlaşmaya önem vererek 
Ankara hükümetiyle irtibata geçecek 
olan Ali Rızâ Paşa kabinesinde meşihat 
makamını tekrar elde etmesi bu yoldaki 
siyasî davranışının bir sonucu olmalıdır. 


Haydarîzâde İbrahim Efendi'nin Mezâhib ue Turuk-ı Is- 
lâmiyye Târihi adlı eserinin üzerinde ithafı bulunan iç 
kapağı (İstanbul 1335) 



Sâlih Paşa’nm kuracağı hükümette me¬ 
şihat makamının kimin tarafından doldu¬ 
rulacağı hususu bir müddet askıda kal¬ 
mış ve Haydarîzâde’nin adaylığı başlan¬ 
gıçta Vahdeddin’in kendisine infiali sebe¬ 
biyle söz konusu olmamıştır. Bu infialin, 
Haydarîzâde’nin telif ettiği Mezâhib ve 
Turuk-ı İslâmi yye Târihi adlı eserini Ali 
Rızâ Paşa hükümetinde şeyhülislâm iken, 
padişah ve veliahda takdim ettiği nüsha¬ 
ların bir yanlışlık eseri olarak değişmesin¬ 
den ve veliahda takdim edilen nüshanın 
Vahdeddin’in eline geçmiş olmasından, 
bu nüshadaki ithaf cümlelerinde padişah¬ 
lara mahsus tâbirlerin kullanılmasından 
ve veliahdın tahta çıkacağı günü, devlet 
ve milleti selâmete erdirecek mutlu bir 
gün olarak telakki ettiğine dair kayıtların¬ 
dan kaynaklandığı anlaşılmaktadır (Türk- 
geldi, s. 255-256). Haydarîzâde, Mâbeyn’e 
birçok defa telefon açıp adaylığının âkı- 
betini sormakla geçen sıkıntılı bekleyişle¬ 
ri neticesinde, “Aramızda bir macera ol¬ 
du” diyen ve şahsî infialini siyasî işlere 
karıştırmak istemediğini beyan eden Vah¬ 
deddin’in izin vermesiyle Sâlih Paşa kabi¬ 
nesine dahil olabilmişti. 

Arapça ve Farsça bilen Haydarîzâde’¬ 
nin, dinî meselelerden ziyade siyasetle 
ilgilenilen son dönemin ağır gelişmeleri 
içinde şeyhülislâm olarak katıldığı hükü¬ 
metlerde belirli bir kesimin kimliğini ta¬ 
şıyarak ağırlığını hissettirdiği, olup biten¬ 
lere “ümmü’l-havâdis" (a.g.e., s. 262) un¬ 
vanıyla anılacak kadar vâkıf olduğu anla¬ 
şılmaktadır. 

Amerika’daki içki yasağı dolayısıyla bu 
hususta İslâm dininin emirlerini anlamak 
için gelen Amerikalı bir gazetecinin İbrâ- 
him Efendi ile yaptığı mülâkatın tercü¬ 
mesi Ceride-i İlmiyye’üe neşredilmiştir 
([Rebîülevvel 1338], s. 1619-1622). Mezâ- 
hib ve Turuk-ı İslâmiyye Târihi adlı kü¬ 
çük eseri ise Evkâf-ı İslâmiyye Matbaa¬ 
sında basılmış (İstanbul 1335), ayrıca Re- 
kin Ertem tarafından sadeleştirilerek İs¬ 
lâm Mezhepleri ve Tarikatları Tarihi 
adıyla yayımlanmıştır (İstanbul 1981). İs¬ 
lâm’da itikadî ve fıkhî mezhepler, bun¬ 
ların ortaya çıkış sebepleri, nübüvvet ve 
bid’at konularının ele alındığı eser, müel¬ 
lifin Medresetü’l-vâizîn’de bu isim altın¬ 
da okuttuğu ders notları mahiyetindedir. 
Hilâfetin Osmanlı hânedanı elinde olma¬ 
sının şer’an sıhhatinin her türlü şüphe 
ve tereddütten uzak olduğuna dair orta¬ 
ya koyduğu kanaat(s. 31-32) ve bunun 
Osmanlı Devleti’nin dağılması sürecinin 
etkili bir silâhı olarak kullanılmaya çalışıl¬ 
dığı devrin güncel gelişmeleri esnasında 


dile getirilmekte olması, buhranlı yıllarda 
mezhep tefrikalarının sakıncalarını vur¬ 
gulaması ve özellikle Osmanlı hilâfetini bu 
anlamda takviye etme amacını gütmesi 
fikrî dünyasının mahiyetini göstermesi 
bakımından dikkat çekicidir. 

Haydarîzâde’nin Rüya (İstanbul 1329), 
Terkîb-i Bend (İstanbul 1330) ve Irak Or¬ 
dusuna Hitab (İstanbul 1335) adlarını ta¬ 
şıyan küçük hacimli manzum eserleri ba¬ 
sılmıştır. Ri iyâ’da, son yüzyılda büyük ge¬ 
lişme gösteren Batı dünyası karşısında 
gerileyen İslâm âleminin içinde bulundu¬ 
ğu zafiyeti anlatan ve aynı konuyu Ter¬ 
kîb-i Bend 'de de ele alan Haydarîzâde, 
Irak Ordusuna Hitab adlı eserinde Bağ¬ 
dat’ın eski ihtişamına, bir Osmanlı eyaleti 
olarak Irak’ın gösterdiği parlak gelişme¬ 
ye ve bölgenin İngiliz işgaline uğraması¬ 
na temas ettikten sonra Osmanlı halife¬ 
sinin İrak halkına ve Osmanlı ordusuna 
yaptığı hitabını duygulu mısralarla ifade 
eder. 
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İstanbul 1338, s. 1619-1623; “İbrahim Efendi, 
Haydarî-zâde”, TA, XIX, 505. 

[S Mehmet Îpşİrlİ - Kemal Beydİllİ 


İBRÂHİM EFENDİ, Kuşadalı 
(bk. KUŞADALI İBRÂHİM EFENDİ). 


r İBRÂHİM EFENDİ, Olanlar Şeyhi ' 

(ö. 1065/1655) 

. Mutasavvıf-şair. . 


1000 (1591-92) yılında, bugün Bulgaris¬ 
tan sınırları içinde kalan Köstendil livâsına 
bağlı Eğridere’de doğdu. “Dil-i Dânâ Ka- 
sidesi”nde Melâmî-Hamzavî kutbu İdrîs-i 
Muhtefî ile (ö. 1024/1 6 1 5 ) on beş yaşında 
iken görüştüğünü belirttiğine göre 1015 
(1606) tarihinden önce İstanbul’a gelmiş 
ve bu yıllarda İdrîs-i Muhtefî’nin “kalbe 
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İBRAHİM EFENDİ, Olanlar Şeyhi 


bakıcısı” Lâmekânî Hüseyin Efendi vasıta¬ 
sıyla Hamzavîliğe intisap etmiş olmalıdır. 
Yirmi yaşında kaleme aldığı Vahdetnâ- 
me’sini Lâmekânî Hüseyin Efendi'nin ver¬ 
diği ilhamla yazdığını söylemesi de bu gö¬ 
rüşü teyit etmektedir. İbrâhim Efendi, 
aynı yıllarda Halveti şeyhi Hakîkîzâde Os¬ 
man Efendi'ye de intisap ederek seyrü 
sülûkünü tamamladı ve Aksaray'daki 
GavsîTekkesi'ne şeyh olarak tayin edildi. 
Lakabına izâfetle daha sonra Olanlar Tek¬ 
kesi diye anılan bu tekkede kısa zaman¬ 
da büyük bir şöhret kazandı ve ölümüne 
kadar tekkenin şeyhlik makamında bu¬ 
lundu. 22 Rebîülâhir 1065 (1 Mart 1655) 
tarihinde vefat eden İbrâhim Efendi tek¬ 
kesinin hazîresine defnedildi. Cerrahpa¬ 
şa'dan Aksaray’a giden yolun sağında, bu¬ 
gün yerinde Ziraat Bankası'nm bulundu¬ 
ğu tekke 1957'de yolun genişletilmesi sı¬ 
rasında yıkılmış, İbrâhim Efendi'nin tür¬ 
besi Murad Paşa Camii'nin avlusuna nak¬ 
ledilmiştir. 

İbrâhim Efendi “oğlanlar şeyhi” laka¬ 
bıyla anılmasının sebebini anlatırken, altı 
yedi yaşlarında bulunduğu sırada Sârbân 
Ahmed'in dervişi olan dedesi Taptap Şah 
Ali'nin kendisine mürşidinin İlâhilerini ez¬ 
berlettiğini, bir gün, “Varımı ol Hakk'a 
verdim hânümânım kalmadı” mısraını 
okuyunca, “Acaba kendilerinin varı var 
mı?” dediğini, bunun üzerine, “Bu oğlan¬ 
cık şeyhtir” diyen dedesinin bu olaydan 
sonra kendisini “oğlan şeyh" diye sevmeye 
başladığını söyler (Sun'ullah Gaybî, Soh- 
betnâme, vr. 39 b ). Müstakimzâde ve on¬ 
dan naklen Mehmed Tevfik, çok küçük 
yaşta çocuklara biat verdiği için İbrâhim 
Efendi’ye “oğlanlar şeyhi", diğer kaynak¬ 
lar ise lakabın veriliş sebebinden söz et¬ 
meksizin “oğlan şeyhi" denildiğini, tekke¬ 
sine halkın her kesiminin büyük rağbet 
gösterdiğini, ulemâ ve vüzerânm rağbe¬ 
tinden halkın içeriye girmeye imkân bu¬ 
lamadığını belirtir (Şeyhî, s. 621 ; Uşşâki- 
zâde İbrâhim, vr 398 a ). Mutasavvıflar, yan¬ 
lış anlaşılmayı önlemek için ona “olanlar 
şeyhi” demeyi tercih etmişlerdir. 

İbrâhim Efendi ile görüştüğünü söy¬ 
leyen Hediyyetü'l-ihvân müellifi Şeyh 
Mehmed Nazmi Efendi, IV. Murad’ın si¬ 
yasî sebeplerle bazı meşhur şeyhleri öl¬ 
dürttüğünü, İbrâhim Efendi’nin de öldü¬ 
rülmesini emrettiğini, fakat onun padi¬ 
şaha yakınlığı olan Aziz Mahmud Hüdâ- 
yî’ye sığınarak uzun süre yanında saklan¬ 
dığını ve halife tayin edildiğini kaydeder. 
Müstakimzâde, Rısâle-i Melâmiyye-i 
Şüttâriyye'de İbrâhim Efendi’yi sadece 
Lâmekânî Hüseyin Efendi’ye müntesip 
gösterirken Mecelletü'n-nisâb 'da Ha¬ 


kîkîzâde Osman, Abdülahad Nûri ve Hâ- 
şimî Osman’dan hilâfet aldığını kaydeder. 
Yirmi üç yaşında iken yazdığı Mülîd ü 
Muhtasar adlı eserinde, “Her güruhtan 
hem mülakkan hem mücâz olmuşuz” di¬ 
yerek dokuz tarikattan irşada yetkili ol¬ 
duğunu söyleyen İbrâhim Efendi, Lâme¬ 
kânî Hüseyin Efendi’den bu dokuz tarika¬ 
tın zübdesi ve serçeşmesi diye bahseder. 
Onun mensup olduğu ve görüşlerini tem¬ 
sil ettiği asıl tarikat, Lâmekânî’nin kalbe 
bakıcı olarak görev yaptığı Hamzavîlik, 
diğer adıyla Bayramî Melâmîliği’dir. An¬ 
cak İbrâhim Efendi, gerek diğer tarikat¬ 
lardan farklı bir tasavvuf anlayışına sahip 
olmaları, gerekse devletin resmî-Sünnî 
ideolojisine aykırı görüşler taşımaları do¬ 
layısıyla bu tarikat mensupları takibat al¬ 
tında tutulduğu için zâhiren Halvetî şey¬ 
hi olarak faaliyet göstermiştir. 

Tarikat silsilesini Sârbân Ahmed’in der¬ 
vişi olan dedesi vasıtasıyla İsmâil Ma’- 
şûki, Pîr Ali Aksarâyî, Dede Ömer Sikkînî 
şeklinde yürüterek Hacı Bayrâm-ı Velî’ye 
ulaştıran İbrâhim Efendi, Hamzavî-Me- 
lâmî büyüklerine bağlığını eserlerinin bir¬ 
çok yerinde ifade etmiş, İdrîs-i Muhteri’- 
den sonra kutbiyyet makamına geçen 
Hacı Kabâyî Efendi ve Sütçü Beşir Ağa’- 
ya da bağlılığını sürdürmüştür. Mehmed 
Nazmi Efendi, onun hayatının son yılların¬ 
da Abdülahad Nuri’ye intisap ettiğini söy¬ 
ler. Abdülahad Nuri’yi metheden bir man¬ 
zumesi bulunmaktaysa da ölümüne ka¬ 
dar yanında bulunan Sun’ullah Gaybî böy¬ 
le bir olaydan bahsetmemektedir. Naz¬ 
mi Efendi’nin bu rivayeti kendi şeyhini 
yüceltme gayretinden kaynaklanmış ol¬ 
malıdır. 

Uşşâkizâde Hasîb, halkın bir kısmının 
İbrâhim Efendi’yi sapık bir mutasavvıf 
olarak gördüğünü, bir kısmının ise büyük 
bir şahsiyet olduğuna inandığını kayde¬ 
derek Nazmi Efendi'nin ikinci görüşe ka¬ 
tıldığını belirtir. Nazmi Efendi de onun 
hakkında “ikinci Muhyiddin İbnü’l-Arabî” 
ifadesini kullanır (Hediyyetü’l-ihvân, vr. 

122 a ). İbrâhim Efendi, XIX. yüzyılda kale¬ 
me alınan îzâhu’l-esrâr adlı müellifi bi¬ 
linmeyen bir eserde Hurûfî, kâfir ve mül- 
hid olmakla suçlanmış. Rıza Tevfik de 
onun Hurûfî olduğunu iddia etmiş, Ab- 
dülbaki Gölpmariı ise Şîa’ya mütemayil 
bulunduğunu ispata çalışmıştır. 

“Şer’-i şerife kemal mertebe riayet olu¬ 
na” diyen (Sun'ullahGaybî, Sohbetnâme, 
vr. 2 a ) ve sözlerinin İbnü’l-Arabî ve Mevlâ- 
nâ Celâleddîn-i Rûmî kulağıyla dinlenilme¬ 
sini isteyen İbrâhim Efendi, vahdet-i vü¬ 
cûdu ve Hamzavîliğin bütün görüşlerini 


benimsemiş güçlü bir mutasavvıf şairdir. 
Ancak diğer tarikatlara “tarîk-i berza- 
hiyye” diyerek tarikat çevrelerinin hiçbir 
mezhebe bağlı olmadığını, Ebû Hanîfe'- 
nin “dinin önün art eylediğini", velâyetin 
nübüvvetten üstün olduğunu söylemesi 
ve benzeri fikirleri ulemânın tepkisini çek¬ 
miş olmalıdır. Eserleri üzerinde henüz ye¬ 
terince inceleme yapılmaması onun hak¬ 
kında farklı kanaatlerin ortaya çıkmasına 
sebep olmuştur. 1059 (1649) yılından ölü¬ 
müne kadar yanında bulunan Sun'ullah 
Gaybî’nin İbrâhim Efendi’nin sözlerini 
kaydederek meydana getirdiği Sohbet¬ 
nâme adlı eser onun düşünceleri için baş¬ 
vurulması gereken temel kaynaktır. 

Eserleri. 1. Divan. On üç büyük kaside 
ile bir kısmı hece vezniyle yazılmış İlâhi¬ 
lerden meydana gelen eserin İstanbul kü¬ 
tüphanelerinde mevcut on beş kadar nüs¬ 
hası içinde en mükemmeli İstanbul Üni¬ 
versitesi Kütüphanesi’ndedir (TY, nr. 333). 
Vahdet-i vücûdun Türkçe'de en iyi anla¬ 
tımı olan 294 beyitlik “Dil-i Dânâ Kasi¬ 
desi” ile tasavvuf tariflerini ihtiva eden 
manzumesi meşhurdur. Tâsavvufun en 
çetin meselelerini çok başarılı bir şekilde 
ifade eden İbrâhim Efendi'nin hece vez¬ 
niyle yazdığı sayısı yirmi beşi bulan İlâhi¬ 
leri Türk tasavvuf şiirinin en güzel örnek¬ 
leri arasında yer alır. 2. Vahdetnâme (Ta- 


Olanlar Şeyhi İbrâhim Efendi'nin Müfid d Muhtasar adlı 
eserinden bir sayfa (Süleymaniye Ktp., Karaçelebizâde Hü- 
sâmeddin, nr. 354/2, vr. 91*) 

Sİ . . 

V*4‘^d J 

?jp Lîyjf 4.^1^ 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi : İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 


299 




İBRAHİM EFENDİ, Olanlar Şeyhi 


savuufnâme). 1020’de (1611), yirmi ya¬ 
şında iken Lâmekânî Hüseyin Efendi’nin 
mânevî işaretiyle yazdığını bildirdiği eser 
şairin bu yaşta yüksek bir irfan seviyesine 
ulaştığını göstermektedir. On iki bölüm¬ 
den ve yaklaşık 1250 beyitten meydana 
gelen, tasavvuf ve bilhassa melâmet âdâ- 
bının anlatıldığı mesnevi tarzındaki eser 
genellikle divan nüshalarıyla aynı cilt için¬ 
de bulunur. 3. Müfîd ü Muhtasar. 1023 
(1614) yılında telif edilen 1115 beyitlik 
eser, İbrâhim Efendi’nin diğer tarikatlar¬ 
la münasebetlerini ortaya koyması bakı¬ 
mından önemlidir (Süleymaniye Ktp., Ka- 
raçelebizâde Hüsâmeddin, nr. 354/2; İÜ 
Ktp., TY, nr. 698). 
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İBRÂHİM EFENDİ, Seyyid 

(ö. 1197/1783) 

Osmanlı şeyhülislâmı. 

1113'te (1701) Şebinkarahisar’da doğ¬ 
du. Ulemâdan Şarkîkarahisarlı (Şebinkara¬ 
hisar) Kadı Osman b. Mehmed Efendi’nin 
oğludur. İlk öğreniminden sonra 1127’de 
(1715) İstanbul’a giderek amcasının oğ¬ 
lu Rumeli kazaskeri Zeynelâbidîn Efendi’¬ 
nin yanma yerleşti ve kızı ile evlendi. Bu¬ 
rada aklî ve naklî ilimleri tahsil etti ve 
1130'da (1718) mülâzım oldu. Bu arada 
kazasker kâtibi Refî Efendi’den ta’lik ya¬ 
zı meşkederek icâzet aldı (Murâdî, I, 12; 
Müstakimzâde, s. 640). 

1137’de (1725) Zeynelâbidîn Efendi’- 
nin Mekke kadılığına tayin edilmesi üze¬ 


rine ona refakat etti, hac farizasını yerine 
getirdi ve Cidde nâibi oldu. İstanbul’a dö¬ 
nüşünde müderrisliğe yükseltildi (1143/ 
1730-31). Çeşitli müderrisliklerde bulun¬ 
duktan sonra 1168'de (1755) Selânik ka¬ 
dılığına getirildi. 1174’te (1760-61) Şam 
kadılığına tayin edildi ve Mekke pâyesini 
aldı. Murâdî, hastalığına rağmen Şam'da¬ 
ki vazifesine başladığını, babası Şam’ın 
Hanefî müftüsü olan Ali el-Murâdî ile ya¬ 
kınlık kurduğunu ve Şam Süleymaniye 
Medresesi’nde verdiği fıkıh derslerine ka¬ 
tıldığını belirtir (Silkü’d-dür er, I, 12). 

1 Receb 1181’de (23 Kasım 1767) İstan¬ 
bul pâyesini alıp İstanbul kadısı olan İbrâ¬ 
him Efendi, görev süresi dolduğunda na- 
kîbüleşraf ve ardından Anadolu kazasker¬ 
liği pâyesiyle 1183’te (1769) ikinci defa İs¬ 
tanbul kadısı oldu. Bir yıl sonra bilfiil Ana¬ 
dolu kazaskerliğine getirildi. 1187’de 
(1773) ikinci defa olarak nakîbüleşraf ol¬ 
duktan sonra 1 Cemâziyelevvel 1190’da 
(18 Haziran 1776) Rumeli kazaskerliğine 
yükseltildi (Edib Mehmed Efendi, vr. 51 b , 
53 a , 53 b ; Mehmed Şem’î, s. 1 58). Bu vazi¬ 
feden 1091’de (1777) azledildi ve reîsü- 
lulemâ sıfatıyla anıldı. 1 Receb 1193’te (15 
Temmuz 1779) ikinci defa olarak Rumeli 
kazaskerliğine getirildi ve 1194’te (1780) 
bu vazifeden ayrıldı (Edib Mehmed Efen¬ 
di, vr. 5 1 b , 52 a ). 4 Şevval 1196’da (12 Eylül 
1782) şeyhülislâm oldu. Altı ay beş gün 


bu makamda kaldı ve görevi sürerken 16 
Cemâziyelâhir 1197’de (19 Mayıs 1783) 
vefat etti. Sultanselim semtinde Beyce- 
ğiz’de kayınpederi Zeynelâbidîn Efendi'- 
nin yanına defnedildi (Murâdî, 1, 1 3, Dev- 
hatü'l-meşâyih, s. 108). 

İbrâhim Efendi’nin kısa süren şeyhülis¬ 
lâmlığı, Rusya’nın Kırım’ı ilhak maksadıy¬ 
la işgale hazırlandığı ve bu amaçla Kı¬ 
rım’da karışıklıklar çıkardığı bir zamana 
rastlamış olmakla beraber hastalığı ve 
yaşlılığı sebebiyle bu konuda ciddi bir et¬ 
kinlik gösterememiştir. Ancak nakîbüleş¬ 
raf iken Kırım’la ilgili olarak Rus elçisiyle 
yapılan müzakerelere katıldığı bilinmek¬ 
tedir (Şem'dânîzâde, III, 46). 

Kaynaklarda sakin mizaçlı, kendisine 
sorulmadan hiçbir işe karışmayan, ancak 
görüşlerinden istifade edilir bir âlim ol¬ 
duğu belirtilir. Kendisini yakından tanı¬ 
mış olan Murâdî, onun Şam’ın ileri gelen 
ulemâsıyla görüştüğünü ve bunlardan 
çok faydalandığını bizzat kendisine söy¬ 
lediğini yazar. Arap edebiyatına olan vu¬ 
kufuna da işaret edilmekte olup Arapça 
olarak yazdığı bir kasidesine Silkü'd-dü- 
rer’deki biyografisinin sonunda yer veril¬ 
miştir (I, 13). Kazaskerliği dönemine ait 
1183 (1769) ve 1193-1194 (1779-1780) 
yıllarını içine alan mülâzemet kayıtlarını 
hâvi defterler Şer’iyye Sicilleri Arşivi’nde 
bulunmaktadır (RKR, nr. 132, 139). 


Üzerinde 
Seyyid 
İbrâhim 
Efendi'nin 
tasdik 
ve imzası 
bulunan. 
Menteşe 
sancağındaki 
İlyas Bey 
Vakfı'na 
mütevelli 
tayiniyle 
ilgili arzı 
(BA, Cevdet - 
Maarif, 
nr. 5010) 
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E Mehmet İpşİrli 

P İBRAHİM b. EŞTER 1 

Ebû Nu‘mân İbrahim b. Mâlik b. Haris 
b. Abdiyegüs el-Eşter en-Nehaî 
(ö. 72/691) 

Arap cengâver 
ve kumandanlarından. 

Neha‘ kabilesine bağlı Cisroğulları’na 
mensup olup Hz. Ali’nin kumandanların¬ 
dan Mâlik b. Hâris el-Eşter’in oğludur. Ba¬ 
zı eserlerde, genç yaşta babasıyla birlikte 
Hz. Ali’nin tarafında Sıffîn Savaşı’na ka¬ 
tıldığı kaydedilmektedir. İbrâhim b. Eş- 
ter’e kaynaklarda, Kerbelâ’nın intikamını 
almak isteyen Muhtâr es-Sekafî’nin faa¬ 
liyetleriyle ilişkisi dolayısıyla yer verilmiş¬ 
tir. Muhtâr es-Sekafî Kûfe’de planlar ya¬ 
parken bölge eşrafı ona cesareti ve ze¬ 
kâsı ile tanınan İbrâhim b. Eşter’i safları¬ 
na alması gerektiğini söylediler. Muhtâr 
es-Sekafî de İbrâhim’e haber göndererek 
kendisine katılmasını teklif ettiyse de İb¬ 
râhim işin idaresini bizzat üzerine almak 
istediğini bildirince davet sonuçsuz kal¬ 
dı. Daha sonra Muhtâr bir heyetle birlik¬ 
te İbrâhim’in evine giderek kendisine Hz. 
Ali’nin oğlu Muhammed b. Hanefiyye’den 
bir mektup getirdiğini söyledi. Bazı kay¬ 
naklara göre “Muhammed el-Mehdî’den 
İbrâhim el-Eşter’e” (meselâ bk. Taberî, 11, 
611), bazılarına göre ise “Muhammed b. 
Ali'den İbrâhim b. Eşter’e” (meselâ bk. 
Dîneverî, s. 289) diye başlayan mektupta 
Ehl-i beyt’in kanını dava etmek ve intika¬ 
mını almak üzere gönderilen Muhtâr’a 
yardım etmesi isteniyordu. İlk rivayeti 
doğru kabul edenler İbrâhim’in, daha ön¬ 
ce Muhammed b. Hanefiyye ile mektup¬ 
laştığını, ancak hiçbir zaman onun kendi¬ 
sini mehdî olarak takdim etmediğini söy¬ 
leyerek, ikinci rivayeti benimseyenler de 
başka karinelerden yola çıkarak mektu¬ 
bun ona ait olup olmadığı konusunda te¬ 
reddüt gösterdiği görüşündedir. Âmir 
eş-Şa‘bî hariç orada bulunanların hepsi 


mektubun Muhammed b. Hanefiyye ta¬ 
rafından yazıldığına şahitlik ettiği, İb¬ 
râhim’in bunların isimlerini bir kâğıda 
yazarak kendilerine imzalattıktan sonra 
Muhtâr es-Sekafî’nin saflarına katıldığı 
belirtilmektedir. Muhtâr es-Sekafî ile İb¬ 
râhim b. Eşter, 14 Rebîülevvel 66 (19 Ekim 
685) tarihinde Hz. Hüseyin'in intikamını 
almak ve Kûfe’yi ele geçirmek üzere ayak¬ 
lanmaya karar verdiler..Ancak İbrâhim’in 
karşılaştığı bir olay yüzünden bir kişiyi öl¬ 
dürmek zorunda kalması üzerine bir gün 
önce başlayan, bu arada halktan da bü¬ 
yük destek gören isyan başarıyla sonuç¬ 
landı ve Küfe ele geçirildi. 

Muhtâr es-Sekafî Kûfe’de hâkimiyetini 
güçlendirmeye çalışırken onun Musul va¬ 
lisi olan Abdurrahman b. Saîd, Emevî ku¬ 
mandanlarından Ubeydullah b. Ziyâd’m 
bölgeye geldiğini, bu yüzden Tikrît’e çe¬ 
kilmek zorunda kaldığını bildirdi. Ubey¬ 
dullah, Muhtâr es-Sekafî’nin Yezîd b. Enes 
kumandasında Musul’a gönderdiği kuv¬ 
vetleri bozguna uğratınca (10-11 Zilhic¬ 
ce 66 / 8-9 Temmuz 686) Muhtâr es-Seka¬ 
fî, İbrâhim b. Eşter kumandasında bir or¬ 
duyu Ubeydullah b. Ziyâd’ın üzerine gön¬ 
derdi. Ancak onun şehirden ayrılmasını 
fırsat bilen Kûfeliler ayaklanma girişimin¬ 
de bulunduğundan İbrâhim’i geri çağır¬ 
dı. İbrâhim isyanı bastırdıktan (24 Zilhic¬ 
ce 66/22 Temmuz 686) sonra tekrar Ubey- 
dullah’ın üzerine yürüdü. Hâzır ırmağı 
kıyısında geçen çetin savaşta İbrâhim’in 
mahareti sayesinde kesin bir zafere ula¬ 
şıldı; başta Ubeydullah b. Ziyâd ve Husayn 
b. Nümeyr olmak üzere birçok kişi öldü¬ 
rüldü (9 Muharrem 67/5 Ağustos 686). Bu 
başarılardan sonra Muhtâr es-Sekafî gi¬ 
derek kendi başına hareket etmeye baş¬ 
layınca İbrâhim’in ondan ayrılarak Cezî- 
re’deki bazı bölgeleri hükmü altına aldığı 
rivayet edilmektedir. Ramazan 67’de (Ni¬ 
san 687) Muhtâr es-Sekafî’yi öldüren Ab¬ 
dullah b. Zübeyir’in kardeşi Mus’ab İbrâ¬ 
him’e, idaresi altına girdiği takdirde baş¬ 
ta Suriye olmak üzere fethedeceği yerlere 
bizzat sahip olacağını bildirdi. Öte yan¬ 
dan Halife Abdülmelik de ona bir mektup 
göndererek kendisine biat etmesi duru¬ 
munda Irak’ı tamamen ona vereceğini 
söyledi. Ancak İbrâhim, Mus’ab’ın safla¬ 
rına katıldı. Daha sonra Mus’ab b. Zü- 
beyr’in Basra’daki Hâricîler’e (Ezrakiler) 
karşı harekete geçmesiyle onların Küfe 
taraflarında katliama kalkışmaları üzeri¬ 
ne İbrâhim b. Eşter, Mus’ab’dan Ezraki- 
ler’le mücadeleye memur edilmesini is¬ 
tedi; fakat diğer kabile reislerinin muha¬ 
lefetiyle karşılaştı. Mus’ab da bu görevi 


Musul’a gönderdiği Mühelleb b. Ebû Suf- 
re’ye verdi; İbrâhim’i de onun yerine Mu¬ 
sul’a tayin etti. Ardından beraberindeki 
kuvvetlerle birlikte Emevîler’e karşı mü¬ 
cadeleye başlayan İbrâhim Halife Abdül- 
melik’in ordusu ile karşılaştı. Deyrülcâse- 
lik civarında cereyan eden savaşta İbra¬ 
him’in daha savaşın başında öldürülmesi 
(Cemâziyelevvel 72/Ekim 691) Mus’ab b. 
Zübeyr’in mağlûbiyetini hazırladı. İbrâ¬ 
him b. Eşter, bazı kaynaklarda Küfeli mu- 
haddis ve fakih Ebû İmrân İbrâhim b. Ye¬ 
zîd b. Kays en-Nehaî ile karıştırılmıştır. 
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İBRÂHİM GÜLŞENÎ 

(ö. 940/1534) 

Halvetiyy e - Gülşeniyye tarikatının 

kurucusu, şair. ^ 

Âmid’de (Diyarbakır) dünyaya geldi. 
Azerbaycan’ın Berdea (Barda) şehrinde 
doğduğu ileri sürülmekteyse de (M. Ali 
Terbiyet, s. 318) babasının Âmidî nisbesini 
taşıması ve türbesinin Diyarbakır’da bu¬ 
lunması (Ali Emîrî, vr. 16 a ) bu iddianın 
doğru olmadığını göstermektedir. Haya¬ 
tı hakkında bilinenler, geniş ölçüde oğlu 
Ahmed Hayâlî’nin halifesi Muhyî-i Gülşe- 
nî’nin Menâkıb-ı İbrâhim Gülşenî ad¬ 
lı eserine dayanmaktadır. Ancak Muhyî 
onun nerede doğduğuna dair bilgi verme¬ 
miştir. İbrâhim Gülşenî’nin doğum tari¬ 
hi de tartışmalıdır. Muhyî, onun 940’ta 
(1534) vefat ettiğinde 114 yaşında oldu¬ 
ğunu söyler. Bu durumda 826’da (1423) 
doğmuş olmalıdır. Yine Muhyî’nin verdi¬ 
ği bilgiye göre babası Muhammed Âmi- 

301 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İBRAHİM GÜLŞENÎ 


dî, Akkoyunlu Sultanı Hamza dönemine 
( 1 434-1444) yetişmiş ve İbrâhim iki ya¬ 
şında iken ölmüştür. Buna göre onun en 
erken 836’da (1433) doğmuş olması ge¬ 
rekir. Muhyî başka bir yerde İbrahim'in 
on beş yaşında iken Tebriz’e gittiğini, ora¬ 
da Uzun Hasan’ın kazaskeri Molla Haşan 
ile görüştüğünü ve Molla Hasan’m bazı 
görevlerini kendisine devrettiğini kayde¬ 
der. Ancak onun bu sırada on beş yaşın 
çok üzerinde bulunması gerekir. Zira bir 
kazaskerin, görevlerinin bir bölümünü bu 
yaştaki bir çocuğa bırakması mümkün 
değildir. Uzun Hasan’ın Tebriz’i alışı ve 
başşehir yapışı 873 (1468) yılına rastlar 
ki önceki ihtimaller göz önüne alındığın¬ 
da İbrâhim Gülşenî bu tarihte otuz se¬ 
kiz-kırk yaşlarında olmalıdır. Nev’îzâde 
Atâî ise onun 830 (1427) yılı civarında 
doğduğunu kaydeder. Muhyî, İbrâhim 
Gülşenî'nin kendi soyunu yedi kuşakla 
Oğuz Ata'ya ulaştırdığını söyler (Menâkıb, 
s. 13). Onunla aynı dönemde yaşayan 
Uzun Hasan’ın (ö. 883/1478) soyunun da 
elli ikinci (Gaffarı, s. 251) veya elli dördün¬ 
cü (Ebû Bekr-i Tihrânî, 1, 25) kuşakta Oğuz 
Ata’ya dayandırıldığı bilinmektedir. İbrâ¬ 
him Gülşenî’nin kendi soyunu Hz. Pey- 
gamber’e veya bir sahâbeye değil Oğuz 
Ata’ya bağlaması, Akkoyunlular’da kav- 
miyetçi duyguların canlanması sürecinin 
başlamasıyla ilgili görülmüştür (Sümer, 
S. 148-149). 

Kültürlü bir aileye mensup olan İbrâ¬ 
him Gülşenî’nin babası Muhammed Âmi- 
dî fıkıh, kelâm ve mantık konusunda eser¬ 
leri olan bir âlimdi. Müderrislik yapan de¬ 
desi İbrâhim ise fıkha dair Tekkü'l-muğ- 
lak adlı bir kitabın ve tasavvufa dair bir¬ 
çok eserin müellifiydi. Amcası Seydî Ali 
de 200’den fazla müridi olan bir şeyhti. 
İki yaşında iken babası ölünce İbrâhim 
Gülşenî’nin bakımını ve yetiştirilmesini 
amcası üzerine aldı; öğrenimine de onun 
yanında başladı. Muhyî, onun dört yaşı¬ 
na geldiğinde kendi başına Kur’an’ı hat¬ 
mettiğini, Türkçe kitaplardan tefsir ve 
hadis okumaya başladığını, on yaşlarında 
iken mübarek geceleri sabaha kadar ih¬ 
ya ettiğini, oyun ve eğlenceye itibar et¬ 
mediğini, on beş yaşında, tahsil için kim¬ 
seye haber vermeden Mâverâünnehir'e 
gitmek üzere yola çıktığını söyler. Yine 
Muhyî’nin verdiği bilgiye göre Tebriz'e 
vardığında Uzun Hasan’ın kazaskeri Mol¬ 
la Haşan ile karşılaşmış, onun kabiliyetini 
keşfeden Molla Haşan, tahsil için Mâve- 
râünnehir’e gitmesi gerekmediğini söy¬ 
leyerek İbrâhim’i Tebriz’de kalmaya ikna 
etmiş ve yanma alarak evlât edinmiştir. 
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Molla Hasan’ın yardımıyla Tebriz’de med¬ 
rese öğrenimi gören İbrâhim Gülşenî 
burada Molla İbrâhim olarak tanınmaya 
başlamıştır. 

Tebriz’de bulunduğu yıllarda itibarı gi¬ 
derek artan İbrâhim Gülşenî, Tebriz Ka¬ 
dısı Şerefeddin ile aralarında geçen bir 
olay vesilesiyle Uzun Hasan’la tanışma im¬ 
kânı buldu. Ardından Uzun Haşan, her an 
huzuruna girip çıkabilmesi için ona “tar- 
han” unvanını verdi. Bir süre sonra Hü¬ 
seyin Baykara ile yapılan barış antlaşma¬ 
sında bulunmak üzere Herat’a gönderil¬ 
di. Burada ünlü sûfî Abdurrahman-ı Câ- 
mî ile tanıştı. Uzun Haşan, Şîraz’a vali ta¬ 
yin ettiği oğlu Sultan Halil’in halka yaptı¬ 
ğı zulmü önlemesi için onu Şîraz’a gön¬ 
derdi. Bu iki olaydan, Gülşenî’nin Uzun 
Haşan nezdinde büyük bir itibarı olduğu 
anlaşılmaktadır. Muhyî onun bu dönem¬ 
de maddî durumunun oldukça iyi oldu¬ 
ğunu, amcasına 500 altın gönderdiğini 
yazar. 

Muhyî, Uzun Hasan’ın kardeşi ve Hal- 
vetiyye tarikatının ikinci pîri Seyyid Yah- 
yâ-yı Şirvânî’nin halifelerinden Dede 
Ömer Rûşenî’nin (ö. 892/1487) müridi 
olan Üveys’in derviş kıyafetiyle Tebriz’e 
geldiğini, sultan kardeşine başındaki ta¬ 
cın hangi tarikata ait olduğunu sorunca, 
"Dede Ömer Rûşenî’nindir” diyerek bu 
şeyhten övgüyle bahsettiğini. Uzun Ha- 
san’ın onu görmek istediğini ve İbrâhim’i 
onu davet için Karabağ’a gönderdiğini 
anlatır. Karabağ’a gidip Rûşenî ile görü¬ 
şen İbrâhim bu sırada ondan etkilenerek 
kendisine intisap etmiştir. Dede Ömer, 
İbrâhim’e Sultan Hasan’ın davetini kabul 
ettiğini, ancak mevsimin kış olması sebe¬ 
biyle Tebriz’e yazın gelebileceğini söyler. 
İbrâhim bir süre daha orada kaldıktan 
sonra Tebriz’e döner. Bunun ardından sıkı 
bir zühd ve riyâzet hayatı yaşamaya baş¬ 
layan İbrâhim Gülşenî, seyrü sülûkünü 
ertesi yıl Tebriz’e gelen Dede Ömer’in gö¬ 
zetiminde sürdürdü. Dede Ömer Rûşenî, 
Uzun Haşan döneminde Tebriz’e geldiği¬ 
ne göre İbrâhim Gülşenî ona 1478 yılın¬ 
dan önce intisap etmiş olmalıdır. İbrâhim 
Gülşenî, bu dönemde şiddetli bir cezbe 
haline girerek elinde şarap şişesiyle çar¬ 
şıda dolaşmaya başlamıştır. Muhyî’nin 
ifadelerinden, onun bu cezbe halinin 
uzunca bir süre devam ettiği anlaşılmak¬ 
tadır. Dede Ömer Rûşenî vefatından bir¬ 
kaç gün önce kendisini halife ilân etti. 
Mürşidinin ölümünden sonra irşad faali¬ 
yetine başlayan İbrâhim Gülşenî’ye Sul¬ 
tan Yâkub da büyük değer vermiş, aske¬ 
rin mâneviyatını yükseltmek için bazı sa¬ 


vaşlara onu da yanında götürmüştür. Bu 
yakınlığın oluşmasında, İbrâhim Gülşe¬ 
nî’nin Uzun Hasan’a oğlu Yâkub için hoca 
olarak tavsiye ettiği Kadı îsâ’nm da rolü 
olmuştur. Gülşenî, Tebriz’i anlattığı bir 
gazelinde Sultan Yâkub’dan övgüyle söz 
etmiştir. Gülşenî ile Kadı îsâ birbirlerine 
Farsça ve Türkçe şiirler yazmışlardır. 

Sultan Yâkub’un ölümünden (896/1490) 
sonra Akkoyunlu ailesi içinde meydana 
gelen taht kavgaları sırasında sıkıntılı 
bir dönem geçiren İbrâhim Gülşenî 900 
(1495) yılında çok sayıda müridiyle birlik¬ 
te hacca gitti. Mekke’de bazı Mısırlı âlim¬ 
lerle tanıştı ve daha sonra Tebriz’e dön¬ 
dü. Siyasî istikrarsızlığın son haddine var¬ 
dığı bu dönemde Akkoyunlu tahtı sık sık 
el değiştiriyordu. İbrâhim Gülşenî, Şah İs- 
mâil 907’de (1502) Sultan Elvend’i mağ¬ 
lûp ederek Tebriz’e girince ailesiyle bir¬ 
likte şehirden ayrılıp Diyarbekir’e gitti. 
Ma c nevî adlı eserini burada yazmaya 
başladı. Muhyî, gayri müsiimlerden bile 
ona intisap edenler olduğunu, ancak dev¬ 
letin cizye gelirlerinde azalma olur endi¬ 
şesiyle şeyhin onları dervişliğe kabul et¬ 
mesinin yasaklandığını kaydeder. Tebriz 
elinden çıktıktan sonra 912’ye (1507) ka¬ 
dar Diyarbekir’i hâkimiyeti altında bu¬ 
lunduran Elvend Bey ikinci defa yenilince 
şehir Musullu Türkmen Beyi Emîr Bey’e 
verildi. Emîr Bey’in Dulkadırlı Alâeddin 
Bey’den çekinerek Safevîler’e yaklaşma¬ 
sı İbrâhim Gülşenî’yi rahatsız etti. Bunun 
üzerine Kudüs’e gitmek için izin istediyse 
de isteği kabul edilmedi. Emîr Bey, Şah 
İsmâil’le görüşmek için şehirden ayrıldı¬ 
ğında yerine bıraktığı kardeşi Kayıtmaz’a 
da aynı isteği ileten İbrâhim Gülşenî yine 
olumsuz cevap aldı. Ardından Alâüddev- 
le’nin daveti üzerine Maraş’a gitti ve ora¬ 
dan Kudüs’e gitmek için yola çıktı. Ku¬ 
düs’te kırk gün kalıp erbaîn çıkardıktan 
sonra Mısır’a geçmeye karar verdi. Mısır’a 
ulaşınca Kahire civarında Birketülhac de¬ 
nilen yerde kısa süre konakladı. Dede 
Ömer Rûşenî’nin daha önce Mısır’a yer¬ 
leşen halifesi Umurtaş vasıtasıyla Mem¬ 
lûk Sultanı Kansu Gavri kendisine Kubbe- 
tü’l-Mustafâ adlı zâviyeyi tahsis etti. Bu¬ 
raya gelip Gülşenî’yi ziyaret eden sultan 
onu Kahire’ye davet etti. Kahire’de bütün 
camileri dolaşan şeyh, Bâbü Züveyle sem¬ 
tinde bulunan Müeyyediyye Camii’nde bir 
hücrede erbaîn çıkardı. Daha sonra bu¬ 
raya yerleşti. Kahire’de irşad faaliyetini 
sürdüren İbrâhim Gülşenî’nin şöhreti kısa 
zamanda etrafa yayıldı. Yavuz Sultan Se¬ 
lim Mısır’ı fethedip Kahire’ye girdiğinde 
onu ziyaret edip bir ihtiyacı olup olmadı- 
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ğını sormuş, Gülşenî de Müeyyediyye Ca¬ 
mii yanında bulunan arazinin kendilerine 
bağışlanarak bir dergâh yapılmasını iste¬ 
miş ve bu isteği yerine getirilmiştir. 

Kanûnî Sultan Süleyman zamanında 
Mısır Valisi Hain Ahmed Paşa’nın isyanı 
bastırıldıktan sonra 931 (1525) yılında 
Sadrazam İbrâhim Paşa geniş yetkilerle 
bölgeye gönderildi. İbrâhim Paşa'yı pek 
çok ileri gelen kişinin yanında bazı şeyh¬ 
ler de ziyaret etmiş, İbrâhim Gülşenî ise 
kendi gitmeyip oğlu Ahmed Hayâlî'yi gön¬ 
dermişti. Bunu bir saygısızlık kabul ede¬ 
rek şeyh hakkında soruşturma başlatan 
İbrâhim Paşa, beylerden ve yeniçeriler¬ 
den çok sayıda kimsenin şeyhin müridi 
olduğunu ve şeyhin, oğlu Ahmed'i Mem¬ 
lûk Sultanı Tomanbay'ın dul eşiyle evlen¬ 
dirdiğini öğrendi. İstanbul'a döndüğün¬ 
de şeyhin bu durumunu padişaha arze- 
derek bir isyan çıkarmasından endişe et¬ 
tiğini ve İstanbul’a celbedilmesi gerekti¬ 
ğini söyledi, padişahtan bu hususta bir 
irade çıkarmaya muvaffak oldu. Muhyî ve 
ondan naklen Cemâleddin Hulvî'ye göre 
İbrâhim Paşa, İran’dan gelen bir cifr uz¬ 
manının İbrâhim adında birinin Kanûnî 
Sultan Süleyman’ın saltanatına göz dikti¬ 
ğini söylemesini fırsat bilmiş ve bu şah¬ 
sın İbrâhim Gülşenî olduğunu ileri süre¬ 


rek şeyhi İstanbul’a getirtmiştir. İbrâhim 
Gülşenî’nin İstanbul’a 935 (1528-29) yılı 
civarında ulaştığı kaydedilmektedir (Atâî, 
s. 67; Hüseyin Vassâf, 111, 110); ancak Koca 
Mustafa Paşa Dergâhı’nda Merkez Efen¬ 
di ile görüştüğü dikkate alınırsa onun bu 
tarihten sonra İstanbul'a gelmiş olma¬ 
sı gerekir. Zira Merkez Efendi’nin Koca 
Mustafa Paşa Dergâhı’na şeyh oluşu Sün- 
bül Sinan Efendi’nin vefatından (ö. 936/ 
1529) sonradır. 

İbrâhim Paşa, Güişenî'nin, oğlu Ahmed 
Hayâlî ve iki halifesiyle birlikte İstanbul’a 
geldiğini padişaha arzetmeyip onu itham 
edebilmek için somut deliller araştırdı, 
bu amaçla Şeyhülislâm Kemalpaşazâde, 
Fenârîzâde Muhyiddin Efendi ve Kâdirî 
Efendi’yi görevlendirdi; ayrıca bazı âlim¬ 
leri tebdilikıyafet meclisine göndererek 
sohbetlerini dinletti. Muhyî, İbrâhim Pa- 
şa’nın altı ay sonra Kemalpaşazâde'ye bir 
adamını gönderip şeyhin bir kusurunu 
tesbit edip etmediğini öğrenmek istedi¬ 
ğini, Kemalpaşazâde’nin şeyh hakkında 
olumlu cevap gönderdiğini, bunun üzeri¬ 
ne paşanın şeyhi padişahla görüştürme¬ 
den Mısır’a göndermeyi düşündüğünü 
kaydeder. Fakatibrâhim Gülşenî daha 
sonra Kanûnî ile görüşme imkânı bulmuş, 
padişah ona saygı göstermiş, kehhâlba- 


şına şeyhin gözlerini tedavi etmesini em¬ 
retmiş ve ilerlemiş yaşına rağmen gözle¬ 
ri açılmıştır (Muhyî-i Gülşenî, s. 417). Mı¬ 
sır’a gitmek üzere İstanbul’dan ayrılacağı 
zaman padişah Gülşenî şerefine ulemâ 
ve meşâyihe sarayda bir ziyafet vermiş, 
bu ziyafetin ardından Beyazıt Camii’nde 
bir veda konuşması yapmıştır. Hulvî, Ka- 
nûnî’nin şeyhe İstanbul’da kalmasını tek¬ 
lif ettiğini, ancak onun çok yaşlandığını 
ileri sürerek bu teklifi kabul etmediğini, 
bunun üzerine padişahın İstanbul’da bir 
halife bırakmasını rica ettiğini, şeyhin de 
Haşan Zarîfî’yi halife olarak bıraktığını 
söyler. İbrâhim Gülşenî’nin İstanbul’a ge¬ 
tirilmesi ve Kanûnî ile görüşmesi Hayrul- 
lah Efendi’nin yazdığı TürkTiyatrosu’nun 
ilk piyesine konu olmuştur (Danişmend, 
11/8 [İstanbul 1939], s. 73-91). Mısır’a dön¬ 
dükten sonra yaklaşık beş yıl daha yaşa¬ 
yan İbrâhim Gülşenî 9 Şevval 940’ta (23 
Nisan 1534) vefat etti. Ölümüne "mâte 
kutbü’z-zamân İbrâhîm” ibaresi tarih dü¬ 
şürülmüştür. 

Gülşenî’nin tarikat silsilesi, Halvetiyye’- 
nin ana kollarından Rûşeniyye’nin pîri De¬ 
de Ömer Rûşenî vasıtasıyla tarikatın ikinci 
pîri Yahyâ-yı Şirvânî’ye ulaşır. Mürşidi De¬ 
de Ömer Rûşenî’nin kendisine bir gül ve¬ 
rerek, “Sen ol bâğ-ı bekânın gülşenisin” 
demesi üzerine mahlası Heybetî’yi değiş¬ 
tirerek Gülşenî’yi kullanmaya başladığın¬ 
dan kurduğu tarikata Gülşeniyye denil¬ 
miştir. 

İbrâhim Gülşenî’nin öğrenim durumu 
hakkında kaynaklarda bilgi yoktur. Ab- 
dülvehhâb eş-Şa‘rânî onunla birçok defa 
görüştüğünü, kendisini beğendiğini, fa¬ 
kat dili tutuk bir ümmî olduğunu, maksa¬ 
dını fasih olarak anlatamadığını söyler. 
Ancak oldukça geniş hacimli Arapça, Fars¬ 
ça ve Türkçe manzum eserleri Şa’rânî’nin 
bu sözlerinin doğru olmadığını göster¬ 
mektedir. Nitekim Muhyî, onun aynı an¬ 
da üç ayrı kâtibe üç dilde irticâlen şiir yaz¬ 
dırdığını kaydeder. 

Gülşeniyye ve Mevleviyye tarikatları 
arasında bir yakınlık meydana gelmiş, 
Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî’nin, “Dîdem 
rûh-ı hûb-i Gülşenî râ / Ân çeşm-i çerâğ-ı 
Rûşenî râ” (Güişenî'nin güzel yüzünü gördüm, 
o Rûşenî’nin gözünün ışığıdır) beytiyle Gülşe¬ 
nî’nin geleceğini müjdelediğine inanılmış¬ 
tır. Nitekim Muhyî de Mdnevî adlı ese¬ 
rine bu beyti ihtiva eden gazelle başla¬ 
mıştır. Mevlânâ’nın torunlarından Divane 
Mehmed Çelebi’nin Kahire’ye gelerek zin¬ 
danda bulunan İbrâhim Gülşenî’yi kur¬ 
tarmasına dair menkıbe de bu yakınlığın 
oluşmasında etkili olmuştur (Sâkıb Dede, 


İbrahim Güişenî'nin Ma'neut sinin ilk iki sayfası (Sttleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2080, vr. 5 b -6") 
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I, 34; Selâhaddîn-i Mevlevî, s. 14). Esasen 
Mevlânâ’nın Meşnevı’sine nazîre olarak 
yazdığı Ma c nevî adlı eseri de Gülşenî’nin 
Mevlânâ'ya olan ilgisini göstermektedir. 

İbrâhim Gülşenî üzerinde etkili olan bir 
şahsiyet de Muhyiddin İbnü’l-Arabî’dir. 
Uzun Haşan devrinde Tebriz'de bazı zâhir 
ulemâsı İbnü’I-Arabî’nin aleyhinde bulu¬ 
nunca araya girerek onu savunmuştur. 
Sultan Yâkub Karabağ’da kışladığında 
sultanın maiyetinde olan İbrâhim Gül¬ 
şenî, Karabağ mollalarına Fuşûşü'I-hi- 
kem in önemli meselelerini açıklamış, 
mecliste bulunanlardan Mevlânâ Abdül- 
ganî Tardü'l-lüşûş c an huşûşi'l-Fuşûş, 
Mevlânâ İsmâil Reddü'n-rıuşûş c ani'l- 
Fuşûş adlı eserleri onun açıklamaların¬ 
dan faydalanarak kaleme almışlardır. Bu 
bilgilerden, Gülşenî’nin İbnü’l-Arabî'yi an¬ 
layacak yüksek irfan seviyesine sahip ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır. İbrâhim Gülşe¬ 
nî’nin etkilendiği diğer bir sûfî de İbnü’l- 
Fârız’dır. Arapça divanını onun et-Tâ’iy- 
yetü'l-kübıasma nazîre olarak yazmış¬ 
tır. 

Eserleri. TüTkçe, Arapça ve Farsça 
75.000 beyitlik şiir yazmış olan İbrâhim 
Gülşenî’nin başlıca eserleri şunlardır: 1. 
M cFnevî. Mevlânâ’nın Meşnevî’sine na¬ 
zîre olarak yazılan bu Farsça eser 40.000 
beyit olup Diyarbekir’de on ayda tamam¬ 
lanmıştır. İbrâhim Gülşenî, İstanbul’da 
iken eseri Şeyhülislâm Kemalpaşazâ- 
de’ye inceletmiş, Kemalpaşazâde zâhir 
ehlinin bunun mânasına vâkıf olamaya¬ 
cağını, eserin birçok İlâhî sırrı ihtiva et¬ 
tiğini söylemiştir. Hulvî, İbrâhim Gülşe¬ 
nî’nin eserin bir nüshasını Kemalpaşazâ- 
de'ye verdiğini, bu nüshanın Kemalpaşa- 
zâde'nin türbesinde muhafaza edildiğini 
söyler. Meşnevf den alınma çeşitli hikâ¬ 


yeleri ihtiva eden kitabın hemen hemen 
hepsi müellifi hayatta iken yazılan, ayrı¬ 
ca ciltleri de değerli olan pek çok nüshası 
vardır (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 
2080 (istinsahı 927/1521]; Halet Efendi, 
nr. 272 [istinsahı 927/15211; Esad Efendi, 
nr. 2908[istinsahı 936/1530]). Eserin ilk 
500 beyti La’lî Mehmed Fenâî tarafından 
şerhedilmiştir (İstanbul 1289). 2. Dîvân. 
17.000 beyitten meydana gelen Farsça 
divanda şairin Mevlânâ ve Yûnus Emre’- 
nin etkisinde kaldığı görülmektedir (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Fâtih, nr. 3866 [istinsahı 
931/1525], Millet Ktp., Farsça, Manzum, nr. 
418). 3. Kenzii'l-cevâhir. Tasavvufî ko¬ 
nulara dair rubâî ve tuyuğlardan meyda¬ 
na gelen bu Farsça eser, 7500 beyit ih¬ 
tiva etmekte olup tek nüshası İstanbul 
Üniversitesi Kütüphanesi’ndedir (FY, nr. 
1233). 4. Sîmurğnâme. Muhyî eserin 
30.000 beyit olduğunu söyler (Menâktb, 
s. 239). 5. Divan. 1700 beyitten oluşan 
Türkçe divanda Yûnus Emre ve Nesîmî'- 
nin şiirlerinin etkisi belli olmaktadır. En 
iyi nüshası Ankara'da Dil ve Tarih - Coğraf¬ 
ya Fakültesi Kütüphanesi’nde (Mustafa 
Çan, nr. 982), başka bir nüshası da İstan¬ 
bul Üniversitesi Kütüphanesi’nde (TY, nr. 
890) kayıtlıdır. Gülşenî’nin diğer Türkçe 
eserleri de şunlardır: Pendnâme (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, nr. 
1042); Çobannâme (Süleymaniye Ktp., 
Uşşâki Tekkesi, nr. 26). Manzum olan bu 
iki eserden başka Tahkikât-ı Gülşenî 
adlı mensur bir Türkçe eser de İbrâhim 
Gülşenî’ye nisbet edilmektedir (Süleyma¬ 
niye Ktp., Esad Efendi, nr. 3543). İbrâhim 
Gülşenî’nin İbnü'l-Fârız’a ait ef-Ta’iyye- 
tü'l-kübrâ’nm etkisi altında yazdığı şiir¬ 
lerden oluşan 5000 beyitlik Arapça diva¬ 
nının tek nüshası Ankara’da Dil ve Tarih- 
Coğrafya Fakültesi Kütüphanesi’ndedir. 
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İbrahim 
Gülşenî'nin 
Türkçe 
divanının 
ilk iki sayfası 
(Millet Ktp., 

Ali Emîrî Efendi, 
Manzum, 
nr. 3791 
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İBRAHİM GULŞENI KULLIYESI 

Osmanlılar’ın Mısır’ı fethinden sonra 
Kahire’de yaptıkları ilk dinî eser. 

Bâbüzzüveyle'de Tahterrab’ mahalle¬ 
sinde yer almakta olup 1519-1524 yılları 
arasında Halvetiyye tarikatının Gülşeniy- 
ye kolunun pîri İbrâhim Gülşenî adına in- 
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şa edilmiştir. Dış görünüş itibariyle Kahi- 
re’de daha önce benzeri bulunmayan yapı 
Memlüklü mimarisinin özelliklerini taşı¬ 
maktadır. Gülşeniyye tarikatının âsitâne- 
si olan ve sadece bazı bölümleri günümü¬ 
ze ulaşan tekkeye ait binalar yüksekçe bir 
seti üç yandan kuşatır. Bu binalar içinde 
en iyi durumda bulunan İbrâhim Gülşe- 
nî’nin türbesidir ve üst katları tamamen 
yıkılmış olan tekkenin harabesiyle çevrili¬ 
dir. Kuzeyde bir sıra dükkân üzerinde yük¬ 
selen külliyenin ön cephesinin ortasında 
taç kapı yer alır. Yandan merdivenli bir 
platform ile ulaşılan kapı, üç dilimli ke¬ 
merli niş içine alınmış olup üstte bir dizi 
mazgal ile son bulan tepeliğe sahiptir. 
Girişin solunda yer alan cami dikdörtgen 
planlıdır. Cami, üstündeki tekke şeyhleri¬ 
ne ayrılmış bölmelerle irtibat halindeydi. 
Avlu ortasında diktörtgen bir platform 
üzerinde kare planlı kubbeli türbe binası 
bulunmaktadır. Tamamen kesme taştan 
inşa edilen binada kübik alt yapının kuzey 
cephesi üç, diğer cepheleri ikişer nişle ha- 
reketlendirilmiştir. Kuzey cephede ortada 
üç dilimli kemerli niş içinde dikdörtgen 
açıklıklı kapı yer alır. Yapıyı aydınlatan 
pencereler cephedeki nişlerin içine yer¬ 
leştirilmiş olup iki sıra halinde düzenlen¬ 
miştir. Alt sıradakiler dikdörtgen, üst sı- 
radakiler ise yuvarlak kemerli ikiz pence¬ 
re şeklinde yapılmıştır ve üstlerinde bi¬ 
rer yuvarlak pencere vardır. Yüksek tu¬ 
tulan kasnağın dört yönünde üçer yuvar¬ 
lak kemerli pencere yer alır. Kubbenin 
eteğinde de toplam on altı pencere gö¬ 
rülür. Türbe içinde kıble yönünde bir mih¬ 
rap nişi ile bunun karşısındaki duvar or¬ 
tasında dikdörtgen bir dolap nişi bulun- 


İbrâhim Gülsenî Külliyesi'nin planı 



İbrâhim 
Gülsenî 
Türbesi - 
Kahire / 

Mısır 

maktadır. Memlüklü tarzında tamamen 
taştan yapılmış olan sivri kubbe XV. yüz¬ 
yılın sonunda inşa edilen sultan ve emir 
türbelerine benzemektedir. Türbenin do¬ 
ğu ve batısında dervişler için yapılmış iki¬ 
şer katlı hücreler mevcuttu. Bunların üst 
katları tamamen, alt katları da kısmen 
yıkıktır. Güneyde türbenin arkasında bir 
bahçe vardı. Tekkenin vakfiyesinden, bah¬ 
çede de ibadet edilebilmesi için set üze¬ 
rinde bir mihrap yapıldığı anlaşılmakta¬ 
dır. Türbenin mimari manzume içindeki 
yeri Kahire için alışılmamış bir durum¬ 
dur. İdeal yerleşim planı, türbenin cami¬ 
nin bir yanında ve sokağa yukarıdan ba¬ 
kan bir mevkide bulunması iken burada 
türbe sokağa hâkim olmayıp avlu içinde 
ele alınmıştır. İbrâhim Gülşenî Tekkesin¬ 
de bir diğer özellik de caminin üstünde 
yaşama birimlerinin bulunmasıdır. 

Türbenin ana kuzey cephesi binaya 
renk vermek için rastgele yerleştirilmiş, 
farklı devirlerden İznik çinileriyle kaplı¬ 
dır. Bu çiniler muhtemelen XIX. yüzyılda 
ilâve edilmiştir. Cephede kapının solunda 
yer alan pencere altına 1258 (1842) tari¬ 
hinde İbrâhim b. Ali tarafından bir sebil 
yaptırılmıştır. Binanın girişindeki kitâbe 
de banisinin binayı tesis ederken bazı 
zorluklarla karşılaştığını göstermektedir. 
Mahalledeki bazı bina ve dükkânlar tek¬ 
kenin vakıf gelirleri olarak belirtilmiştir. 
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(ö. 1194/1780) 

Ma'rifetnâme adlı 
eseriyle tanınan âlim, 
sûfî ve şair. 

L J 

2 Muharrem 1115’te (18 Mayıs 1703) 
Erzurum’un Hasankale ilçesinde doğdu. 
Babası Derviş Osman Efendi, aralıklarla 
otuz yıl kadar süren iyi bir eğitim görmüş¬ 
tü (Ma'rifetnâme, s. 521). Annesi, Hasan- 
kale’nin ileri gelenlerinden Dede Mah- 
mud’un kızı Şerife Hanîfe Hanım’dır. İb¬ 
râhim Hakkı’nm “Hakîrullah” diye andığı 
ve “hilm ü hayâ madeni" olarak tanıttığı 
babası ( a.g.es. 514), bazı maddî ve ruhî 
problemler sebebiyle sıkıntılı bir dönem 
yaşamış, İbrâhim Hakkı’nın doğumuyla 
bir ferahlık hissetmekle birlikte sıkıntısı 
devam etmişti. 1119’da (1707) Erzurum’a 
yerleşen Osman Efendi burada yörenin 
ileri gelen ilim ve tasavvuf erbabıyla ta¬ 
nışmış ve 1122’de (1710) hac niyetiyle yo¬ 
la çıkmışken Siirt’e yaklaşık 7 km. uzaklık¬ 
ta bulunan Tillo’ya (bugünkü Aydınlı) uğ¬ 
ramış, yörenin tanınmış mürşidlerinden 
İsmail Fakîrullah’a intisap ederek buraya 
yerleşmiş, böylece yıllardır aradığı huzura 
burada kavuşmuştur. 

Babasının isteği üzerine dokuz yaşında 
iken amcası Ali tarafından Tillo’ya götü¬ 
rülen İbrâhim Hakkı babasıyla karşılaştı¬ 
ğında şeyhi İsmail Fakîrullah’ı da orada 
gördüğünü, içinde ona karşı derin bir sev¬ 
gi ve hayranlık duygusu uyandığını ifade 
eder (a.g.e., s. 516). Bundan sonra İsmâil 
Fakîrullah’ın babası için yaptırdığı, günü¬ 
müze kadar ayakta kalan (İbrahimhakkı- 
oğlu, s. 42) hücrede yaşamaya başlamış, 
İsmâil Fakîrullah'ın ilim ve irfanından is¬ 
tifade etmesi yanında Ma'riietnâmeöe- 
ki ifadesiyle (s. 516) “peder-i azîzi kendi¬ 
sini hücredaş edip hilm ü rıfk ile ilim öğ¬ 
retip lutufla terbiye kılmıştır”. İbrâhim 
Hakkı’nm ilk tasavvuf zevkini babasından 
aldığı anlaşılmaktadır. 

On yedi yaşında iken babasını kaybeden 
(Receb 1132/Mayıs 1720) İbrâhim Hakkı, 
muhtemelen öğrenimini sürdürmek ama¬ 
cıyla aynı yıl Erzurum’a dönerek büyük 
amcası Molla Muhammed’in evine yerleş¬ 
ti. Burada, özellikle Arapça ve Farsça ko¬ 
nusunda kendisinden faydalandığı söyle¬ 
nen Erzurum müftüsü şair Hâzık Meh- 
med Efendi dışında kimlerden ders oku¬ 
duğu hususunda bilgi bulunmamakta¬ 
dır. Ma'rifetnâme deki bir beyitten (be¬ 
yit 514) bu ikinci tahsil döneminin sekiz 
yıl kadar devam ettiği anlaşılmaktadır. 
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İBRAHİM HAKKI ERZURÛMÎ 


İbrâhim Hakkı, öğrenimini tamamladık¬ 
tan sonra İsmail Fakîrullah’ı ziyaret etmek 
üzere 1141’de (1728-29) Tillo'ya gitti, ba¬ 
basının hücresine yerleşerek tasavvufî ha¬ 
yata yöneldi. Şeyhine hizmet edip onun 
feyzinden istifade etmeyi sürdürdü. 1147’- 
de (1734) İsmâil Fakîrullah'ın vefatı üze¬ 
rine Erzurum’a döndü. Daha önce baba¬ 
sının imamlık yaptığı Yukarı Habib Efen¬ 
di Camii’ne imam oldu. Bu arada ilk evlili¬ 
ğini yaptı. 1150’de (1738) hacca gitti. Dö¬ 
nüşte Ömer Hayyâm, Ferîdüddin Attâr, 
Sa‘dî-i Şîrâzî, Nizâmî-i Arûzî gibi şairlerin 
şiirlerini topladığı, ayrıca kendisinin de iki 
manzumesinin yer aldığı Lübbü'l-kütüb 
adlı geniş hacimli bir eser hazırladı. 

1160 (1747) yılında İstanbul’a giden 
İbrâhim Hakkı, şeyhi Fakîrullah’ın Sultan 
I. Mahmud nezdindeki saygınlığından fay¬ 
dalanarak padişahla görüşüp ilgi ve tak¬ 
dirini kazandı, saray kütüphanesinde ça¬ 
lışmasına izin verildi. Özellikle yeni astro¬ 
nomiye ilgisinin bu kütüphanedeki çalış¬ 
malarıyla başladığı söylenebilir. İbrâhim 
Hakkı İstanbul’da iken kendisine müder¬ 
rislik pâyesi verildi ve ders okutması şar¬ 
tıyla Erzurum’daki Abdurrahman Gazi 
Dede Tekkesi’nin zâviyedârlığı tevcih edil¬ 
di. Erzurum’a döndükten sonra Habib 
Efendi Camii’ndeki imamlık görevini sür¬ 
düren İbrâhim Hakkı, bir müddet sonra 
aynı zamanda iyi bir musikişinas olan oğ¬ 
lu İsmâil Fehim’in tahsilini tamamlaması 
üzerine bu görevi ona bırakarak ilmi faali¬ 
yetlere daha fazla zaman ayırabilmek için 
günlerinin çoğunu Hasankale’de geçirme¬ 
ye başladı. 

İbrâhim Hakkı 1168'de (1755) resmî bir 
hizmet için İstanbul'a çağırılan Erzurum 
gümrükçüsü Mehmed Sun’ullah ile birlik¬ 
te ikinci defa İstanbul'a gitti. O, ilkinden 
daha uzun sürdüğü anlaşılan bu ikinci zi¬ 
yaret sırasında da kütüphane çalışmala¬ 
rı yapmış olmalıdır. Nitekim M a'riietnâ- 
me yi İstanbul dönüşünden kısa bir süre 
sonra tamamlaması (Zilhicce 1170/Ağus¬ 
tos 1757), onun bu eserle ilgili olarak İs¬ 
tanbul’da yoğun bir hazırlık çalışması yap¬ 
tığı kanaatini vermektedir. İbrâhim Hakkı, 
Hasankale’ye dönünce bir yandan Ma'ri- 
letnâme’rim telifiyle meşgul olurken bir 
yandan da öğrenci yetiştirmeye başladı. 
Abdurrahman Gazi Dede Tekkesi’nin zâ- 
viyedârlığı 111. Mustafa tarafından 1173 
(1760) yılında yenilendi. İbrâhim Hakkı, 
tekkenin oldukça kısıtlı olan gelirini oğul¬ 
ları ile amcasının oğlu Yûsuf Nedim ara¬ 
sında paylaştırdı. Bu arada önemli eserle¬ 
rinden İrfâniyye'yi ( Mecmûatü’l-irfârıiy- 
ye) tamamladı. 
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1177’de (1763) üçüncü defa Tillo’ya 
giden İbrâhim Hakkı, İsmâil Fakîrullah’ın 
oğulları Hamza Ganiyyullah ve Mustafa 
Fânî tarafından babalarının halifesi olarak 
büyük bir ilgiyle karşılandı; muhtemelen 
Tillo’ya yerleşmesini sağlamak üzere onu 
kız kardeşleriyle evlendirdiler. Bu sırada 
İnsâniyyn adlı eserinin telifini tamamla¬ 
yan İbrâhim Hakkı, 1177 Şevvalinde (Ni¬ 
san 1764) Mustafa Fânî ile birlikte ikinci 
defa hacca gitti ve dönüşte yine Tillo’da 
kaldı, burada öğrenci okutmaya ve eser 
yazmaya devam etti. Bu arada geniş ha¬ 
cimli eserlerinden Mecmûatü'l-meânî'- 
yi bitirdi. Bir süre sonra da Erzurum’a git¬ 
ti. 1181 ’de (1768) Erzurum müftüsü Şeyh 
Mustafa Efendi ile beraber üçüncü defa 
çıktığı hac yolculuğu sırasında amcasının 
oğlu Yûsuf Nesîm’e Şam’dan yazdığı mek¬ 
tupta eserlerinin oralarda bile arandığını 
ve ilgiyle okunduğunu bildiriyor, kendisin¬ 
den bazı kitaplarını temin edip gönder¬ 
mesini rica ediyordu (İbrahimhakkıoğlu, 
s. 125). Yolculuğun ardından Erzurum’a 
döndü. Yaklaşık üç yıl sonra oğlu İsmâil 
Fehim ile birlikte tekrar Tillo'ya giderek 
buraya yerleşti. 1189'da (1775) altı ay ka¬ 
dar süren ağır bir hastalığa yakalandı. Ha- 
sankale’deki öğrencilerinden Derviş Halil 
kendisini ziyarete gelmiş, ancak İbrâhim 
Hakkı onun ölçüsüz davranışlarından ra¬ 
hatsız olmuştu. Bir süre Tillo’da kalan Ha¬ 
lil hocasının yeni yazdığı bazı eserleri de 
okumuştu. Daha sonra Erzurum’a dönün¬ 
ce hocasının bir sır kitabını okuduğu yo¬ 
lunda sözler sarfederek güya onun itiba¬ 
rını arttırmak istemiş, ancak bu açıklama 
herkeste bir merak uyandırmıştı. Muhte¬ 
melen bu haberin, kendisi hakkında bâ- 
tınî fikirler taşıdığı yolunda dedikodula¬ 
rın çıkmasına yol açacağından kaygılanan 
İbrâhim Hakkı, Sünnî akideye bağlılığını 
ispat etmek amacıyla âyet ve hadislerden 
başka şeylerle meşgul olmayı bıraktığı 
mesajını veren Urvetü'l-İslâm ve Hey'e- 
tü'l-İslâm adlı iki eser yazarak değişik 
kişilere gönderme gereğini duydu. Erzu¬ 
rum’daki Yûsuf Nesîm’e de Urvetü'l-İs¬ 
lâm ile birlikte gizli işaretli bir mektup 
göndererek “Avnikli kezzâb" diye andığı 
Halil’in anlattıklarına inanmamalarını ve 
onun söylediklerinin iftira olduğunu bil¬ 
dirdi (a.g.e., s. 155-162). 

Bu arada şeyhinin kızı olan son eşinin 
genç yaşta ölümü İbrâhim Hakkı'yı derin¬ 
den etkiledi. Onun vefatından sonra yaz¬ 
dığı bir mektupta teessürünü duygulu 
ifadelerle anlatmaktadır [a.g.e., s. 167- 
168). Kısa bir süre sonra şeyhinin büyük 
oğlu Hamza Ganiyyullah’ın ölümü üzeri¬ 


ne yalnızlığı daha da artan İbrâhim Hakkı 
19 Cemâziyelâhir 1194 (22 Haziran 1780) 
tarihinde vefat etti. Ölümünden iki yıl ön¬ 
ce yazdığı vasiyetnamesinde şeyhinin kub¬ 
besi altına defnedilmemesini, oraya şey¬ 
hin evlâtlarının gömülmesi gerektiğini be¬ 
lirtmesine rağmen (a.g.e., s. i 70) bunu 
bir fedakârlık olarak telakki eden İsmâil 
Fakîrullah’ın oğlu Mustafa Fânî’nin isteği 
üzerine şeyhinin türbesine defnedildi. 
Bizzat İbrâhim Hakkı tarafından yaptırı¬ 
lan, planı da kendisine ait olan bu kubbeli 
türbe yaklaşık 40 m 2 olup sekizgen bir 
kaide üzerine oturtulmuştur. Günümüz¬ 
de bir ziyaret mahalli olan türbede her yıl 
18 Mayıs-22 Haziran tarihleri arasında 
çeşitli faaliyetler yapılmaktadır. 

İbrâhim Hakkı’nm iyi bir tahsil gördü¬ 
ğü eserlerinden anlaşılmaktadır. “Bu za¬ 
manda en dürüst dost, en uygun meclis 
arkadaşı, en seçkin yoldaş, yârların en ha¬ 
yırlısı ve sevgililerin en sevgilisi kitaplar ol¬ 
duğu için bunların sohbetlerine meylimi 
salmışımdır" (İnsâniyye,v r. 341 b ) şeklin¬ 
deki sözleri, onun düzenli öğrenim yanın¬ 
da kendi kendini yetiştirmeye de büyük 
önem verdiğini göstermektedir. Geniş ta¬ 
savvuf bilgisi, konuları iyi bir düzen içinde 
ve anlaşılır bir üslûpla ifade etmesi, özel¬ 
likle eğitimde Arapça’nın hâkim olduğu, 
Türkçe eserlerde ise ağdalı bir dilin kul¬ 
lanıldığı dönemde eserlerinin büyük bö¬ 
lümünü nisbeten sade bir Türkçe ile yaz¬ 
ması İbrâhim Hakkı'nın takdire değer yön- 
lerindendir. Ayrıca geleneksel astronomi 
yanında yeni astronomiyle tıp, anatomi, 
fizyoloji, aritmetik, geometri, trigonomet¬ 
ri, felsefe, psikoloji, ahlâk gibi alanlarda 
oldukça geniş bir birikime sahip olduğu 
görülmektedir. 

İbrâhim Hakkı, İlmî ve tasavvufî biriki¬ 
mini maddî menfaat temini için kullan¬ 
mamıştır. İstanbul’da iken kendisine tev¬ 
cih edilen Abdurrahman Gazi Dede zâvi- 
yedârlığınm geliri son derece azdı. Ailesi 
kendi el emeği ve babadan kalma birkaç 
parça arazinin geliriyle geçinmeye çalış¬ 
mış, kendisi de oldukça kısıtlı imkânlar 
içinde yaşamıştır. Oğullarından birine it¬ 
haf ettiği sanılan İrfûniyye adlı eserinin 
sonunda yer alan, "Tekkelerde eğlenme- 
yip ilim meclisine gelesin: herkese şefkat 
nazarıyla bakıp hiçbir ferdi hakir görme¬ 
yesin ve kimseden hiçbir nesne istemeyip 
kimseye bir hizmet buyurmayasın; tez- 
yîn-i zahiri koyup gökçek ahlâk ile tezyîn-i 
bâtına gidesin” (İbrahimhakkıoğlu, s. 98) 
şeklindeki nasihatleri onun ilme, güzel 
ahlâka ve insana verdiği değer yanında 
kanaatkâr ve tok gözlü olmayı, minnetsiz 
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yaşamayı ne kadar önemsediğini de gös¬ 
termektedir. 

Yeni astronominin verilerinden söz 
ederken hiçbir İlmî gelişmenin Allah'ın 
evreni yaratıp yönettiği gerçeğine aykırı 
olamayacağını belirten İbrâhim Hakkı, 
bütün gelişmelerin bu inanç çerçevesin¬ 
de yorumlanması gerektiğini sık sık vur¬ 
gular. Ona göre din bakımından önemli 
olan, âlemin Allah tarafından yaratıldığı¬ 
nın kabul edilmiş olmasıdır; bunun öte¬ 
sinde yaratılışın ve oluşun keyfiyetine dair 
ortaya konan teorileri ve İlmî tesbitleri 
benimsemenin bir sakıncası yoktur. Ma‘- 
rifetnâme’de (s. 266) Ebû Hanîfe’den 
“ser-mezhebimiz” diye söz eden İbrâhim 
Hakkı'nın Nakşı veya Kâdirî olduğu söylen¬ 
mektedir. BursalI Mehmed Tâhir’e göre 
ise Üveysî’dir (Osmanlı Müellifleri, I, 35). 
Mesih İbrahimhakkıoğlu dedesinin Nakşî 
olmadığını savunursa da (Erzurumlu İb¬ 
rahim Hakkı, s. 191-192) Ma'rifetnâme'- 
de başka hiçbir tarikata yer vermezken 
“velîlerin en seçkinlerinin tercih ettiği ta¬ 
rikat” olarak nitelediği Nakşibendiyye’ye 
geniş yer ayırması (s. 443-450) bu tarika¬ 
ta mensup olduğu kanaatini güçlendir- 
mektedir. 

İbrâhim Hakkı'nın tasavvufi görüşleri 
Osmanlı tasavvufunun tipik ve canlı bir 
örneğidir. Ma'rifetnâme’de mârifet, fe¬ 
na, beka, muhabbet ve aşk, velâyet, ke- 
râmet, tevekkül, tefvîz ve teslim, sabır, 
şükür, rızâ, seyrü sülük, sâlik, mürşid, ne¬ 
fis ve nefis mertebeleri gibi tasavvufun 
hemen bütün konularına yer vermiştir. 
Dünyanın anlamı, makbul olan ve olma¬ 
yan dünya (a.g.e., s. 272 vd.), kalbin mâ¬ 
nası, mahiyeti, mârifetullahla ilgisi (a.g.e., 
s. 283 vd.) gibi konulara ilişkin görüş ve 
açıklamaları önemli ölçüde Gazzâlî’nin İh- 
yo’ü c ulûmi'd-dîn indeki fikirleriyle pa¬ 
ralellik arzeder. İbrâhim Hakkı, fizik âle¬ 
min kavranmasında akıl ve duyu tecrü¬ 
belerinin önemini kabul etmekle birlikte 
dinî ve tasavvufî konularda aşkı felsefe¬ 
den üstün tutar; hatta, “Katında fülse 
değmez felsefînin aklı vicdanı” mısraında 
görüldüğü gibi (Divan, s. 174) genel te¬ 
lakkiye uyarak felsefe ve filozof kavram¬ 
larından olumsuz bir tavırla söz ettiği de 
olur. Bu sebeple diğer mutasavvıflar gibi 
İbrâhim Hakkı da ilham yoluyla elde edil¬ 
miş bilgiyi kitâbî bilgiden üstün tutar 
(Ma‘rifetnâme, s. 388). Bu arada, vahdet-i 
vücûdun bir bilgi konusu sanılmasının il- 
hâd ve zındıklığa kadar varan tehlikeler 
içerdiği uyarısında bulunur. Çünkü vah¬ 
det-i vücûd bilgi konusu değil şühûd ko¬ 
nusudur; şühûd ise mücahede ile varıla- 


bilen bir haldir. İbrâhim Hakkı, evliyâ-yı 
kirâmın yazdığı bütün kitapların şeriatla 
uyuştuğunu, özellikle Muhyiddin İbnü’l- 
Arabî’nin kitaplarının “usul ve fürûa mu- 
tâbık” olduğunu, fakat okuyucunun anla¬ 
ma kabiliyetinin yetersizliği yüzünden bu 
konuda avam arasında şüphe doğduğunu 
belirtme ihtiyacı duyar (a.g.e., s. 595). 

Klasik felsefe ve tasavvuf düşüncesin¬ 
deki, insanı küçük âlem kabul eden anla¬ 
yışa İbrâhim Hakkı da büyük önem verir. 
Bütün mutasavvıflar gibi onun için de ha¬ 
yatın en yüksek gayesi mârifet, mârifetin 
en yüce derecesi mârifetullahtır. Mârife- 
tullahm anahtarı kendini bilmek, kendini 
bilmenin anahtarı da âlemi bilmektir. Al¬ 
lah bütün âlemi insanın buyruğuna ver¬ 
miş, insanın bedenini de ruhuna itaat et¬ 
tirmiştir ki insan kendi bedenine, organ¬ 
larının oluşumuna, güçlerinin tertibine 
bakarak aşağı ve yukarı âlemde bunun 
benzerlerini bulup aynı düzenin orada da 
sürdüğünü görsün; özellikle kendi ruhu¬ 
nun bedenini yönetmesi gibi Allah'ın da 
evren üzerinde tasarrufta bulunup onu 
yönettiğini anlasın, buradan hareketle 
Allah’ın fiillerine ve sıfatlarına vâkıf olarak 
sevgisini ve kulluğunu O'na yöneltsin ve 
böylece irfan ehline katılsın (a.g.e., s. 216- 
217, 385-386). İbrâhim Hakkı bu gayelere 
ulaşmak için sahih bir itikad ve düzenli 
ibadete ihtiyaç bulunduğunu önemle be¬ 
lirtmiştir. Ona göre ebedî kurtuluşu ka¬ 
zanmanın tek şartı Kitap ve Sünnet’le 
amel etmektir. Allah dostlarının hallerine 
ve kemallerine ulaşmanın yolu onların yo¬ 
lunu izlemekten geçer. Her türlü ferdî ve 
İçtimaî problemi aşmanın Kur’an’a uy¬ 
makla mümkün olduğuna işaret eden ve 
bununla ilgili âyet ve hadisleri sıralayan 
İbrâhim Hakkı (a.g.e., s. 258-259), aynı şe¬ 
kilde Hz. Peygamber’e uyup onun yolun¬ 
dan gitmenin gerekliliğine dair âyet ve 
hadisleri kaydettikten sonra, “Hudâ rab- 
bim nebim hakka Muhammed'dir resû- 
lullah / Hem İslâm dînidir dînim kitâbım- 
dır kelâmullah” beytiyle başlayan 116 be- 
yitlik manzumesinde Ehl-i sünnet akaidi¬ 
ni özetlemiştir (a.g.e., s. 263-266). Ma‘- 
rifetnûme’üe büyük ölçüde Gazzâlî’nin 
İhyâ’ü c ulûmi'd-dîri inden istifade ile ya¬ 
zıldığı anlaşılan, ayrıca Gazzâlî’den sonra¬ 
ki dönemlerde ortaya çıkmış gayri Sünnî 
tasavvuf akımlarına da yer veren bir bö¬ 
lümde (s. 451 -454; krş. İhyâ\ 111,404-407), 
tasavvuf ehlini on iki fırkaya ayırarak sa¬ 
dece birinin kurtuluş fırkası kabul edildi¬ 
ğini, bunların da, "Kur’ân-ı Kerîm ve ha- 
dîs-i şerif dinimize ve dünyamıza kâfidir 
ve şeriat bize vâfıdir” diyen fırka olduğunu 
ifade etmektedir ( Ma'rifetnâme, s. 453). 


İbrâhim Hakkı irfanın dört aslı kabul et¬ 
tiği tevekkül, tefvîz ve teslim, sabır, rızâ 
konularına büyük önem vermiştir. Özel¬ 
likle “Tefvîznâme” adını verdiği, “Hak şer- 
leri hayr eyler/Zannetme ki gayr eyler / 
Ârif anı seyr eyler / Mevlâ görelim neyler / 
Neylerse güzel eyler” mısralarıyla başla¬ 
yan manzumesi çok meşhurdur (a.g.e., 
s. 385). 

İbrâhim Hakkı, Allah’ın varlığını ispat 
için imkân delilini esas almış, bu çerçeve¬ 
de âyetlerden de faydalanarak bazı koz¬ 
molojik deliller sıraladıktan sonra âlemin 
hâdis olduğuna selim aklın kesin bir bur¬ 
hanla şehâdette bulunduğunu, irfan eh¬ 
linin, o yüce yaratıcının icat ve yaratma 
sırlarını zâhir ve bâtın âleminde güneşli 
günden daha aydın ve açık olarak müşa¬ 
hede ettiğini söylemiştir (a.g.e., s. 24). 
Aynı yerde hukemâya nisbetle de olsa, 
“Mümkün değildir ki bir mevcut ma'dum 
ola; belki mevcut hemîşe mevcut ve ma'¬ 
dum hemîşe ma'dumdur” diyen İbrâhim 
Hakkı mevcudun ancak bir mertebeden 
bir mertebeye, bir halden bir hale intikal 
edip değişime uğrayabileceğini ifade et¬ 
miş, ardından avamın bu değişimi seyre¬ 
derken ma'dumun mevcut veya mevcu¬ 
dun ma'dum olduğunu zannettiği görü¬ 
şünü ileri sürmüştür. Bu açıklama Lavoi- 
sier’nin, “Var olan yok olmaz, yok olan da 
var olmaz” şeklindeki sakınım yasasından 
başka bir şey değildir. 

Cevher, araz, hal, mahal, madde, su¬ 
ret, mevzû, cism-i tabiî, nefs-i insâniyye. 
nefs-i felekiyye gibi felsefî terimleri Meş- 
şâî gelenek çerçevesinde açıklayan İbrâ¬ 
him Hakkı'nın, tedbir ve tasarrufu ile ci¬ 
simlere etkide bulunmayan akıl (kozmolo¬ 
jik akıl) için “lisân-ı ehl-i şer' ile melektir” 
demesi de (a.g.e., s. 24) Fârâbî’den beri 
gelen felsefî anlayışın bir devamıdır. Yine 
Fârâbî'nin başlattığı sudûr teorisini de 
ehl-i hikmete nisbet ederek anlaşılır bir 
üslûpla tanıtmaktadır. Şu farkla ki, “Vâ- 
hidden vâhid sudûr edegelmiştir” demek¬ 
le birlikte (a.g.e., s. 26) belki bir ihtiyat 
tedbiri olarak varlığın doğuş (zuhûr) düze¬ 
ninde küllî aklın (akl-ı evvel) Allah tarafın¬ 
dan icat ve mevcut edildiğini söylemiş, 
ancak burada bir yoktan yaratmadan söz 
etmemiştir. İbrâhim Hakkı, zuhûrun so¬ 
nundaki onuncu akim akl-ı fa“âl yanın¬ 
da akl-ı feyyâz, vâhibü's-suver ve tabîat-ı 
mutlaka diye adlandırıldığını ifade eder. 
Ma'rifetnâme’ nin. geleneksel astrono¬ 
mi hakkında bilgi verdiği bölümünde ise, 
“Allah kendi nurundan bir latif ve azîm 
cevher var edip ondan bütün kâinatı vü¬ 
cuda getirdiğini tedriç ve tertip ile izhar 
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etmiştir ve ona cevher-i evvel ve nûr-i Mu¬ 
hammedi ve levh-i mahfûz ve akl-ı kül ve 
akl-ı izâfî tesmiye olunur" demektedir. 
İnsana ait akıl nefse has bir gelişme sü¬ 
recinin son noktasıdır. Nefis mürekkep 
cisme büyüme, duyu ve hareket yanında 
düşünme kabiliyeti de kazandıran düze¬ 
ye ulaşırsa bu nefse sahip oian varlık in¬ 
san adını alır. İnsan varlığın özü, her mev¬ 
cudun özeti, cihan ağacının meyvesi, dev¬ 
ranın son noktasıdır (a.g.e., s. 26-27). Bu¬ 
radaki “devran”dan maksat, İslâm dün¬ 
yasında Câbir b. Hayyân’dan beri daha çok 
tasavvufta ve tasavvuf etkisindeki felse¬ 
fede ilgi toplayan yükseliş ve iniş süre¬ 
cidir. İbrâhim Hakkı, “HakTeâlâ'nın tesi¬ 
riyle” dört unsurdan madene, madenden 
bitkiye, bitkiden hayvana, hayvandan 
insana uzanan gelişim (istihale) sürecini 
özetlerken insanı bu sürecin gaye nokta¬ 
sına yerleştirmektedir. Bu teoride her bir 
varlık basamağından diğerine geçilirken 
birer ara varlık da gösterilmekte olup hay¬ 
vanla insan arasındaki varlığın maymun 
olduğu belirtilir. "Zira kılları ve kuyruğu 
dışında cümle âzası ... insana benzer” 
[a.g.e., s. 28). İhvân-ı Safa, İbn Miskeveyh 
gibi ilk İslâm düşünürlerinden başlayıp 
Kınalızâde Ali Efendi, Muhyî-yi Gülşenî 
gibi OsmanlI âlimlerine kadar gelen bu 
teorinin, İbrâhim Hakkı'dan yarım asır ka¬ 
dar sonra Lamarck ve Darvvin tarafından 
ortaya atılan evrim teorisiyle aynı olup 
olmadığı tartışılmaktadır. İbrâhim Hak- 
kı'da en güzel ifadesini bulan İslâm dün¬ 
yasındaki evrim anlayışı, Darvvinizm'in ak¬ 
sine yalnızca biyolojik bir evrim değil mad¬ 
de ve ruh bütünlüğü içinde bütün ontik 
gerçekliği kapsayan bir gelişmedir; ayrıca 
burada gelişim Darvvinizm'deki doğal se- 
leksiyon yerine İlâhî iradeye bağlanmıştır. 

İbrâhim Hakkı Ma'rifetnâme'de tabi¬ 
at bilimlerine çok geniş yer vermiştir. Fit¬ 
neye sebep olmamak düşüncesiyle yeni 
astronomiye ve diğer ilimlere dair bilgi 
verilmeden önce eski astronomiye uygun 
geleneksel yaratılış senaryosunu tanıtma 
gereği duyulmuştur. Onun yeni astrono¬ 
mideki kaynağı, İstanbul ziyaretleri sıra¬ 
sında tanıma ve inceleme fırsatı bulduğu 
Kâtib Çelebi'ye ait Cihannümâ adlı eser¬ 
dir. Fakat mutaassıp ulemâdan tepki gör¬ 
me endişesi taşıdığı için yeni astronomi 
konularına ve bu arada yerin yuvarlaklı¬ 
ğını kanıtlamaya girişirken bu görüşün 
şeriata aykırı olabileceği tereddüdünü 
ortadan kaldırmak amacıyla Gazzâlî'nin 
Osmanlı ulemâsı nezdindeki saygınlığın¬ 
dan yararlanma yoluna gitmiştir. İbrâhim 
Hakkı, bu hususta oldukça tedbirli davra- 
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narakTehâfiitü'l-felâsife’n'm giriş kıs¬ 
mındaki konuyla ilgili bir pasajı aynen 
Türkçe'ye çevirdiğini ifade eder. Gazzâlî 
burada, ay ve güneş tutulması olaylarını 
örnek gösterip bunların astronomi bili¬ 
mine göre nasıl vuku bulduğunu açıkla¬ 
dıktan sonra bu gibi İlmî konularda filo¬ 
zoflarla tartışmaya kalkışmanın dinî bir 
zaruret olmadığını, İlmî sonuçlarla çatı¬ 
şır gibi görünen hadisler bulunduğu tak¬ 
dirde kesin sonuçlara karşı direnmekten- 
se bu hadislerin te’vilinin “ehven" olduğu¬ 
nu ifade eder. İbrâhim Hakkı’nın, belki de 
buradan aldığı cesaretle arzın yapısını ve 
tabakalarını İlmî yöntemlere göre anla¬ 
tırken, İbn Abbas’tan nakledilen öküz ve 
balık kıssasının sahih olduğu tesbit edil¬ 
diği takdirde bunun öküz burcu ve balık 
burcu olarak yorumlanması gerektiğini 
belirttikten sonra Hz. Peygamber’in, "Siz 
dünya işlerini benden daha iyi bilirsiniz" 
hadisini hatırlatarak umûr-i dîniyyeden 
olmayan şeylerin din âlimlerinden sorul¬ 
maması gerektiğini söylemek suretiyle 
(a.g.e., s. 118) dinî ilimlerle pozitif bilim¬ 
lerin metotlarının ayrı olduğuna dikkat 
çekmesi oldukça önemlidir. 

Gazzâlî'nin, din bakımından önemli ola¬ 
nın âlemin yapısı ve nasıl işlediği değil ya¬ 
ratıcının fiiliyle vücuda geldiği görüşü İb¬ 
râhim Hakkı için yol gösterici bir önem 
taşıyordu. Nitekim kendisi de, “Pes âlem 
ne hey’ette olursa olsun ve ne cihetle ha¬ 
reket kılarsa kılsın cümlesi ol bedî'... haz¬ 
retlerinin kemâl-i kudret ve azametine 
dâldir ve biziere lâzım olan ancak bu na- 
zar-ı ibretle kesb-i kemâldir” (a.g.e., s. 
117) diyerek dinle bilim arasında doğru 
bir ilişki kurmanın yolunu göstermiştir. 
Aynı şekilde onun o dönemlerde ortaya 
çıkan, gittikçe daha çok taraftar topla¬ 
maya başladığını belirttiği yeni astrono¬ 
mi fikrine dayalı bilgiler vermeden önce 
bu konularda İlmî bir kanaate varmanın 
dinle bir ilgisi olmadığı uyarısında bulun¬ 
ması anlamlıdır. Çünkü din açısından mü¬ 
him olan, âlemin Allah tarafından yaratıl¬ 
mış olduğu inancının benimsenmesidir 
(a.g.e., s. 144). 

Esas itibariyle Copernicus astronomi¬ 
sini yansıtan bu bilgilere yeni aklî deliller 
ekleyen İbrâhim Hakkı sistem hakkında- 
ki bilgileri basite indirgeyerek anlatmaya 
çalışmıştır (Irmak, XXXV! [1973], s. 155). 
Buna karşılık kelâmcılara dayanarak mü¬ 
neccimlerle tabiatçı filozofların yüce ya¬ 
ratıcının bilgisinden mahrum oldukları¬ 
nı, bütün olup bitenleri yıldızlara ve ta¬ 
biata bağlayarak sapıklığa düştüklerini 
söyler ( Ma'rifetnâme, s. 85). İbrâhim Hak¬ 


kı bu arada dehrîleri de eleştirmiştir (Di¬ 
van, s. 11). 

Onun, dünyayı çevreleyen hava tabaka¬ 
sının çeşitli katlarında cereyan eden kli¬ 
matolojik değişmelerin güneş ısısının yer¬ 
den yansımasından ileri geldiği ve bu yan¬ 
sımaya en yakın olan bölgelerde havanın 
daha sıcak olacağı, yükseklere çıkıldıkça 
sıcaklığın düşeceği gibi tesbitleriyle bu¬ 
günkü bilim seviyesine yaklaştığı kabul 
edilmektedir. Yıldırım ve gök gürültüsü¬ 
nün mahiyeti, ışık dalgalarıyla ses dalga¬ 
larının yayılışındaki zaman farkı, gök ku¬ 
şağı, ay hâlesi, sis, kırağı, çişe ve bulut¬ 
ların oluşumu, hava hareketleri gibi me¬ 
teorolojik olayları, İbn Sînâ’nm eş-Şifâ 3 
adlı eserinden de yararlanmakla birlikte 
(meselâ bk. Ma'rifetnâme, s. 101) çoğun¬ 
lukla kendi gözlemlerine dayanarak ol¬ 
dukça isabetli bir şekilde kaydetmiştir 
(Irmak, XXXVI [1973], s. 156-157). İbrâhim 
Hakkı, dünyanın yuvarlak olduğuna dair 
yeni deliller ortaya koyarken (Ma'rifetnâ¬ 
me, s. 117) dünyanın güneşin etrafında 
ve kendi çevresinde dönüşünü, gece ve 
gündüzün meydana gelişini de İlmî olarak 
anlatmakta (a.g.e., s. 102), bu arada Ma- 
cellan’ın dünyayı dolaşması ve Kristof Ko- 
lomb’un Amerika kıtasını keşfi hakkında 
mâlumat vermektedir (a.g.e., s. 114-120). 

İbrâhim Hakkı, insanın anatomisi ve 
fizyolojisiyle ilgili hemen her konuda dö¬ 
nemine göre yeni sayılacak ayrıntılı bilgi¬ 
ler vermektedir. Meselâ on iki kaburganın 
yönleri ve fonksiyonel özellikleri, bel ke¬ 
miği ve bunun bölümleri, bilek ve el ke¬ 
miklerinin görevleri gibi konulara dair 
açıklamalar bugünkü bilgilerle paralellik 
arzetmektedir. Bu bilgileri esas itibariyle 
İbn Sînâ'dan alan İbrâhim Hakkı, ayrıntı¬ 
da kendi gözlemlerine dayalı birçok yeni¬ 
lik ortaya koymuştur (İrmak, XXXVIJ1973), 
s. 164-165). Psikolojide büyük ölçüde İbn 
Sînâcı geleneği tekrar eden İbrâhim Hak- 
kı'nın Ma'rifetnâme’de kişinin saç, göz, 
kulak, el. baş gibi organlarından ve dış 
görünüşünden hareketle onun ahlâk ve 
karakter yapısı hakkında sonuç çıkarma 
yollarını gösteren bilgilerden oluşan kıya¬ 
fet ilmi (physiognomy) konusuna ayırdığı 
bölüm (s. 208-216), İslâm ilimler tarihin¬ 
de bu alanda yapılmış çalışmalar içinde 
özel bir yere sahiptir (geniş bilgi için bk. 
Revnakoğlu, s. 168-196; Çelebioğlu, Aîa- 
türk Üniversitesi Edebiyat Fakültesi, 
Araştırma Dergisi, XI [19791, S. 305-347). 
İnsanın ahlâk yapısına temel oluşturan 
güçleri de geleneksel Meşşâî anlayışı çer¬ 
çevesinde gazap gücü, şehvet gücü ve 
nefs-i nâtıka olarak gösterir (. Ma'rifetnâ- 
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me, s. 206 vd.). Bunların ifrat ve tefritle¬ 
rinden erdemsizlikler (ahlâk-ı zemîme), 
itidal derecelerinden erdemler (ahlâk-ı 
hamîde) meydana gelir. İbrâhim Hakkı, 
nefs-i nâtıkayı İsrâ sûresinde (17/85) 
emr-i rabbânî olarak gösterilen rûh-ı in¬ 
şânı olarak da adlandırır ve buna gönül 
dendiğini belirtir. Felsefî gelenekteki meş¬ 
hur Eflâtuncu iradî ölüme atıfta buluna¬ 
rak iradesiyle nefsini öldüren kişinin gö¬ 
nül yüzünden benlik perdesi kalkıp ken¬ 
dini ve rabbini bilme mertebesine ulaşa¬ 
cağını, gönlünün huzur ve sevinç aydınlı¬ 
ğı ile dolacağını, nereden geldiğini ve ne¬ 
reye gideceğini bilip ölmeden önce ebedî 
hayatı kazanmış olacağını ifade eder. Ay¬ 
rıca felsefî mahiyetteki ahlâk kitaplarının 
vazgeçilmez konularından olan ölümün 
anlamı, mahiyeti, ölüm korkusunun se¬ 
bepleri gibi konulan âyet, hadis ve tasav¬ 
vuf! görüşlerle daha da zenginleştirerek 
işlemeye çalışmıştır (a.g.e., s. 246-254). 

1163’te (1750) yazdığı tecvid risâlesi- 
nin girişinde yer alan, “Erzurum şehrin¬ 
de şöhret bulup nef i âm olsun için Türk¬ 
çe söylemişiz" (Ibrahimhakkıoğlu, s. 61-62) 
şeklindeki ifadesinde dönemin eğitim ve 
öğretim anlayışına gizli bir tenkit sezil¬ 
mektedir. 1165 (1752) yılında kaleme 
aldığı Tertîbü'l-ulûm başlıklı ilk Türkçe 
manzum eserinde de aynı amaçla yeni 
bir ders programı önerisinde bulunmuş¬ 
tur. Programda geleneksel din ilimlerinin 
yanında felsefe, matematik, coğrafya, 
astronomi, anatomi, tıp gibi alanlar da 


yer alıyordu. İbrâhim Hakkı, daha sonra 
kaleme aldığı Ma'rifetnâme' de bu alan¬ 
ların her birine büyük değer verecek ve 
çok geniş yer ayıracaktır. 1168'de (1755) 
tertip ettiği divanında da (s. 196-197) yir¬ 
mi beş beyitlik bir “Tertîbü’l-ulûm" bölü¬ 
mü bulunmaktadır. 1166’da (1753) hazır¬ 
ladığı rûznâmesi, zamanına göre takvim 
tekniği hususunda oldukça ilginç yenilik¬ 
ler taşımaktadır (geniş bilgi için bk. İbra- 
himhakkıoğlu, s. 67-68). Ancak bu yenilikçi 
tavrına rağmen öğrencinin hocasına ka¬ 
yıtsız teslimiyetini öngören otoriter ve 
dogmatik eğitim anlayışını aşamamıştır. 
İbrâhim Hakkı, geleneksel eğitim ilkeleri 
arasında daha çok hocanın öğrencisine 
şefkatli ve anlayışlı davranması, öğrenci¬ 
nin de hocasına karşı edepli ve saygılı ol¬ 
masıyla ilgili olanları sıralar. Gazzâlî gibi 
kendisi de öğrencinin sorgulamaya kal¬ 
kışmadan hocasının bilgisine mutlak ola¬ 
rak güvenmesini öğütler (Ma'rifetnâme, 
s. 540-, krş. İhyâ\ I, 50). 

Eserlerinin bir kısmını manzum olarak 
kaleme alan İbrâhim Hakkı genellikle Hak¬ 
kı, bazan da Fakiri mahlasını kullanmış, 
Türkçe’den başka Arap ve Fars dillerinde 
de manzumeler yazmış, kaside, gazel, 
musannef, rubâî ve kıtalarında İlmî, dinî- 
tasavvufî fikirlerini ustalıkla dile getir¬ 
miştir. Mesnevi tarzında kaleme aldığı 
manzumelerde daha ziyade didaktik bir 
amaç güden İbrâhim Hakkı'nın divanın¬ 
daki şiirler tamamen tasavvuf neşvesiyle 
yazılmıştır. Ma'rifetnâme başta olmak 


üzere hemen bütün mensur eserlerinde 
yer alan manzumeler konunun okuyucu 
tarafından daha fazla ilgi görmesine yar- 
dımcı bir nitelik taşır. Bu tür şiirleri ya ko¬ 
nunun özeti mahiyetinde veya örneklen- 
dirmeler şeklinde kullanmış, yer yer baş¬ 
ka şairlerin manzumelerini de iktibas et¬ 
miştir. İbrâhim Hakkı’nın şiiri eğitici, öğ¬ 
retici ve irşad edici bir araç olarak kullan¬ 
ma gayreti, ilim adamı ve mürşid kimli¬ 
ğinin şair kimliğinden önde bulunmasına 
yol açmış, dolayısıyla bazı manzumeleri 
şiir tekniği bakımından kusurlu bulun¬ 
muştur. Sanat değeri daha yüksek olan 
gazellerindeki zengin hayal ve çağrışım¬ 
lar bile ona usta bir şair kimliği kazandır¬ 
maya yetmemiş, sadece kendisine geniş 
kültürünü ve İlmî birikimini nazımla an¬ 
latan başarılı bir nasihatçı görüntüsü ver¬ 
miştir. 

Eserleri. İbrâhim Hakkı’nın çoğu Türk¬ 
çe olan eserlerinin sayısı hakkında deği¬ 
şik rakamlar verilmiştir. Meselâ Bağdatlı 
İsmâil Paşa otuz iki eser adı sıralamış ( He- 
diyyetüi" arifin, 1,39-40), Bursalı Mehmed 
Tâhir bu sayıyı otuz dokuza çıkarmıştır 
(Osmanlı Müellifleri, 1, 33-36). Kendisi ça¬ 
lışmalarından söz ederken çoğunu büyük 
kitaplarının içine aldığı küçük risâlelerini 
müstakil eser olarak saymamıştır. İlâhî- 
nâme' nin sonuna eklediği bir notta onu 
“ana eser”, beşi de “evlât eser" olmak üze¬ 
re on beş kitabını dili ve telif tarihleriyle 
birlikte kaydetmiştir. İnsâniyye adlı ese¬ 
rinde de (vr. 341 b ) Tillo'ya yerleştikten 
sonra kaleme aldığı on eserden en beğen¬ 
diği beşinin adını sıralamaktadır. 1. Di¬ 
van. 1168 (1755) yılında oğlu İsmâil Fe- 
hîm için tertip edilmiştir (yazma nüsha¬ 
ları için bk. Çelebioğlu, Erzurumlu İbra¬ 
him Hakkı, s. 42). 1263’te (1847) basılan 
eserde kasidelerin ardından dinî-tasav- 
vufî mahiyette 366 gazelden oluşan “İlâ- 
hînâme” başlıklı bölüm yer almaktadır. 
Divandaki birçok manzume, başta Ma'¬ 
rifetnâme olmak üzere müellifin daha 
sonra yazılan çeşitli kitaplarında da geç¬ 
mektedir [a.g.e., s. 28). “Müfredât" (yaz¬ 
malarda “Ma'niyyât”), “Rubâiyyât”, “Vâ- 
sılnâme", “Pendnâme”, “Şükürnâme” gibi 
bölümlere ayrılan eserin, Numan Külekçi 
ile Turgut Karabey tarafından klasik tarz¬ 
da mürettep bir divan haline getirilerek 
tenkitli neşri yapılmıştır (bk. bibi). Divan¬ 
da Arapça ve Farsça şiirler dahil 500 ka¬ 
dar manzume yer almaktadır. 2. Ma'ri¬ 
fetnâme*. 1170'te (1757) tamamlanan 
eser İbrâhim Hakkı'nın ismini ölümsüz¬ 
leştiren en önemli çalışmasıdır. Dinî ve din 
dışı ilimlere dair ansiklopedik bir eser olan 
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Ma'rifetnâme müellifin İlmî ve fikrî kişi¬ 
liğini, yetişmişliğini, din ve ilim anlayışını 
yansıtması yanında dönemin skolastik 
zihniyetinden kurtulma çabasını yansıtan 
nâdir örneklerden biri olması bakımından 
da özel bir değer taşımaktadır. Pek çok 
yazması bulunan Ma'rifetnâme'nin (Kü- 
lekçi - Karabey, s. 42-45) birçok baskısı ya¬ 
pılmış (Bulak 1251, 1280; Kazan 1261; İs¬ 
tanbul 1284), ayrıca Turgut Ulusoy (İstan¬ 
bul, ts.) ve Faruk Meyan (İstanbul 1980) 
tarafından sadeleştirilmiştir. 3. M ecmû- 
atü'l-irfâniyye. Tam adı Mecmûatü'l- 
vcıhdâniyye fî ma'rifeti'n-nefsi'r-rab- 
bâniyye olan eseri müellifin kısaca İrfâ- 
rıiyye diye andığı da görülmektedir. Bu 
sebeple Bağdatlı İsmâil Paşa ve BursalI 
Mehmed Tâhir, Mecmûatü'l-vahdârıiy- 
ye ile İrfâniyye’yi iki ayrı eser olarak kay¬ 
detmişlerdir. İbrâhim Hakkı’nın torunla¬ 
rından Celalettin Toprak da eser sayısını 
elli dörde çıkardığı listede aynı hatayı tek¬ 
rarlamıştır (Ceviz, sy. 23 [1996], s. 85-97). 
Müellifin 1174’te (1761) derlediğini be¬ 
lirttiği eserin bir kısmı Arapça, bir kısrnı 
Farsça ve daha uzun bölümü Türkçe ya¬ 
zılmış olup dört yazma nüshası bilinmek¬ 
tedir (a.g.e., sy. 23 [1996|, s. 87-88). Ki¬ 
tapta hadis olduğu rivayet edilen, "Ken¬ 
dini bilen Allah'ı da bilir” sözünün tasav¬ 
vuf! açıklaması yapılmış, bu arada âyet ve 
hadislerle müslüman düşünür ve âlimle¬ 
rin konuyla ilgili fikirlerine de yer verilmiş¬ 
tir (eserin kaynakları hakkında bk. a.g.e., 
sy. 23 1 1996], s. 89-92). 4. İnsûniyye. Tam 
adı Mecmûatü'I-insâniyye fî ma'rifeti'l- 
vahdâniyye olan bu geniş hacimli eseri 
müellif yüz kırk kitaptan üç lisan üzerine 
topladığını söyler (İbrahimhakkıoğlu, s. 72; 
Arapça, Farsça ve Türkçe kaynakları hak¬ 
kında bk. Çelebioğlu, Erzurumlu İbrahim 
Hakkı, s. 33-35). Bu kaynaklardan seçilen 
parçaların daha çok tasavvuf ve eğitim 
ağırlıklı olduğu görülmektedir. Eserin bir 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’nde 
kayıtlıdır (Düğümlü Baba, nr. 352; diğer 
nüshaları için bk. İbrahimhakkıoğlu, s. 
100). S. M ecmûatü'l-meûnî (Mecmûa- 
tüT-Hakkl). Müellif bu eserini 1178’de 
(1765) üç lisan üzerine nazmettiğini be¬ 
lirtmektedir (İbrahimhakkıoğlu, s. 72). 
Kitapta dinî ve tasavvuf! şiirler yanında 
astronomiyle ilgili cep tahtasının kulla¬ 
nımı hakkında Türkçe bir bölüm, Kur’an 
tecvidine dair yine Türkçe bilgiler, Arapça, 
Farsça ve Türkçe küçük bir sözlükle “Ka- 
vâid-i Fürsiyye” başlıklı diğer bir bölüm 
bulunmaktadır (Arkeoloji Müzesi Ktp., 
Said Paşa, nr. 576). 6. Meşâriku'l-yûh. 
Müellifin 1185 (1771) yılında, kendisine 
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ait olanlarla birlikte bazı eserlerden der¬ 
lediği tasavvuf başta olmak üzere çeşitli 
konulara dair Farsça, Türkçe ve az sayı¬ 
da Arapça manzumeden oluşan bir an¬ 
tolojidir (Siileymaniye Ktp., Hacı Mah- 
mud Efendi, nr. 3381). 7. Sefinetü'r-rûh 
min vâridâti’l-fütûh. 1187’de (1773) mü¬ 
ellifin diğer bazı eserlerindeki Türkçe, 
Farsça ve Arapça şiirlerin kırk bölüm (vâ- 
ridât) halinde derlenmesiyle meydana gel¬ 
miştir (Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud 
Efendi, nr 3413, 3812). 8. Kenzü'l-fütûh. 
1188’de(1774) düzenlenen esertasavvu- 
fî ve didaktik mahiyetteki 1021 beyitten 
oluşmaktadır (Süleymaniye Ktp., Hacı 
Mahmud Efendi, nr. 3316). Bazı şiirler 
Arapça’dan Farsça’ya ve Türkçe’ye çevril¬ 
miştir. Müellif, eserin sonunda dua ma¬ 
hiyetindeki iki manzumede eser hakkın¬ 
da bilgi vermektedir. 9. Defînetü'r-rûh. 
1189’da (1775) derlenen eserde müelli¬ 
fin Mecmûatü'l-meânî’smden seçilmiş 
Arapça, Farsça ve Türkçe 400 beytin ya¬ 
nında daha önce yazdığı Cilâü'l-kulûb 
ve İnsân-ı Kâmil başlıklı risâleleriyle üç 
mektubu bir araya getirilmiştir. Mesih 
İbrahimhakkıoğlu eserin bir nüshasının 
kendisinde bulunduğunu belirtmektedir 
(Erzurumlu İbrahim Hakkı, s. 140). 10. 
Rûhu'ş-şürûh. 1189’da (1775) hazırlan¬ 
mış olup müellifin divanında yer alan “İlâ- 
hînâme”den seçilmiş manzumelerden 
oluşmaktadır (Süleymaniye Ktp., Hacı 
Mahmud Efendi, nr. 3381/3). 11. Urve- 
tü'l-İslâm. İbrâhim Hakkı, Ma'rifet- 
nâme ’den istifade ile 1191 ’de (1777) 
hazırladığını bildirdiği, ağırlıklı olarak 
Türkçe yazılmış eserini oğlu Muhammed 
Şâkir için kaleme aldığını ifade etmekte¬ 
dir. Kitap Kur’an’m büyüklüğü, tecvid ku¬ 
ralları, sünnete uyma, esmâ-i hüsnâ, Hz. 
Peygamber’in isimleri ve hilyesi, itikad, 
İslâm’ın şartları, namazın şartları gibi ko¬ 
nuların işlendiği on beş bölümden oluş¬ 
maktadır (Süleymaniye Ktp., Hacı Mah¬ 
mud Efendi, nr. 1462). 12. Hey'etü'l-İs- 
lâm. Urvetü'l-İslâm ile aynı tarihte ya¬ 
zılan eserin önsözünde müellif, filozofla¬ 
rın astronomiyle ilgili eserlerini okuma¬ 
nın inancı bozacağını söyleyerek bunları 
terkettiğini belirtmektedir (a.g.e., s. 154). 
Mesih İbrahimhakkıoğlu, eserin 180 say¬ 
fa hacmindeki bir nüshasının kendisinde 
bulunduğunu bildirmektedir (a.g.e., s. 
154). 13. Tuhfetü'l-kirâm. İbrâhim Hak- 
kı’nın Tıllo’ya gittikten sonra kaleme al¬ 
dığını belirttiği “evlât eserler" serisinin 
ilkidir (bk. İnsâniyye, vr. 34 1 b ). Müellifin 
Mecmûatü'l-meânıûen Arapça ve Fars¬ 
ça olarak aldığını ifade ettiği eser hakkın- 
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İbrahim Hakkı Erzurûmî'nin Mecmûatü’l-uahdâniyye fî 
ma'rifeti'n-nefsi’r-rabbâniyye adlı eserinin ilk sayfası 
(Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, nr. 2412) 


da 1180’de (1766) yazıldığı dışında bilgi 
yoktur. 14. Nuhbetü'l-kelâm. 1182’de 
(1768) Mecmûatü'l-meânî ve M a'rifet- 
nâme ’den yapılan alıntılarla oluşturuldu¬ 
ğu müellifi tarafından bildirilen bu eser 
de halen elde bulunmamaktadır, is. Ül- 
fetü'l-enâm. Yme müellifin 1189’da (1775) 
Ma'rifetnâme ’den alıntı yaparak düzen¬ 
lediğini belirttiği eser (İbrahimhakkıoğlu, 
s. 72) günümüze ulaşmamıştır. 

Müellifin listesinde görülmemekle bir¬ 
likte Lübbü'l-kütüb, onun Farsça şiirler¬ 
den seçtiği 144 beyitlik iki manzumesi¬ 
nin de yer aldığı antoloji türü bir kitaptır. 
Mesih İbrahimhakkıoğlu, yedi cilt olduğu 
söylenen eserin iki cildinin kendisinde 
bulunduğunu söylemekte (a.g.e., s. 52), 
Atatürk Üniversitesi Kütüphanesi için 
beş cildinin satın alındığı kaydedilmekte¬ 
dir (Çelebioğlu, Erzurumlu İbrahim Hakkı, 
s. 40). İbrâhim Hakkı’nın Tertîbü’l-ulûm 
başlığını taşıyan Türkçe manzum bir ese¬ 
ri daha vardır. Dört beş varaktan ibaret 
olan risâle (yazma nüshaları için bk. Özyıl- 
maz, s. 10-14), çeşitli öğretim kademele¬ 
rinde okunması gereken derslere ve öğ¬ 
retim kurallarına ilişkin muhtevası dola¬ 
yısıyla önemli kabul edilmektedir. 
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İbrâhim Hakkı’nın oğullarına, hanımla¬ 
rına, dost ve yakınlarına yazdığı mektup¬ 
ların büyük bir kısmı halen torunlarının 
elinde olup bunların çoğunu Mesih İbra- 
himhakkıoğlu Erzurumlu İbrahim Hakkı 
adlı eseri içinde yayımlamıştır fbk. bibi.). 
İsmet Binark ve Nejat Sefercioğlu tara¬ 
fından İbrâhim Hakkı’ya nisbet edilen 
eserlerin listesiyle, hakkında yapılan ya¬ 
yınları ihtiva eden bir eser yayımlanmış¬ 
tır (Erzurumlu İbrâhim Hakkı Bibliyog¬ 
rafyası, Ankara 1977). 
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Osmanlı sadrazamı. 
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18 Nisan 1863’te İstanbul’da doğdu. 
Babası şehremaneti meclis reisi Sakızlı 
Mehmed Remzi Efendi’dir. Beşiktaş Rüş- 
diyesi’ni bitirdikten sonra Mekteb-i Mül- 
kiyye’nin idâdî ve yüksek sınıflarında eği¬ 
timini tamamlayarak mezun oldu ( 1882). 
Maaşsız stajyer memur olarak Hariciye 
Nezâreti Tahrîrat Kalemi’nde göreve baş¬ 
ladı, stajını tamamlamasının ardından 
Mâbeyn-i Hümâyun mütercimliğine ta¬ 
yin edildi (1883). Hukuk ve Ticaret mek¬ 
teplerinde tarih, idare hukuku, devletler 
hukuku, ticaret hukuku derslerini okut¬ 
tu; aynı zamanda padişahın Fransızca 
tercümanlığına getirildi (1891). Mekteb-i 
Mülkiyye’de de idare ve devletler hukuku 
derslerini vermekle görevlendirildi. Geçi¬ 
ci görevlerle İtalya ve Yunanistan’a gön¬ 
derildi. Chicago sergisine birinci komiser 
olarak tayin edildi. Sıhhiye Meclisi üyeliği 
yaptı. Mâbeyn-i Hümâyun mütercimliği 
görevi uhdesinde kalmak üzere o zama¬ 
na kadar daha çok yabancıların bulundu¬ 
ğu Bâbıâli hukuk müşavirliğine getirildi 
(1894). Devletler hukuku konusundaki uz¬ 
manlığından dolayı çeşitli milletlerarası 
komisyonlarda Osmanlı Devleti’ni temsil 
etti. Alman İmparatoru II. VVilheim’in İs¬ 
tanbul’u ziyareti sırasında maiyet me¬ 
murluğunu yaptı (1898). 

İbrâhim Hakkı, II. Meşrutiyet’in ilânın¬ 
dan bir gün önce kurulan yedinci Said Pa¬ 
şa kabinesinde Maarif nâzın olan Hâşim 
Paşa’nın istifası üzerine Maarif nâzın ol¬ 
du (2 Ağustos 1908). İki gün sonra kuru¬ 
lan Kâmil Paşa kabinesinde de yerini ko¬ 
rudu ve Dahiliye nazırlığı vekâletini de 
üstlendi. İtirazlar üzerine kabinede yapı¬ 
lan değişiklikle Dahiliye nâzırlığma asale¬ 
ten tayin edildi (24 Ağustos 1908), Maarif 
nâzırlığını da bir süre vekâleten yürüttü. 
Bu sırada yapılan memur indirimi dolayı¬ 
sıyla açıkta kalan pek çok kaymakam, mu¬ 
tasarrıf ve valinin baskısına mâruz kaldı; 
basının saldırılarına rağmen parlamento 
seçimlerinin yapılmasını sağladı. Fakat 
seçim konusunda ortaya atılan usulsüz¬ 
lük iddiaları yüzünden meclisin toplandı¬ 
ğı gün istifa etti (17 Aralık 1908). Ardın¬ 
dan Roma’ya büyükelçi olarak gönderil¬ 


di; İttihat ve Terakki Cemiyeti’nin baskı¬ 
ları karşısında istifa etmek zorunda ka¬ 
lan Hüseyin Hilmi Paşa’nın yerine vezâret 
rütbesiyle sadrazam tayin edilinceye ka¬ 
dar (28 Aralık 1909) orada kaldı. Yeni gö¬ 
revine başladıktan (12 Ocak 1910) sonra 
meclise sunduğu hükümet programında 
İttihatçılar’dan memnun olmayanlara kar¬ 
şı "adi ü ihsan” politikası izleyeceğini söy¬ 
ledi. Fakat kabinenin teşekkülüne bakılır¬ 
sa eski sadrazamdan daha fazla İttihat - 
çılar’a boyun eğdiği anlaşılır. Dahiliye Nâ¬ 
zın Talat ve Maliye Nâzırı Câvid beylerle 
Hariciye Nâzırı Rifat Paşa’yı yerlerinde bı¬ 
rakmış, Hareket Ordusu’nun diktatör ku¬ 
mandanı Mahmud Şevket Paşa’yı da Har¬ 
biye nâzırı olarak kabineye almıştı. Esa¬ 
sen kurduğu kabinenin bir İttihat ve Te¬ 
rakki hükümeti olduğunu söylemekten 
çekinmiyordu (Tunaya, I, 26). 

İttihatçılar’ın desteğiyle meclisten gü¬ 
ven oyu alan Hakkı Paşa kabinesi kısa za¬ 
manda bu cemiyetin güdümüne girdi. Li¬ 
yakatsiz kişilerin önemli mevkilere geti¬ 
rilmesi hükümete karşı duyulan güveni 
sarstı. İttihatçılar’ın tayin ettiği Kosova 
Valisi Mazhar Bey’in yanlış tutumu yüzün¬ 
den Arnavutlar isyan etti (1 Nisan 1910). 
Hükümet bölge mebuslarının tavsiyeleri¬ 
ni dinlemeyerek şiddete başvurdu. Har¬ 
biye nâzırının olayları silâhla bastırmaya 
kalkışması isyanın genişlemesine yol aç¬ 
tı. İttihatçıların, muhalefeti susturmak 
için başlattıkları sindirme hareketi de sü¬ 
rüyordu. Sadâ-yı Millet gazetesi başya¬ 
zarı Ahmed Samim sokak ortasında öl¬ 
dürüldüğü halde katilin bulunamaması 
iç huzursuzluğu arttırdı. Mecliste yavaş 
yavaş oluşan muhalefet hükümeti genso¬ 
rularla sıkıştırmaya başladı. Ülke başta 
Balkanlar olmak üzere hızla iç karışıklık¬ 
lara sürükleniyordu. Hakkı Paşa kabinesi 
Balkaniar’da iç barışı sağlamak amacıy¬ 
la kiliseler kanununu çıkardı (3 Temmuz 
1910). Balkan milletlerinin Rum Ortodoks 
kilisesinden ayrıldıkları tarihten beri ara- 
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larındaki en büyük anlaşmazlık konusu 
bölgedeki kilise, mektep ve vakıfların ki¬ 
me ait olduğu idi. II. Abdülhamid bu an¬ 
laşmazlık sayesinde Balkan milletlerinin 
Osmanlı Devleti aleyhine birleşmesini ön¬ 
lemeye çalışmıştı. Hakkı Paşa hükümeti 
çıkardığı bu kanunla ihtilâflı konuları nü¬ 
fus oranına göre halletti. Böylece Balkan 
savaşlarının çıkmasına sebep olan Balkan 
ittifakının sağlanmasının yolu açılmış 
oldu. Aralarındaki en büyük anlaşmazlık 
konusu ortadan kalkınca Bulgar, Sırp, Ka¬ 
radağ ve Yunan devletleri Osmanlı Devle- 
ti'ne karşı Balkan ittifakını oluşturdular. 

Ülkede önemli meselelerle uğraşıldığı 
bir sırada Hakkı Paşa hava değişimi ba¬ 
hanesiyle Avrupa seyahatine çıktı (Tem¬ 
muz 1910). Seyahatte iken Meclis-i Vüke- 
lâ’ya Şeyhülislâm Mûsâ Kâzım Efendi’nin 
ve sadâret işlerine Adliye Nâzın Necmed- 
din Molla’nın vekâlet etmesi, İttihatçı- 
lar’ın hükümet işlerine daha fazla müda¬ 
halesine zemin hazırladı. Seyahati sırasın¬ 
da bazı AvrupalI devlet adamlarıyla da ko¬ 
nuşan Hakkı Paşa. Osmanlı Devleti’nin bo¬ 
zulan iç ve dış dengelerini yeniden kura¬ 
bilmek için İngiltere'ye yaklaşılması ge¬ 
rektiğine inanmaktaydı. Bağdat demir¬ 
yolu projesi yüzünden bozulan Osmanlı- 
İngiliz ilişkilerinin düzeltilmesi için hare¬ 
kete geçti. Osmanlı gümrüklerinin % 11 
den % 1 S'e çıkarılmasına itiraz eden İn¬ 
giltere’ye bazı tâvizlerin verilebileceğini 
hissettirdi. Hariciye Nâzın Rifat Paşa da 
Hakkı Paşa'nın düşüncelerine uygun ola¬ 
rak hazırladığı bir notayı İngiltere'ye ver¬ 
di ( 1 Mart 1911). Notada, iki devlet arasın¬ 
da başlıca anlaşmazlık konusu olan Bağ¬ 
dat demiryolu ve Basra körfeziyle ilgili 
meselelerin müzakere edilerek İngiliz- 
ler’in istediği şekilde çözümlenebileceği 
ifade ediliyordu. Bütçe açığını kapatabil¬ 
mek için gümrük gelirlerinin mutlaka art¬ 
tırılmasını isteyen Hakkı Paşa hükümeti 
her türlü tâvize hazırdı. Fakat İngilizler, 
İttihat ve Terakki yönetiminin gittikçe kö¬ 
tüleşmekte olduğunu görerek bekleme¬ 
nin daha yararlı olacağını düşündüler ve 
hemen cevap vermediler. 29 Temmuz 
1911 ’de verdikleri cevabî notada ise yeni 
birtakım istekler ileri sürdüler (Bayur, II/l, 
s. 467-480). Bâbıâli bu notaya cevap ver¬ 
meye hazırlanırken Trablusgarp Harbi 
patlak verdi. 

Hakkı Paşa kabinesinin dış politikada 
yaptığı en büyük hatalarından biri de 
İtalya iie olan ilişkilerde ortaya çıktı. İtal¬ 
ya'nın eskiden beri Trablusgarp ve Bin- 
gazi vilâyetleri üzerinde istilâcı emelleri¬ 
nin olduğu bilindiğinden bu iki vilâyet 
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tahkim edilmiş ve yerli halk silâhiandırıl- 
mıştı. Roma sefirliğinde de bulunduğu 
için bunu çok iyi bilmesi ve ona göre ted¬ 
bir alması gereken Hakkı Paşa nedense 
tamamen aksini yaptı. Bölgede mevcut 
askerî birlik Yemen’e gönderildiği gibi bu¬ 
radaki askerî malzeme de İstanbul’a nak¬ 
ledildi. İtalyanlar’a karşı koymaya çalışan 
Trablusgarp valisi ve kumandanı İbrâhim 
Paşa da görevinden alındı. Yerine yenisi 
gönderilmediğinden bölgede bir otorite 
boşluğu ortaya çıktı. Bu durumdan yarar¬ 
lanmak isteyen İtalya, asayişin sağlana¬ 
mamasının ticarî çıkarlarına zarar verdiği 
gerekçesiyle BabIâli’ye bir nota vererek 
Trablusgarp’ın kendisine teslim edilme¬ 
sini istedi (28 Eylül 191 1). Notada, yirmi 
dört saat içinde olumlu bir cevap alına¬ 
madığı takdirde Trablusgarp'ın İtalya ta¬ 
rafından işgal edileceği bildiriliyordu. Ha¬ 
riciye nazırlığı görevini de uhdesinde bu¬ 
lunduran Sadrazam Hakkı Paşa derhal ka¬ 
bineyi toplayarak İtalya’nın notasını gö¬ 
rüşmeye açtı. Sadrazam konağında yapı¬ 
lan toplantıda bir karar alınamayınca ko¬ 
nunun bir de sarayda müzakere edilme¬ 
sini istedi. Bütün gece yapılan müzakere¬ 
ler sonunda İtalya’ya cevap yazılması ve 
diğer devletlerden de ara bulucu olmala¬ 
rının istenmesi kararlaştırıldı. İtalya’ya 
verilen cevapta, işgalden vazgeçildiği ve 
Osmanlı Devleti’nin toprak bütünlüğüne 
saygı gösterildiği takdirde İtalya’ya böl¬ 
gede daha fazla ticarî ve siyasî imtiyazın 
tanınacağı bildirildi (29 Eylül 1911). Bu¬ 
nu yeterli bulmayan İtalya, aynı gün ver¬ 
diği ikinci bir nota ile Osmanlı Devleti’ne 
resmen savaş ilân etti. Olayların bu nok¬ 
taya gelmesinden kendini sorumlu tutan 
Hakkı Paşa, “Vaktiyle benim durumuma 
düşen sadrazamların padişahlar tarafın¬ 
dan boyunları vurulurdu" diyerek aynı gün 
İstifa etti (Mufassal Osmanlı Tarihi, VI, 
3470). Böylece biryıl sekiz ay on sekiz gün 
süren sadrazamlığı sona ermiş oldu. Mu¬ 
halefet ve özellikle Trablusgarp mebusla¬ 
rı Hakkı Paşa'nın Dîvân-ı Âlî'de yargılan¬ 
ması için meclise önerge verdilerse de İt¬ 
tihatçılar çeşitli siyasî entrikalarla meclisi 
feshettirerek Hakkı Paşa’nın yüce divana 
gönderilmesini önlediler. 

Hükümet darbesiyle iktidarı tekrar ele 
geçiren İttihatçılar (23 Ocak 1913) Mah- 
mud Şevket Paşa’yı sadârete getirdiler. 
Bu sırada Dârülfünun’da hocalık yapmak¬ 
ta olan İbrâhim Hakkı Paşa, İngilizler’in 
yardımını sağlamadan Osmanlı Devleti’¬ 
nin devamının mümkün olamayacağını 
ileri sürüyor ve İngiltere’nin Almanya ile 
birlikte Osmanlı Devleti’ni koruyup kal¬ 


kındıracağını savunuyordu (Bayur, II/3, s. 
103-104). Hakkı Paşa’nın görüşünü benim¬ 
seyen hükümet İngiltere ve Fransa’ya 
başvurmaya karar verdi. İbrâhim Hakkı 
Paşa Londra’ya, Maliye eski nâzın Câvid 
Bey de Paris’e gönderildi (Şubat 1913). 
İbrâhim Hakkı Paşa, 17 Şubat 1913 tari¬ 
hinden itibaren İngiliz yetkililerle müza¬ 
kerelere başladı. Muhtevası Osmanlı ka¬ 
muoyundan saklanan bu müzakereler sı¬ 
rasında âdeta bağımsız hareket eden pa¬ 
şa, görüşmelerle ilgili olarak Bâbıâli’ye 
bilgi verirken daima kendi fikirlerini de 
ekliyor, Meclis-i Vükelâ’dan genellikle 
onun görüşleri doğrultusunda kararlar 
çıkıyordu. İngiltere ile Osmanlı Devleti 
arasında başlayan bu müzakereler diğer 
devletlerin de dikkatini çektiğinden gö¬ 
rüşmeler çok karmaşık bir hal aldı. İngil¬ 
tere bir yandan Hakkı Paşa ile müzakere¬ 
leri sürdürürken bir yandan da Almanya, 
Fransa, Rusya ve İtalya ile ayrı ayrı müza¬ 
kerelere başladı. Bu devletlerle Osmanlı 
topraklarının geleceği konusunda yaptığı 
müzakereler Hakkı Paşa ile yapılan görüş¬ 
melere yön verdi. İngilizler, çok yönlü ola¬ 
rak başlattıkları bu müzakereler sonun¬ 
da önemli gördükleri başlıca konuları ka¬ 
bul ettirdiler (6 Mayıs 1913). Buna karşı¬ 
lık Osmanlı hükümetinin üzerinde dur¬ 
duğu konulardan hiçbiri hakkında her¬ 
hangi bir anlaşma sağlanamadı. 

Hakkı Paşa, İngiliz Hariciye Nâzırlığı’na 
1 ve 24 Mayıs 1913 tarihlerinde iki muh¬ 
tıra verdi. Burada Osmanlı gümrükleri¬ 
nin % 11 'den % 1 S'e çıkarılması, İngiliz 
tebaasından temettü vergisi alınması, 
Osmanlı ülkesindeki yabancı postahane- 
lerle kapitülasyonların kaldırılması isteni¬ 
yordu. İngiltere gümrük vergisinin arttı¬ 
rılmasının, ancak padişahın Mısır’ın borç¬ 
lanmasını yasaklayan fermanının kaldırıl¬ 
masından sonra mümkün olabileceğini 
bildirdi. Uzun müzakerelerden sonra Hak¬ 
kı Paşa bunu da kabul etti. Osmanlı istek¬ 
lerinin bazı değişikliklerle İngilizler tara¬ 
fından benimsendiği ve mutabakatın 
sağlandığı bir sırada Mahmud Şevket Pa¬ 
şa öldürüldü ( 1 1 Haziran 1913). Yeni sad¬ 
razam Said Halim Paşa görüşmelere de¬ 
vam edilmesini istedi. Londra sefiri Ah- 
med Tevfik Paşa, İngiliz Hariciye Nâzırlı- 
ğı’na başvurarak İngiltere'nin destek ve 
yardımını temin için, Osmanlı Devleti'nin 
iki ülke arasındaki anlaşmazlıkları orta¬ 
dan kaldıracak bir anlaşma yapmak istedi¬ 
ğini bildirdi (12,Haziran 1913). Ertesi gü¬ 
nü de Hakkı Paşa ile İngiliz Hariciye müs¬ 
teşarı yardımcısı Sir Louis Mallet muta¬ 
bakat sağlanan konular hakkındaki ant¬ 
laşmayı parafe ettiler. Osmanlı hükümeti. 
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Hakkı Paşa'ya İngiltere ile Osmanlı Dev¬ 
leti adına antlaşma imzalama yetkisini 
verdikten (16 Temmuz 1913) sonra o da 
İngiliz Hariciye Nâzın Sir Edvvard Grey ile 
sürdürdüğü müzakereleri tamamlayarak 
29 Temmuz 1913'te beş antlaşmanın al¬ 
tına imza attı. Bunlar, Basra körfezi ve ci¬ 
varında Osmanlı-İngiliz nüfuz alanlarını 
belirleyen antlaşma, Şattülarap’ta seyr-i 
sefâinin düzenlenmesi, Fırat ve Dicle ne¬ 
hirlerinde İngiltere’ye gemi işletme im¬ 
tiyazının verilmesi, Osmanlı-İran sınırının 
belirlenmesi ve Osmanlı gümrük gelirle¬ 
rinin arttırılması ile yabancı postahane- 
ler ve kapitülasyonlara ait antlaşmalardı. 
İlk dört antlaşma ile İngiltere, Basra kör¬ 
fezinde ve Şattülarap’ta hâkim duruma 
geliyor, daha önce İngiltere’nin Körfez 
şeyhleriyle yaptığı gizli antlaşmalar Bâ- 
bıâli tarafından kabul ediliyordu. Bahreyn 
adaları bağımsız hale getirilirken diğer 
şeyhler de yarı bağımsız oluyor, ayrıca İn¬ 
giltere Şattülarap, Dicle ve Fırat üzerin¬ 
deki nehir ticaretini tekeline alıyordu. Os¬ 
manlI Devleti'nin bu fedakârlıklarına kar¬ 
şılık İngiltere de Osmanlı gümrüklerinin 
% 11 ’den % 15’e çıkarılmasına razı olu¬ 
yordu. Yeni gümrük tarifesi yayımlandık¬ 
tan bir yıl sonra yürürlüğe konulacaktı. 
İngiliz tebaasından temettü vergisi alın¬ 
ması konusu İstanbul’da müzakere edil¬ 
diğinden antlaşmaya alınmamıştı. İngil¬ 
tere, yabancı postahaneler konusunda 
Osmanlı Devleti’nin haklılığını kabul et¬ 
mekle birlikte, konu diğer devletlerle be¬ 
raber müzakere edilinceye kadar kendi 
postahanelerinde Osmanlı pulu satılma¬ 
sını kabul ediyordu. Kapitülasyonların kal¬ 
dırılmasına karşı olmakla birlikte diğer 
devletlerin bu konuda görüşmeye razı ol¬ 
maları halinde kendisinin de hazır oldu¬ 
ğunu belirtiyordu. 

Edvvard Grey, aynı tarihte bir nota vere¬ 
rek antlaşmaların yürürlüğe girmesi için 
bazı ihtiraz! şartlar ileri sürdü. Bu şartlara 
göre 29 Temmuz 1913 tarihinde imzala¬ 
nan antlaşmalarda kabul edilen hususla¬ 
rın yerine gelebilmesi, ancak padişahın 
Mısır’ın borçlanmasını yasaklayan ferma¬ 
nını geri almasına ve Osmanlı Asyası 
demiryolları meselesinin halledilmesine 
bağlıydı. Demiryolu meselesinin çözümü 
içinse devletlerin birbirleri ve ilgili şirket¬ 
ler arasında mevcut anlaşmazlık konula¬ 
rı üzerindeki müzakerelerin bitmesi ge¬ 
rekiyordu. Bu müzakereler sonuçlanma¬ 
dıkça mesele tamamlanmış sayılmaya¬ 
caktı. Ayrıca İngiltere petrol konusunda 
da bir antlaşma yapmak istiyordu. İbrâ- 
him Hakkı Paşa da Grey’in ortaya koydu¬ 


ğu bu ihtiraz! şartlar muhafaza edildiği 
sürece antlaşmaların yürürlüğe girme¬ 
yeceğini ve ihtiraz! şartlar İngiltere tara¬ 
fından geri çekildiği anda antlaşmaların 
icra mevkiine konulacağını bildiren bir 
beyannâmeyi imzaladı. İngiltere’nin ileri 
sürdüğü konuların halledilmesi için mü¬ 
zakerelere devam edildi. 

Hakkı Paşa, Edvvard Grey ile Aden, Ne- 
vâhî-i Tis’a ve Hadramut konularında da 
antlaşmalar imzaladı (9 Mart 1914). Bu¬ 
nunla Aden ve ona bağlı dokuz nahiye ile 
Osmanlı Yemen vilâyetinin sınırları tesbit 
edildi. Osmanlı Devleti Hadramut üzerin¬ 
deki haklarından vazgeçerken İngiltere 
de bölgeye başka bir devletin yerleşme¬ 
sini önlemiş oldu. Ayrıca İngiltere ile Os¬ 
manlI Devleti arasında sınır konusunda 
yapılmış olan protokoller tasdik edilmiş 
olmaktaydı. Bu antlaşmalar hemen teâti 
edildi. Fakat 29 Temmuz 1913 tarihli ant¬ 
laşmalar üç ay içinde teâti edilmesi öngö¬ 
rüldüğü halde bir türlü gerçekleştirile¬ 
medi. 

Bağdat demiryolu projesinin ortaya çı¬ 
kardığı meselelerle ilgili olarak taraflar 
arasında başlayan müzakereler sonucun¬ 
da çeşitli antlaşmalar imzalandı. Bilhas¬ 
sa İngiltere ile Almanya arasında bazı is¬ 
teklerinin Bâbıâli’ye kabul ettirilmesi için 
malî, siyasî ve mânevî baskı yapılması ko¬ 
nusunda antlaşma sağlandı. Dolayısıyla 
Hakkı Paşa’nın Mahmud Şevket Paşa’ya 
Osmanlı Devleti’nin selâmeti için telkin 
ettiği İngiliz-Alman yakınlaşması Osman- 
lılar’ın aleyhine gelişti. Osmanlı hüküme¬ 
ti âdeta kendi eliyle düştüğü bu durum¬ 
dan kurtulmak için İngiliz-Alman antlaş¬ 
masını görmezlikten gelmek istedi. Bir¬ 
kaç hafta sonra I. Dünya Savaşı’nm patlak 
vermesi Bâbıâii’yi bu antlaşmanın ağır 
şartlarından kurtardı. Hükümet Hakkı 
Paşa’yı geri çağırdığı için müzakereler ke¬ 
sildi ve taraflar arasında imzalanmış olan 
bütün antlaşmalar tastik edilmeden kal¬ 
dı. Böylece Hakkı Paşa’nm imzaladığı Os¬ 
manlI Devleti aleyhindeki pek çok antlaş¬ 
ma yürürlüğe girmemiş oldu. 

I. Dünya Savaşı’nm başlamasıyla birlik¬ 
te İstanbul’a dönen Hakkı Paşa 21 Tem¬ 
muz 1915’te Berlin Sefâreti’ne gönderildi 
ve ölümüne kadar bu görevde kaldı. 10 
Şubat 1917’de sefirlik uhdesinde kalmak 
üzere Meclis-i A'yân üyeliğine de tayin 
edildi. Sefirliği sırasında Almanya ile kon¬ 
solosluk, suçluların iadesi, karşılıklı adlî 
yardımlaşmalar, iki ülke vatandaşlarının 
ikametleri gibi birçok önemli anlaşmala¬ 
ra imza attı. Alman İmparatoru 11. Wil- 
helm’in İstanbul'u üçüncü defa ziyareti 


sırasında (14 Ekim 1917) ona refakat et¬ 
ti. Berlin sefirliği esnasında Aralık 1917’- 
de başlayan ve Mart 1918’de sona eren 
Brest-Litovsk barış görüşmelerine Os¬ 
manlI murahhası olarak katıldı. 29 Tem¬ 
muz 1918’de Berlin'de vefat eden İbra¬ 
him Hakkı Paşa’nm naaşı İstanbul’a geti¬ 
rilerek Beşiktaş’taki Yahyâ Efendi Der- 
gâhı’na defnedildi. 

Hakkı Paşa, Batı’yı iyi tanıyan ve Batılı 
fikirlere sahip bir kimseydi. Döneminin 
diğer siyasetçileri gibi kısır bir döngünün 
içine sıkışmış ve devleti derinden sarsmış 
olan Trablusgarp Savaşı’nı zamanında 
farkedememişti. Öte yandan siyasî kişili¬ 
ğini Abdülhamid döneminde kazanmamış 
olan Hakkı Paşa’nın görüşleri, 11. Meşru¬ 
tiyet parlamentosunun gürültüleri ara¬ 
sında kaynayıp gitmiştir. Yine de parla¬ 
mentonun çalışmalarına fiilen katılarak 
yabancı sermayenin celbi, kapitülasyon¬ 
ların olumsuz etkileri ve devlet için eko¬ 
nomik bağımsızlığın önemini vurgulayan 
konuşmalar yapmıştır. Hakkı Paşa’nın 
öze! hayatı da tartışma konusu olmuştur. 
Özellikle Osmanlı devlet ricâli gelenekle¬ 
rine uymayan tavırları, zaman zaman Be- 
yoğlu’nda dolaşması ve sıradan vatandaş 
gibi davranarak buralardaki eğlence yer¬ 
lerine ve kumarhanelere devam etmesi 
garip karşılanmıştır. Bu konuda kendisi¬ 
ne yöneltilen eleştirilere aldırmaması ve 
hatta toplumun bu tavırlarına alışmasını 
beklemesi de onun bir zaafı sayılmış ve 
siyasî başarısızlıkları genellikle bunlara 
bağlanmıştır. 

Siyasî hayatına yöneltilen bütün ten¬ 
kitlere rağmen Hakkı Paşa’nın İlmî yönü 
herkes tarafından takdir edilmiştir. Üs¬ 
tün hitâbet ve yazı kabiliyetine sahip olan 
paşa, hızlı ve çalkantılı hayatına rağmen 
bazı eserler de kaleme almış, hocalığı sı¬ 
rasında talebelerinin hayranlığını kazan¬ 
mıştır. Daha ziyade ders kitabı mahiyeti 
taşıyan eserleri şunlardır: Medhâl-iHu- 
kük-ı Beyneddüvel (İstanbul 1303), Tâ- 
rîh-i Hukük-ı Beyneddüvel (İstanbul 
1303), Hukük-ı İdare (1-11, İstanbul 1307- 
1308, 1312), Usûl-i Mâliye (İstanbul 
1315), Mukaddime-i İlm-i Hukuk (İs¬ 
tanbul 1319), Hukük-ı Düvel (Medhal-i 
HukCık-ı Düvel) (İstanbul 1327), Tûrîh-i 
Umûmî ((-III, İstanbul 1305-1306), Küçük 
Osmanlı Târihi (İstanbul 1308), Zübde-i 
Târîh-i Osmânî (İstanbul 1309, 1312), 
Muhtasar Osmanlı Târihi(MehmedAz- 
mi ile birlikte, İstanbul 1307, 1311, 1321), 
Muhtasar İslâm Târihi, Atlash (Mehmed 
Azmi ile birlikte, İstanbul 1306, 1307, 1308, 
1311, 1313, 1315). 
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S Zekeriya Kurşun 

r İBRÂHİM HAMDI ' 

(ö. 1176/1762-63’ten sonra) 

Atlas adlı eseriyle tanınan 
^ Osmanlı coğrafyacısı. j 

Hayatı hakkında bilinenler hemen ta¬ 
mamen kendi eserine dayanmaktadır. Bu 
gün Bartın’a bağlı olan Ulus ilçesinin En- 
düz Çiftliği / Küçük Endüz köyünde doğ¬ 
duğunu belirten İbrahim Hamdi ailesi¬ 
nin on iki imamdan Zeynelâbidîn’e kadar 
uzandığını, dedesi Seyyid Hüseyin ve ba¬ 
bası Seyyid Bayram’ın ziraatla uğraştıkla¬ 
rını, babasının II. Mustafa'nın (1695-1703) 
Avusturya seferleri dolayısıyla bir süre Tı- 
mışvar’da bulunduğunu, dönüşte Edir¬ 
ne'de öldüğünü ve Gazi Mihal Köprüsü 
başında gömüldüğünü yazar. Ayrıca an¬ 
ne tarafından akrabaları hakkında da ge¬ 
niş bilgi verir. Yine eserinden öğrenildiği¬ 
ne göre İbrahim Hamdi çocukluk ve genç¬ 
lik yıllarını babasının yanında önce Yano- 
va’da, bu kalenin düşmesi üzerine de Tı- 
mışvar’da geçirdi ve tahsilini burada ta¬ 
mamladı. Tasavvufî terbiyesini, II. Musta¬ 
fa ile III. Ahmed’in ikram ve iltifatlarına 
nâil olan Selim Dede’den aldı. Fakat asıl 
hocası kendisinden Arapça öğrendiği ve 
tefsir okuduğu el-Hâc Eyyûb Efendi’dir. 
Tımışvar’da dersiâm olan Peçuylu Pîrî Ah- 
med Efendi de hocalarındandır. Yerli ku¬ 
lu cebecilerinden olduğu anlaşılan İbra¬ 
him Hamdi (Atlas, vr. 254 a ), Tımışvar’daki 
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yirmi yıllık ikameti esnasında çeşitli gö¬ 
revler üstlenmiş, bu vesileyle de birçok 
yerde bulunmuştur. Zengin bir aileye 
mensup olduğundan bu şehrin 1716’da 
düşmesi dolayısıyla maddî yönden büyük 
zarara uğradı {a.g.e., vr. 255 b j. Daha son¬ 
ra Tırnova’ya döndü ve Hotin’e yerleşti. 
1721'de başlayan Hotin Kalesi’nin tami¬ 
rinde görev aldı. Ardından cebehâne kâ¬ 
tibi, bir süre sonra da Hotin defterdarı 
ve Hotin muhafızı Abdi Paşa’nın kâtibi 
oldu. Başta İstanbul olmak üzere birçok 
merkezle, bu arada Lehistan'da bulunan 
müslüman Tatar oymağı Lipkalar’la yapı¬ 
lan yazışmalar onun tarafından gerçek¬ 
leştirildi. 1727’de Amasra'ya giden İbrâ- 
him Hamdi, 1733-1734 yıllarında İstan¬ 
bul'da Akbıyık mahallesinde oturmuş, bu 
sırada Ayasofya Camii’nde I. Mahmud ta¬ 
rafından yaptırılan tamiratı incelemiştir 
(a.g.e., vr. 125 b ). 1736-1737 seferleri sıra¬ 
sında ordu mensubu olarak İsakçı, Kartal 
ve Babadağı’nda bulunan İbrâhim Ham- 
di’nin bütün ömrü kendi ifadesine göre 
sınır boylarında geçmiş, 1749’da annesi¬ 
ni ziyaret amacıyla memleketine gitmiş 
ve yoğun bir şekilde eserini telifle meş¬ 
gul olmuştur. Vefat tarihi bilinmemekle 
beraber bunun, eserinde yer alan ve ken¬ 
disine ait olan bir ilâvede görülen 1176 
(1762-63) yılından sonra olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. 

İbrâhim Hamdi’nin ciddi, dürüst, so¬ 
rumluluk sahibi bir kişi olduğu, çeşitli dil¬ 


leri öğrenmeye olan kabiliyetini Lipkalar’¬ 
la yazışmalarda gösterdiği, seyahat et¬ 
meyi sevdiği anlaşılmaktadır. Hotin Ka¬ 
lesi’nin tamirinin bitimine Abdi Paşa’nın 
isteğiyle söylediği tarih manzumesi şair¬ 
lik yönünün de bulunduğunu ortaya koy¬ 
maktadır. Bu manzumeyi Rusçuklu Gü¬ 
müş Kolçakoğlu Bekir Ağazâde talik hat¬ 
la taşa yazmış, İbrâhim Hamdi de bunu 
oyarak taşa işlemiş ve tezhiplemiştir. Ay¬ 
rıca başka mimari eserlere de manzum 
tarihler yazıp hakkâklık yaptığı, meselâ 
1137’de (1724-25) ölen oğlu Seyyid Ab- 
durrahman’ın mezar kitâbesini yazarak 
taşa nakşettiği bilinmektedir. Zağarcıbaşı 
Kayyimoğlu Mehmed Ağa’nın yaptırdığı 
hayratın yazısı ve nakşı da yine ona aittir 
(a.g.e., vr. 278 a ). 

İbrâhim Hamdi’nin şöhreti Atlas adlı 
coğrafya kitabından gelir. İki cilt olarak 
telif edilen eserin sadece II. cildi bugün 
elde mevcuttur (aş. bk. ). İlk cildi ve dola¬ 
yısıyla dîbâcesi olmadığından eserin ismi 
de bir süre meçhul kalmıştır. Karaçon İm- 
re tarafından “coğrafyaya dair bir kitap" 
şeklinde bahsedilen eserin (TOEM, 1/3 
11329], s. 188) adının Atlas olduğunu ilk 
defa, muhtemelen kitabın tamamını gör¬ 
müş olan Bursalı Mehmed Tâhir kaydet¬ 
miştir (Osmanlı Müellifleri, III, 317). Nite¬ 
kim eser üzerinde ilk çalışmayı yapan.Ta- 
lat Mümtaz Yaman da kullandığı nüsha¬ 
nın iç kapağında, daha sonra yazıldığı an¬ 
laşılan “Atlas-ı İbrâhim Hamdi Efendi, 


İbrâhim Hamdi'nin Atlas' mdan İki sayfa (Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 2044, vr. 276 b , 341 a ) 
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1163" kaydının bulunduğunu belirtmek¬ 
tedir (Ülkü, XV/85 |1940), s. 42). 

Atlas'ın telif tarihi için farklı görüşler 
ileri sürülmüştür. Talat Mümtaz Yaman'm 
kullandığı nüshada müeilif çeşitli yerler¬ 
de eserinin yazım tarihini vermekteyse de 
bu tarih 1163 yılının 1 ve 24 Rebîülevveli 
(8 Şubat, 3 Mart 1 750), 25 Zilkadesi (26 
Ekim 1 750) şeklinde farklılıklar arzetmek- 
tedir. Yaman da I. cildi üzerinde yaptığı 
tesbitlere dayanarak Atlas'ın 1142-1162 
(1729-1749) yılları arasında yazılmış ol¬ 
duğunu belirtmektedir ( a.g.e s. 42). Bu 
değişik tarihler aslında ilgili bölümlerin 
kaleme alındığı zamana dair olsa gerek¬ 
tir. Bundan da Atlas'ın temize çekilmeyip 
müsvedde halinde kaldığı sonucu çıkarı¬ 
labilir. Nitekim il. cildin müellif tarafın¬ 
dan gözden geçirilerek tashih edilmiş ol¬ 
ması da bu kanaati doğrular gibidir. Bu¬ 
rada ta‘lik hatla görülen “mükerrerdir, 
minhu, sah, tasdîk” gibi düzeltmelerle il¬ 
gili geleneksel ifadelerin bizzat müellife 
ait olduğu kesindir. Zira Hotin Kalesi’nin 
tamiriyle ilgili kısmın metinde nereye gi¬ 
receği gösterilerek, “Ta’lik yazısını taşa 
resm edip târihini bu fakir on iki beyit ka¬ 
dar inşad ve taşa hakk ve tezhibi dahi bi¬ 
zimdir” denilmiş, sonuna da "sah" konul¬ 
muştur (Atlas, vr. 276 b ). Bu tür ilâveler 
eserin başka yerlerinde de bulunmakta¬ 
dır (a.g.e., vr. 34 l b ). Müellife ait son telif 
tarihi 15 Cemâziyelevvel 1176 (2 Aralık 
1762) olup burada zelzele sonucunda yı¬ 
kılan Edirne Murâdiye Camii’nin tamiriy¬ 
le ilgili olarak padişah fermanı ve sadra¬ 
zam mektubunun sâdır olması hakkında 
bilgi vardır (a.g.e., v r. 190 a ). Eserde “tas¬ 
dîk” ile başlayan ve okunaklı bir nesih 
hatla yazılan ilâvelerin ise geç tarihli ol¬ 
duğu ve eseri temellük eden biri tarafın¬ 
dan yapıldığı anlaşılmaktadır. 

Muhteva bakımından Atlas önceki Os¬ 
manlI coğrafyacılarının eserleri gibi arzın 
tarifi, hareketleri ve astronomi hakkında 
bilgilerle başlamaktadır (Yaman, Konya, 
11/22-23 [1938], s. 1209). i. ciltte Anadolu 
şehirleri, II. ciltte Afrika, Avrupa ve Ame¬ 
rika kıtalarının şehirleri hakkında mâiu- 
mat verilmektedir. Şehirlerin adları, en¬ 
lem ve boylam daireleriyle bulundukları 
iklim belirtildikten sonra coğrafi tavsif¬ 
lerine geçilmiş, bu arada bazı folklorik 
bilgilerle dağlar, nehirler, göller ve deniz¬ 
ler gibi yeryüzü şekillerinden de söz edil¬ 
miştir. Ancak eserde üst ve alt başlıklar¬ 
daki tenasübü gösterecek şekilde belli 
bir terminolojinin kullanılmadığı, tertibi¬ 
nin de bozuk olduğu görülmektedir. 

Atlas'ın 1. cildi yakın zamana kadar Tâ- 
rîh-i Osmânî Encümeni üyelerinden Ah- 


med Tevhid Bey'in özel kütüphanesinde 
iken (İmre, 1/3 (1329), s. 188) 1934 yılında 
onun tarafından Talat Mümtaz Yaman’a 
hediye edilmiştir. Yaman elindeki nüsha¬ 
yı başı ve sonu noksan, 346 varaktan iba¬ 
ret, güzel bir nesihle yazılmış olarak tavsif 
etmektedir (Ülkü, XV/85 [1940], s. 41). 
Fakat 1942’de Kastamonu'da çıkan yan¬ 
gında Yaman'm kütüphanesi, bu arada 
Atlas'ın I. cildi de yanmıştır (Orhonlu, TD, 
XIV/19 1 1964J, s. 117). Eserin II. cildi Sü- 
leymaniye Kütüphanesi'nde bulunmak¬ 
tadır (Esad Efendi, nr. 2044). İlk satırının, 
"... olup lisanların tekellüm ederler" şek¬ 
linde başlaması II. cildinin baş tarafının 
da eksik olabileceğini düşündürmektedir. 
Daha ileride de (Atlas, vr. 60 b -61 a ) eksik¬ 
likler vardır. Fakat bu cilt sonu itibariyle 
tam olup ta'lik hattıyla 509 varaktır. 

Eserin önemli bir kısmı, müellifin ger¬ 
çekleştirdiği seyahatleri sırasındaki göz¬ 
lemlerine dayanmaktadır. Nitekim mem¬ 
leketi ve yöresiyle Tımışvar ve Hotin ta¬ 
rafları başta olmak üzere birçok Rumeli 
şehri, Lehistan’da yaşayan Tatar oymağı 
Lipkalar ve İstanbul’a dair verilen bilgiler 
orijinal olup İbrâhim Hamdi’nin gözlem¬ 
lerini yansıtmaktadır. Müellif gidemediği 
yerler için şifahî ve yazılı kaynaklara baş¬ 
vurmuştur. Ancak eserin asıl önemli kıs¬ 
mı yazılı kaynaklara dayanmaktadır. En 
çok kullandığı eser de Kâtib Çelebi’nin 
Cihannüma sidir. İki eser arasındaki ben¬ 
zerlik o derecededir ki Talat Mümtaz Ya¬ 
man Atlas'ı Cihannüma nın ilaveli nüs¬ 
hası olarak nitelemekte, bu hükmünü te¬ 
yit için de her iki eseri karşılaştırmakta¬ 
dır. Bununla birlikte Yaman, Atlas'ta mü¬ 
ellifin memleketi ve yöresiyle ilgili olarak 
Cihannüma dan farklı bilgilere dikkat 
çekmiş ve bunları yayımlamıştır (Ülkü, 
XV/85 [1940|, s. 41-44). Bir başka araştır¬ 
macı ise Yaman’m verdiği bilgilere daya¬ 
narak I. cildin, Müteferrika neşri Cihan- 
nümâ’ daki Ebû Bekir b. Behrâm ed-Dı- 
maşki’den alınan tasvirlere, II. cildin ise 
birinci telif Cihannüma' ya ve Dımaşki'- 
nin İhtisâr-ı Tahnı-i Atlas Mayor' una 
zeyil olduğu kanaatindedir (Sarıcaoğlu, 
Kâtib Çelebi Cihannümâsı ue Kaynakla¬ 
rı, s. 128-129). Gerçekten Cihannümâ’- 
nın üç telif merhalesinin bulunduğu, ay¬ 
rıca Atlas Mayor’u tercüme eden Ebû 
Bekir b. Behrâm’ın, birinci telif nüshası¬ 
nın derkenarlarına ve ana safhaya mü¬ 
dahaleler yapması yanında ikinci telife 
zeyil olarak bir eser yazdığı bilindiğinden 
(Sarıcaoğlu, Bekir Kütükoğlu’na Arma¬ 
ğan, s. 121-142), İbrâhim Müteferrika’- 
nın tasarruf ve ilâvelerle neşrettiği mat¬ 
bu Cihannümaya dayanan Yaman’ın id¬ 


diası ihtiyatla karşılanmalıdır. Cihannü¬ 
ma nın ana kaynaklarından olan Âşık 
Mehmed’in Menâzırü'l-avâlimi de At¬ 
las’ın kaynaklarından olmalıdır. İbrâhim 
Hamdi, bu eseri ya doğrudan ya Cihan- 
nümâ veya buna Ebû Bekir b. Behrâm’m 
yaptığı ilâveler dolayısıyla kullanmış olma¬ 
lıdır. Nitekim Selânik ve Köstendil şehir¬ 
leri anlatılırken Menâzırü'l-avâlim ile 
olan paralellik bu kanaati kuvvetlendir¬ 
mektedir ( Menâzırü’l-auâlim, II, 16 a , 22 a ; 
Atlas, vr. 205 b , 208 b ). Bu tesbitler ışığında 
Atlastın Cihannümâ'nm ilaveli bir nüs¬ 
hası değil, önemli ölçüde yazarın kendi 
müşahede ve duyduklarına dayanan oriji¬ 
nal bilgilerle ikmal edilmiş ve yer yer Me- 
nâzırü'l-avâlim’le desteklenmiş bir eser 
olduğu söylenebilir. Nitekim İbrâhim 
Hamdi’nin, OsmanlI coğrafyacılığının anı¬ 
lan temel eserleri dışındaki kaynakları ara¬ 
sında Nüzhetü'l-müştâk, Mu c cemü'l- 
büldân, Kitâb-ı Bahriyye, Hıtâynâme, 
Künhü'l-ahbâr, Enîsü'l-müsâmirîn, 
Coğrafya-yı Kebîr; Müneccimbaşı, Stra- 
bo, Plinius, Platon gibi Doğu ve Batı dün¬ 
yalarının tanınmış eser ve yazarlarının ad¬ 
larını da vermesi yukarıdaki hükmü des¬ 
teklemektedir. Ancak İslâm tarih ve coğ¬ 
rafya yazıcılığı geleneğinin icabı kaynak¬ 
ların dizi halinde bir eserden diğerine in¬ 
tikal ettiği hatırlanmalı ve yukarıdaki ki¬ 
tapların hepsinin İbrâhim Hamdi tarafın¬ 
dan görülmemiş olabileceği de göz önün¬ 
de bulundurulmalıdır. İbrâhim Hamdi'nin 
eserinin daha sonraki coğrafyacılar tara¬ 
fından kaynak olarak kullanıldığı söylene¬ 
bilir. Nitekim Atlas-ı Cihan adlı coğrafya 
kitabının (Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, 
Coğrafya, nr. 75), Terceme-i Târih-i Mü¬ 
hendis Karyo adıyla İstanbul Üniversite¬ 
si Kütüphanesi’nde kayıtlı 11. cildi (TY, nr. 
5976-5977) Atlas’ın II. cildiyle paralellik 
göstermektedir. 

İbrâhim Hamdi ve Atlas’ından ilk bah¬ 
seden kişi BursalI Mehmed Tâhir’dir (Os- 
manlı Müellifleri, 111, 317). Karaçon İmre, 
Ahmed Tevhid nüshasını kullanarak Ya¬ 
lova kâğıt fabrikasıyla ilgili bilgileri “İbrâ¬ 
him Müteferrika" adlı makalesinin sonu¬ 
na eklemiştir ( TOEM, 1/3 [1329], s. 188- 
189). Ihlat Mümtaz Yaman da önce yine 
Ahmed Tevhid nüshasındaki Konya ve 
yöresiyle ilgili mâlûmatı (Konya, 11/22-23 
[1938], s. 1208-1219), sonra da yazarın 
memleketi ve civarı hakkında verdiği bil¬ 
gileri (Ülkü, XV/85 [Mart 1940], s. 41-49; 
XV/86, s. 147-154; XVI/87, s. 248-257) ya¬ 
yımlamıştır. İbrâhim Hamdi ve eseri hak¬ 
kında en geniş incelemeyi Cengiz Orhon¬ 
lu yapmış, muhtevasını yansıtabilmek ve 
istifadeyi kolaylaştırmak için varak numa- 
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ralarını da vererek eserin fihristini neş- r 
retmiştir ( TD, XIV/19 [ 1964], s. 118-140). 
Lipkalar'la ilgili makalesinde ise Atlas'ın 
bu kavme dair kısmının metnini yayımla- 
mıştır (TM, XVI [1971). s. 74-75). Kemal 
Samancıoğlu Bartın'la, Necdet Sakaoğlu |_ 
Amasra ile ilgili çalışmalarında Yaman'm 
neşirlerine dayanarak Atlas tan iktibas¬ 
larda bulunmuşlardır. 

Müellif, kaynaklarını kullanırken dik¬ 
katli davranmış, mâkul olmayan fikirleri 
tenkit etmekten çekinmemiş (Atlas, vr. 

120 b ), zamana uymayan düşünceleri ayır¬ 
maya özen göstermiştir. İbrâhim Hamdi’- 
nin birikimi, coğrafya ilminin XVII. yüzyıla 
kadar ulaştığı merhaleyi de bilmesine im¬ 
kân tanıyordu. Dünyanın yuvarlaklığını ör¬ 
neklerle açıklayan müellif zaman-mekân 
açısından iklimleri,enlem-boylamları, 
klasik coğrafya bilgilerini ve coğrafî ke¬ 
şiflerin sonuçlarını göz önünde tutarak 
rakam değerleriyle açıklamış; med-cezir 
hadisesini, hava ve rüzgâr hareketlerini 
incelemiş; ancak Batı menşeli eserler ya¬ 
nında Ebû Bekir b. Behrâm’ın eserini de 
bilmesine rağmen kâinatın merkezinin 
arz değil güneş olduğu şeklindeki yeni fik¬ 
re eserinde yer vermemiştir. Ayrıca mü¬ 
ellifin, XVIII. yüzyıldaki coğrafya ilminin 
ulaştığı seviyeden pek haberdar olmadığı 
da anlaşılmaktadır (Orhonlu, TD, X1V/19 
(1964], s. 133-136). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbrâhim Hamdi, Atlas, Süleymaniye Ktp., 

Esad Efendi, nr. 2044; Âşık Mehmed b. Ömer, 
Menâzırü’l-auâlim, Süleymaniye Ktp., Hâlet 
Efendi, nr. 616, tür.yer.; a.e.: Tahlil-Metin(haz. 
Mahmut Ak, doktora tezi, 1997), İd Sosyal Bilim¬ 
ler Enstitüsü, tür.yer.; Osmantı Müellifleri, İli, 

317; Cengiz Orhonlu, “Geographical Knowledge 
Amongst the Ottomans and the Balkans in the 
Eighteenth Century According to Bartinli İbra¬ 
him Hamdi's Atlas”, An Historical Geography 
of the Balkans (ed. Francis W. Carter), London 
1977, s. 271-292; a.mlf., "XVIII. Yüzyılda Os¬ 
manlIlar’da Coğrafya ve Bartinli İbrahim Ham- 
di’nin Atlası”, TD, XIV/19 (1964), s. 115-140; 
a.mlf., “Lipkalar”, TM, XVI (1971), s. 57-87; Nec¬ 
det Sakaoğlu, Amasra’nın Üç Bin Yılı, İstanbul 
1987, tür.yer.; Fikret Sarıcaoğlu, Kâtib Çelebi 
Cihannümâsı ne Kaynakları (yüksek lisans te¬ 
zi, 1990), İÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü, tür.yer; 
a.mlf., “Cihannümâ ve Ebûbekir b. Behrâm ed- 
Dımeşki-İbrahim Müteferrika”, Prof. Dr. Bekir 
Kütükoğlu’na Armağan, İstanbul 1991, s. 121- 
142; Kemal Samancıoğlu, İktisat ve Ticaret Ba¬ 
kımından Bartın, Ankara 1991, tür.yer.; Ka- 
raçon İmre, “İbrahim Müteferrika”, TOEM, 1/3 
(1329), s. 188-190; Talat Mümtaz Yaman, “200 
Sene Evvel Konya, Uluslu İbrahim Hamdi Efen- 
di'ye Göre”, Konya, 11/22-23, Konya 1938, s. 
1208-1219; a.mlf., “Cihannümâ’mn İlaveli Bir 
Nüshası”, Ülkü, XV/ 85, Ankara 1940, s. 41- 
49; Metin Tuncel, “Bartın”, DİA, V, 88; a.mlf., 
“Coğrafya |Osmanlılar Dönemi[”, a.e. VIII, 65. 

S Mahmut Ak 


İBRÂHİM HAN 

(ö. 1031/1622 (?]) 

ibrâhim Hanzâdeler 
ailesinin kurucusu, 

Osmanlı devlet adamı. 

1565’te doğduğu tahmin edilmektedir. 
Veziriazam Sokuilu Mehmed Paşa ile II. 
Selim'in kızı Esmâhan (İsmihan) Sultanin 
oğludur. Sonraki devre ait bir kayda göre 
doğumu bir müddet gizlenmiş, II. Selim'in 
saltanatı döneminde ortaya çıkarılınca 
kendisine dedesi tarafından İbrâhim Han 
adı verilmiştir (Ayvansarâyî, II, 38) Ancak 
çağdaşı kaynaklarda bu bilgi yer almadı¬ 
ğı gibi han unvanı da zikredilmez. Selâni- 
kî, onun adını Mehmed Paşa oğlu Sultan- 
zâde İbrâhim Bey veya Ağa şeklinde ya¬ 
zarak 1003 Muharreminde (Eylül 1594) 
Sinan Paşa'nın aracılığı ile kapıcıbaşı oldu¬ 
ğunu belirtir ( Târih, s. 390). Diğer kaynak¬ 
larda da İbrâhim Ağa adıyla anılır (Top¬ 
çular Kâtibi Abdülkadir Efendi, s. 93; Na- 
îmâ, 1, 296). Yalnız Atâî kendisinden İbrâ¬ 
him Han diye söz etmiş ve Sokuilu Meh¬ 
med Paşa’nın meşhur bir âlim olan Ha¬ 
şan Meânicî’yi Amasya’dan onun eğitimi 
için getirttiğini yazmıştır (Zeyl-i Şekâlk, 
s. 274). Bu kayıttan anlaşıldığına göre iyi 
bir tahsil gören İbrâhim babası tarafın¬ 
dan bir devlet adamı olarak yetiştirilmek 
istenmiştir. Fakat III. Murad döneminde 
babasına karşı oluşan muhalefet onun da 
geleceğini etkilemiş ve hânedana men¬ 
subiyeti, hakkında sürekli şüphe beslen¬ 
mesine yol açmış olmalıdır. Uzun süre sa¬ 
dece kapıcıbaşılık görevini yürütmüş ve 
önemli bir göreve getirilmemiş olması 
muhtemelen bu sebebe dayanmaktadır. 
Hatta Eğri seferine çıkılacağı zaman 1004 
Şevvalinde (Haziran 1596) 111. Mehmed’in 
gazabına uğrayıp azledilmişse de (Selâ- 
nikî, s. 608) kısa bir süre sonra yeniden 
bu göreve getirilmiştir. Zira Vezîriâzam 
İbrâhim Paşa’nın 1005 Zilkade sonların¬ 
da (Temmuz 1597) bütün beylerbeyi, san¬ 
cak beyi ve timarlı sipahilerin sefere çık¬ 
maları yolundaki emrini gerekli yerlere 
ulaştırmakla onun görevlendirildiği bi¬ 
linmektedir (a.g.e., s. 696). Ayrıca 1010 
(1602) yılında Celâlî Karayazıcı Abdülha- 
lim’in kardeşi Deli Hasan’ın isyanını bas¬ 
tırmak üzere Tokat’ta bulunan ve bu gö¬ 
revden alınacağını duyunca azil haberini 
getiren kapıcıbaşıyı öldürteceğini bildiren 
ağabeyi Sokulluzâde Haşan Paşa'ya bu 
haberi iletme görevi ona verilmiş, hatta 
bu yüzden Haşan Paşa tarafından tehdit 
edilmiştir (Naîmâ, 1, 296). 1. Ahmed'in 


316 


tahta çıkışı (1603) onun için bir dönüm 
noktası oldu. 101 3 Saferinde (Temmuz 
1 604) zeâmet sahibi olan oğlu Abdullah’¬ 
la birlikte sefere katılmama, padişahın 
yanında bulunma ve padişah sefere çık¬ 
tığı vakit gitme imtiyazı kazandı. Bundan 
birkaç ay sonra başkapıcıbaşı oldu (25 Re- 
bîülâhir 1013/20 Eylül 1604). Bir ara gö¬ 
revden alındıysa da 28 Receb 1013’te (20 
Aralık 1604) vazifesine iade edildi (BA, A. 
RSK, nr. 1477, s. 11, 24, 42). 

Bu görevde dört yıldan fazla kaldığı an¬ 
laşılan İbrâhim Han, Fâtih Kanunnâme¬ 
sinin sultan oğullarına beylerbeyilik ve¬ 
rilmeyeceği şeklindeki hükmüne rağmen 
15 Cemâziyelevvel 1018’de (16 Ağustos 
1609) Bosna beylerbeyiliğine getirildi (BA, 
A. RSK, nr. 1481, s. 60). Bu tayinde, baba¬ 
sından kendisine intikal eden Atmeyda- 
nı’ndaki sarayın arsasını Sultan Ahmed 
Camii ve Külliyesi inşaatı için padişaha 
hediye etmesinin rolü olduğu da belirtilir 
(E/ 2 [İng.], III, 995). 1021 Şevvaline kadar 
(Kasım 1612) Bosna beylerbeyiliğinde bu¬ 
lunan İbrâhim Han’ın (BA, A. RSK, nr. 1484, 
s. 7, 34) bundan sonraki görevleri hakkın¬ 
da açık bir bilgi yoktur. Bu tarihlerde Özi, 
Eğri ve Niğbolu’da beylerbeyi olarak gö¬ 
rev yapan, 1028’de de (1619) ikinci defa 
Bosna beylerbeyi olan İbrâhim Paşa’nın 
aynı kişi olup olmadığı kesin olarak tes- 
bit edilememektedir. 1031’de (1622) az¬ 
ledildikten kısa bir süre sonra İstanbul’¬ 
da vefat ettiği belirtilen İbrâhim Han'ın 
mezarı Eyüp’te babasının türbesindedir. 

Kendisinden sonra gelen aile fertleri 
onun adına nisbetle İbrâhim Hanzâdeler 
olarak anıldı. Bu ailenin mensupları, dev¬ 
let idaresinde önemli görevlere geleme- 
mekle birlikte dönemlerinin en varlıklı 
ve itibarlı şahsiyetleri olarak göründüler. 
İbrâhim Han oğlu Mehmed Bey (ö. 1077/ 
1666) defter eminliğinde bulundu. 5 Ce¬ 
mâziyelevvel 1055’te (29 Haziran 1645) 
yangın tehlikesine mâruz kalan bu aileye 
ait sarayın İbrâhim Hanzâde sarayı olarak 
anıldığı ve Kadırga’da bulunduğu bilin¬ 
mektedir (Şeyhî, I, 153). Selânikî de İran 
elçisinin ikameti dolayısıyla bu semtteki 
saraydan söz eder (Târih, s. 147). İbrâhim 
Han’ın torunlarından Ali Bey ise (ö. 1127/ 
1715) yine zamanının en zengin kişilerin- 
dendi (Râşid, II, 361). İbrâhim Hanzâde 
ailesi genellikle Eyüp’te ikamet etmekte 
olup Sokuilu Mehmed Paşa ve Esmâhan 
Sultan vakıflarının mütevelliliğini üstlen¬ 
mişti. 1703 Edirne Vak’ası sırasında 11. 
Mustafa'yı tahttan indirmek için Edirne'¬ 
ye yürüyen âsilerin kendi aralarında yap¬ 
tıkları tartışmada, Osmanlı hânedanı ye- 
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rine Kırım hanlarına veya İbrâhim Hanzâ- 
deler'e biat edilmesi yolunda fikirler ileri 
sürülmesi (Baltacı Mehmed Paşa'dan Vâ- 
lideSultan’a 1723 tarihli mektup, Topkapı 
Sarayı Müzesi Arşiv Kılavuzu, I, vesika nr. 
10) bu ailenin zenginlik ve gücünün açık 
bir ifadesidir. XVIII. yüzyılda gücü daha 
da artan ailenin çocuklarına devrin tanın¬ 
mış müderrisleri ders veriyordu. Bunların 
himayesine giren müderrislerden Musli 
Efendi ile Hüseyin Efendi “Hanzâde ho¬ 
cası” lakabıyla anılmıştır (Şeyhî, II, 72-73, 
637). 
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S Feridun Emecen 


İBRÂHİM el-HARBÎ 
(bk. HARBÎ). 

İBRÂHİM el-HAVVÂS 

Ebû İshâk İbrâhîm b. Ahmed el-Hawâs 
(ö. 291/904) 

Riyâzet ve tevekküle 
önem vermesiyle tanınan 
ilk dönem süitlerinden. 

Sâmerrâ’da dünyaya geldi. Bazı kay¬ 
naklarda ise Bağdat’ta doğduğu kayde¬ 
dilmektedir. Dönemin meşhur sofilerin¬ 
den Hayr en-Nessâc ile tanıştıktan sonra 
tasavvufa yöneldi. Yûsuf b. Hüseyin er- 
Râzî ve Ebû Abdullah el-Mağribî’den isti¬ 
fade etti. Cüneyd-i Bağdâdî, Ebü'l-Hüse- 
yin en-Nûri, Mimşâd ed-Dîneverî, Hallâc-ı 
Mansûr ile de görüş alışverişinde bulun¬ 
du. Mekke, Medine, Dımaşk, Küfe, Kâdi- 
siye başta olmak üzere birçok yeri dolaş¬ 
tı. Hayatının büyük bir kısmını geçirdiği 
Rey’de vefat etti. Balıkçılık yaparak geçi¬ 
mini sağlayan İbrâhim el-Havvâs’m, “On¬ 
lar bizi zikrediyorlar, geçimini temin ede¬ 
cek başka meslek bulamadın mı?” diye 
bir ses duyunca bu işi bıraktığı ve hurma 


yaprağından zenbil örüp satarak geçin¬ 
diği, bundan dolayı da “Havvâs” lakabını 
aldığı rivayet edilir. 

İbrâhim el-Havvâs’ın en önemli özelliği 
tevekkül konusuna ağırlık vermesi, tasav¬ 
vuf anlayışını bu terimle bağlantılı olarak 
anlatmasıdır. Kelâbâzî kendisini eser ve¬ 
ren sûfîler arasında kaydederken Sülemî 
de Kitûbü'l-Mütevekkilîn adlı telifin¬ 
den iktibaslar yapmıştır. 

İbrâhim el-Havvâs’a göre tevekkül kal¬ 
bin mala ve mülke, genel olarak da yara¬ 
tılmış olan şeylere güvenmeyip sadece 
Allah'a dayanması, Allah'ın kendisine is¬ 
tediklerini verdiği zaman hissettiği duy¬ 
gularla vermediği zamanki duygularının 
aynı olmasıdır. Günlerce süren yolculuk¬ 
larını bu esaslara bağlı olarak yapan İbrâ¬ 
him el-Havvâs, bununla birlikte iğne ip¬ 
lik, su matarası ve makas gibi aletleri ta¬ 
şımayı da tevekküle aykırı bulmamıştır. 
Onun bu tavrı, daha sonra Ebû Nasr es- 
Serrâc ve İbn Kayyim el-Cevziyye tara¬ 
fından örnek davranış olarak gösterilmiş¬ 
tir. İbrâhim el-Havvâs’a göre tevekkülün 
sabır, rızâ, muhabbet şeklinde üç dere¬ 
cesi vardır. Kişi sabretmeli, Allah'ın ken¬ 
disi hakkında verdiği hükme razı olmalı 
ve onu sevmelidir; kendini ana kucağın¬ 
daki çocuk gibi emin hissetmeli, kendisi 
için takdir edilenlerin değişmeyeceğine 
inanmalıdır. Hiç kimseden sadaka alma¬ 
yan, kazancının bir kısmını yetim ve dul¬ 
lara ayıran İbrâhim el-Havvâs, genellikle 
seyahat ve tecrid halinde bulunmasına 
rağmen ne ile geçindiğini soranlara cevap 
olarak anasının karnındaki çocuğun, de¬ 
nizdeki balıkların ve yabani hayvanların 
geçimini örnek göstermiştir. 

İbrâhim el-Havvâs, fakrı “kimseden şi¬ 
kâyet etmemek ve ihtiyaçları gizlemek” 
şeklinde tarif eder. Ona göre fakr pey¬ 
gamberlerin ve sâlihlerin elbisesidir; şe¬ 
refi ondan gelmektedir. Fakir halini aziz 
bilir ve kimseye anlatmaz. Bütün vakitle¬ 
rini aynı rahatlık içinde geçirir. Fakir bir 
ihtiyacı olduğu zaman Allah’a yönelmeli 
ve sadece O'ndan istemelidir; böyle olma¬ 
dıkça kemale eremez. Fakr konusunda 
doğruluk ve samimiyetin alâmeti ihti¬ 
yacın karşılanmaması halinde daha çok 
memnun olmaktır. 

Sâliklerde bulunması gereken özellikle¬ 
ri sıralarken İbrâhim el-Havvâs yaratık¬ 
lara şefkatle bakmak, halkın eziyetlerine 
katlanmak, insanlara öğüt vermek, düş¬ 
manlıkları ortadan kaldırmak, alçak gö¬ 
nüllülükten ayrılmamak, mârifetullaha 
önem vermek, temizliğe dikkat etmek, 
şeytana düşman olmak gerektiğini özel¬ 


likle vurgulamıştır. Ona göre bildiğiyle 
amel eden âlimin ilmi, yaptığını tavsiye 
edip yapamadığını söylemeyen ârifin irfa¬ 
nı, sırf Allah için namaz kılanın ibadeti, ih¬ 
tirastan uzaklaşıp Allah rızâsını arayanın 
iradesi ideal hasletlerdir. Dünyevî arzu¬ 
lara meyleden, rızık endişesiyle yarını dü¬ 
şünen, boş şeyleri seven, din kardeşini 
kıskanan kişinin kalbi hikmetten nasibini 
alamaz. Kalbin hastalıklarını tedavi eden 
ilâçlar şunlardır: Mânası üzerinde düşü¬ 
nerek Kur'ân-ı Kerîm okumak, az yemek, 
geceleri ibadet etmek, seher vakti niyaz 
ve istiğfarda bulunmak, iyi insanların 
sohbetlerine katılmak. 

Sabrın külfetine katlanmayı mârifetin 
vasıtası olarak gören İbrâhim el-Havvâs, 
veraı “kulun bütün dikkatini Allah’ın rızâ¬ 
sına çevirmesi" olarak tarif etmiştir (Sü¬ 
lemî, Tabakât, s. 285). Muhabbetin gös¬ 
tergesi Allah’tan başka sevilen şeyleri ter- 
ketmektir. Mûsiki ve semaa karşı çıkma¬ 
yan İbrâhim el-Havvâs, dostlarına özellik¬ 
le seher vaktini değerlendirmelerini tav¬ 
siye etmiş, konuyla ilgili şiirlerin yardımıy¬ 
la gönül dünyalarını genişletmenin yolla¬ 
rını göstermiştir. Kûfe’de ziyaret ettiği 
Hallâc-ı Mansûr'un, “Bunca seyahatin sı¬ 
rasında çölleri geçerken ne yaptın?” soru¬ 
suna, “Daima tevekkül halinde bulundum” 
cevabını verince Hallâc, “Yazıklar olsun! 
İçini düzeltmek için ömrünü tükettin, 
tevhiddeki fenâ nerede kaldı?” diyerek 
onu tenkit etmiştir (Hücvîrî, s. 320). 
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H Mustafa Bahadiroğlu 

İBRAHİM HİLMİ 

(bk. ÇIĞIRAÇAN, İbrahim Hilmi). 
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İBRÂHİM HİLMİ PAŞA 

(1747-1825) 

Osmanlı sadrazamı. 

L J 

Üsküdar’da Atik Vâlide Camii yakınların¬ 
da Kaşımağa mahallesinde doğdu. Genç¬ 
liğinde çok zayıf olduğu için “Keçi Boynu¬ 
zu" lakabıyla, yeniçeri ağalığından sadâ¬ 
rete geçmesinden ötürü “ağa” unvanıyla 
anılır. Babası Yeniçeri Ocağı beytülmâlcisi 
Mehmed Ağa’dır. Kendisi de teamüle uy¬ 
gun olarak babası gibi Yeniçeri Ocağı’na 
girdi ve turnacıbaşılığa kadar yükseldi. 
Trabzon ve Kandiye gibi bazı yerlerde 
ağalık yaptı. İstanbul'a döndükten sonra 
Yeniçeri Ocağı’nda yükselmeye devam et¬ 
ti ve sırasıyla saksoncubaşı, zağracıbaşı 
(17 Eylül 1802), kul kethüdâsı(6 Haziran 
1803 ) ve nihayet yeniçeri ağası oldu ( 1 9 
Ağustos 1804). Sadâkati ve halk arasında¬ 
ki iyi şöhreti dolayısıyla, selefi İsmâil Pa- 
şa’nın azli üzerine Nizâm-ı Cedîd’in Ru¬ 
meli’de de uygulanması teşebbüsü sıra¬ 
sında gelişen olaylar sebebiyle huzursuz¬ 
luklarını ortaya koyan yeniçerileri teskin 
etmek için sadârete getirildi (1 4 Eylül 
1806). Kendisinden boşalan yeniçeri ağa¬ 
lığı ise Kul Kethüdâsı Osman Ağa’ya veril¬ 
di. Aynı yıl içinde Osmanlı-Rus savaşının 
başlaması üzerine serdâr-ı ekrem sıfatı ile 
harp hazırlıklarını yürüttü ve Nisan 1807’- 
de İstanbul’dan hareket etti. Sırp isyan¬ 
ları ve Belgrad’ın elden çıkması, Vehhâbî 
ayaklanması ve Hicaz'ın istilâsı, 1807 baş¬ 
larında İngilizler’in de Rusya’nın mütte¬ 
fiki sıfatıyla savaşa iştiraki, bir İngiliz filo¬ 
sunun 20 Şubat'ta İstanbul önlerine gel¬ 
mesi ve bu bâdirenin atlatılmasından he¬ 
men sonra alayla Davutpaşa’ya ve oradan 
da ordu ile Rus cephesine hareket etmesi 
(12 Mart 1807), Nizâm-ı Cedîd’e karşı pat- 


İbrahim Hilmi Pasa'nın yeniçeri ağalık mührü 



layan Kabakçı Mustafa ayaklanması (25 
Mayıs 1807) ve İli. Selim’in tahttan indiril¬ 
mesi kısa süren sadâretinin önemli olay¬ 
ları arasında yer alır. III. Selim’in tahttan 
indirilerek yerine IV. Mustafa’nın çıkması 
(29 Mayıs 1807) yeniçerilerin de isyanına 
yol açtı. Mühr-i hümâyun zorla elinden 
alınarak saldırılara mâruz kalan İbrâhim 
Hilmi Paşa, hayatı tehlikeye girince Ka- 
pıcıbaşı Cebbârzâde mârifetiyle ordugâ¬ 
hı terkederek iki saat uzaklıkta Alemdar 
Mustafa Paşa’nın nüfuz sahası içindeki 
bir köye kaçtı. Bunun üzerine azledilip (3 
Haziran 1807) tekaüden Şumnu’da otur¬ 
ması emredildi, yerine de orduda isyan 
halinde bulunan yeniçerileri teskin ama¬ 
cıyla eski Kul Kethüdâsı Çelebi Mustafa 
Paşa sadârete getirildi (19 Haziran 1807). 
Yeni sadrazamın tayiniyle ilgili olarak gön¬ 
derilen hatt-ı hümâyunda, “Sadr-ı sâbık 
İbrâhim Paşa, idâre-i umûr-ı askeriyye ve 


tanzîm-i mehâmm-ı saltanat-ı seniyyeme 
adem-i liyâkatine binâen azlolunmağla” 
şeklindeki kayıt, bu gibi durumlarda gö¬ 
rülen olağan suçlamalardan olmayıp ger¬ 
çeği ifade eder mahiyettedir. Bununla bir¬ 
likte ordudaki genel isyan havasının ken¬ 
disine yapabilecek bir şey bırakmadığı da 
bir gerçektir. 

Sadâreti yedi ay dört gün süren İbrâ¬ 
him Hilmi Paşa, Temmuz 1807’de Selâ- 
nik. Aralık 1808’de Hersek livâsı dahil ol¬ 
mak üzere Bosna valisi oldu. Ekim 1813’- 
te azledildi ve vezâreti alınmış olarak Ge¬ 
libolu’ya sürüldü. 3 Eylül 1816’da vezâ- 
retle Girit’e Kandiye muhafızlığına gön¬ 
derildi. Ada halkının “ikide birde valilere 
birer bahane ile hücum etmesi" (BA, HH, 
nr. 23283) seleflerinin azline yol açtığı için 
sıkı ve sert bir icraata başladı. Bu icraatı 
esnasında suçlu oldukları kesin olmakla 
beraber bazı kimseleri “bilâ emr-i âlî” 


318 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 







İBRÂHİM el-İMÂM 


idam ettirmesi yanında genelde azil se¬ 
bebi oiarak ileri sürülen “tama' ve irtikâp” 
suçlamalarıyla Kandiye muhafızlığından 
alındı (21 Mart 1818). Kandiye muhafızlı¬ 
ğı, daha önce İçel mutasarrıflığına geti¬ 
rilmiş bulunan Mustafa Paşa’ya verildi. 
İbrâhim Hilmi Paşa ise İçel'e mutasarrıf 
olarak tayin edildi (BA, HH, nr. 22925) ve 
bir yıl kadar bu görevde kaldı. 10 Tem¬ 
muz 1819’da Eğriboz sancağı muhafızlı¬ 
ğına tayin edildiyse de Girit’te Hanya mu¬ 
hafızı Vâhid Paşa'nın ahaliyi zapta mukte¬ 
dir olamaması ve çıkan olayların Kandi¬ 
ye muhafızı Mustafa Paşa tarafından da 
aksettirilmesi üzerine Vâhid Paşa yerine 
Hanya muhafızlığına getirildi (9 Ağustos 
1819). Kapı halkının, hayvanlarının ve eş¬ 
yalarının nakli için tahsis edilen mîrî ge¬ 
milerle (BA, HH, nr. 16358, 23283) Eğri- 
boz’dan hareket ederek yeni görevine 
gitti. Buradaki görevi 1820 Nisanına ka¬ 
dar sürdü. 

4 Temmuz 1821'de Adana valiliğine 
getirilen İbrâhim Hilmi Paşa'nın bu gö¬ 
revde iken takdirle karşılanan icraatı ara¬ 
sında, bölgedeki asayişin sağlanması ya¬ 
nında özellikle Sayda Valisi Abdullah Pa- 
şa’nın te'dibi için 1500 süvari askerinin 
toplanması işi gelmektedir. 1200 süvariyi 
Adana’da hazırlayan ve 300’ünü de böl¬ 
gede bulunan aşiretlerden temin yoluna 
giden İbrâhim Hilmi Paşa verdikleri söz¬ 
lere rağmen asker teminine yanaşmama¬ 
larından ötürü aşiretlerle mücadele et¬ 
mek zorunda kaldı. Aşiretlerden asker 
almayı başaramamakla beraber etraftan 
topladığı fazladan 1000 süvariyi de kuv¬ 
vetlerine katarak Abdullah Paşa’ya karşı 
harekâta hazırlanan Şam Valisi Derviş 
Mehmed Paşa'nın maiyetinde yer aldı 
(BA, HH, nr. 20625 ["İbrahim Hilmi” mü¬ 
hürlü mektup), 24943). 30 Mart 1823'te 
bu görevden azledildikten sonra vezâreti 
alınıp emekliye sevkedilerek mecburi ika¬ 
metle İstanköy’e gönderildi (BA, HH, nr. 
23509). Muhtemelen Rum ayaklanması¬ 
nın yarattığı tehlikeler sebebiyle bir müd¬ 
det sonra vezâretle buraya muhafız ola¬ 
rak tayin edildi ve bu görevi sırasında ve¬ 
fat etti ( 17 Haziran 1825). Adaya erzak ve 
asker göndermedeki kusurundan ötürü 
azledilip Adana'ya sürülen sâbık Menteşe 
mütesellimi Mehmed Emin Efendi'nin 
“ve!âyet-i hümâyun meserretine hürme¬ 
ten" affını talep etmesine bakılırsa (BA, 
HH, nr. 16504) İbrâhim Hilmi Paşa’nın İs¬ 
tanbul’da saygınlığını korumayı sürdür¬ 
düğü anlaşılır. 
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fi Kemal Beydİllî 

İBRÂHİM el-İMÂM 

(puyt ) 

Ebû İshâk İbrahim b. Muhammed 
b. Alî b. Abdillâh b. el-Abbâs 
(ö. 132/749) 

Abbasî ihtilâlinin hazırlayıcılarından. ^ 

82 (701) yılında Humeyme'de doğdu. 
Babası Muhammed b. Ali, Emevîler’e kar¬ 
şı gizlice Abbâsî propagandasını önce Kû- 
fe’de Benî Müsliye’den Hârisî kabilesi 
mensupları arasında başlatmış, daha son¬ 
ra karargâhını Horasan’a nakletmiş, 125’- 
te (743) vefatından önce yerine oğlu İbrâ- 
him’i imam olarak bırakmıştır. Hareketin 
mücadeleci bir özellik kazanması İbrâhim 
el-İmâm’la başlamış ve bu hareket kısa 
sürede Hâşimoğulları'nın ümidi durumu¬ 
na gelmiştir. Onun Abbâsî davasındaki 
başarısında babasını her hususta destek¬ 
leyen Süleyman b. Kesîr el-Huzâî, Mâlik 
b. Heysem el-Huzâî, Lâhiz b. Kureyz el- 
Mer’î et-Temîmî, Kahtabe b. Şebîb et- 
Tâî, Ebû Hâşim Bekir (Bükeyr) b. Mâhân, 
Ebû Mûsâ es-Serrâc gibi nakîblerin önemli 


katkıları oldu. Bunlardan Bekir b. Mâhân, 
127’de (745) vefat edince İbrâhim onun 
tavsiyesi üzerine yerine damadı Ebû Se¬ 
leme Hafs b. Süleyman el-Hallâl’i Kûfe’ye 
başnakîb oiarak tayin etti. Aynı yıl Süley¬ 
man b. Kesîr, Lâhiz b. Kureyz ve Kahta¬ 
be hac mevsiminde Mekke’ye gidip daha 
önce buraya gelen İbrâhim ile durumu 
görüştüler. Bu buluşmada Ebû Müslim-i 
Horasânî de bulundu (İbnü’l-Esîr, V, 339). 

Yirmi beş yılı aşkın bir süreden beri ba¬ 
şarılı bir şekilde yürütülmüş olan faali¬ 
yetler sonucu Horasan’da ortamın hazır 
duruma geldiğini düşünen Süleyman b. 
Kesîr el-Huzâî ve diğer nakîbler, İbrâhim 
el-İmâm’dan Horasan’da kendisini tem¬ 
sil etmek üzere ailesinden bir kişiyi gön¬ 
dermesini istediler. İbrâhim bu görevi ön¬ 
ce Süleyman b. Kesîr el-Huzâî’ye, o kabul 
etmeyince Kahtabe b. Şebîb et-Tâî ve İb¬ 
râhim b. Selime’ye teklif etti. Ancak bun¬ 
lar da görevi kabul etmek istemediler. 
Bunun üzerine İbrâhim, kendisine Ebû 
Mûsâ es-Serrâc tarafından getirilen, Ebû 
Müslim künyesini verdiği mevlâsını gö¬ 
revlendirdi (128/746). Ebû Müslim, Hora¬ 
san’a gitmek üzere ayrılırken ona Kûfe’- 
de bulunan Ebû Seleme el-Hallâl ile sü¬ 
rekli temasta bulunmasını ve Horasan’¬ 
da da Süleyman el-Huzâî’nin emirlerine 
itaat etmesini söyledi. Nakîbler Horasan 
bölgesinde ve özellikle Merv’de propagan¬ 
da faaliyetlerini Araplar üzerinde yoğun¬ 
laştırıp onları kazanmaya çalışıyor ve bun¬ 
da başarılı oluyorlardı. Çalışmalar sonu¬ 
cunda Emevîler’in askerî, İdarî ve malî 
siyasetlerinden memnun olmayan Arap- 
lar’ın büyük çoğunluğu Emevîler’e karşı 
girişilen protesto hareketlerine katılma¬ 
ya başladı. 

İbrâhim el-İmâm’ın emri üzerine Ab¬ 
bâsî taraftarları, Abbâsîler'i sembolize 
eden siyah elbiseler giyerek ve siyah bay¬ 
raklar çekerek isyanı fiilen başlattılar (25 
Ramazan 129/9 Haziran 747). Mervyakın¬ 
larındaki Sefîzenc’e yerleşen Ebû Müs¬ 
lim, Ali b. Cüdey’ el-Kirmânî’yi Horasan 
valisi olarak tanımak suretiyle kendi saf¬ 
larına çekti ve daha sonra onu Hâricî Şey- 
bân es-Sagir'in isyanını bastırmakla gö¬ 
revlendirdi. Böylece Abbâsî taraftarları, 
Nasr b. Seyyâr’ı Merv’den çıkarmak için 
hiç zorlanmadılar (9 Cemâziyelâhir 130/ 
14 Şubat 748). İbrâhim el-İmâm, Hora¬ 
san'ın kontrolünü eline aldıktan sonra 
Kahtabe b. Şebîb et-Tâî’yi Irak’a doğru 
ilerlemekte olan Horasan ordusunun ku¬ 
mandanlığına tayin etti. 

İsyan batıya doğru yayılmaya başladığı 
sıralarda İbrâhim el-İmâm, Emevî Halife- 
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İBRÂHİM el-İMÂM 


si 11. Mervân tarafından Humeyme'de tu¬ 
tuklandı (130 sonu veya 131 başları / 748 
sonları). İbrâhim el-İmâm hapisteyken 
yerine gizlice, daha sonra ilkAbbâsî hali¬ 
fesi olacak olan kardeşi Ebü'I-Abbas es- 
Seffâh'ı imam tayin etti; ailesine de onun¬ 
la birlikte Kûfe'ye gitmesini söyledi. Har¬ 
ran’a götürülerek hapsedilen İbrâhim el- 
İmâm 132 Muharreminde (Eylül 749) bu¬ 
rada öldü. Mervân'ın emri üzerine öldü¬ 
rüldüğü veya aynı yıl veba salgınında öl¬ 
düğü rivayet edilmektedir. 
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S Ethem Ruhi Fiğlali 

İBRÂHİM el-LEKÂNÎ 

(bk. LEKÂNÎ, İbrâhim b. İbrâhim). 

L J 

r . ~ı 

IBRAHIM-i LUDI 

( j >!) 

İbrahim b. İskender-i Lûdî 
(ö. 932/1526) 

Lûdîler’in son sultanı 
( 1517 - 1526 ). 

Sultan İskender-i Lûdî’nin büyük oğlu¬ 
dur. Babasının ölümü üzerine 8 Zilkade 
923'te (22 Kasım 1517) tahta geçti. Hü¬ 
kümdarlığını kabul etmeyen muhalifleri, 
kardeşi Celâl Han'ın etrafında toplanıp 
onu Cavnpûr hükümdarı yaparak ülkeyi 
ikiye bölmek istediler. İbrâhîm-i Lûdî he¬ 
men kardeşinin üzerine bir ordu şevket¬ 
ti. Mağlûp olan Celâl Han, Sihler’in elinde¬ 
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ki Gevâliyâr’a sığındı. İbrâhim Gevâliyâr’ı 
da kuşattı ve Celâl Han’ı ele geçirerek 
adamlarıyla beraber hapse attı. Celâl Han 
bir müddet sonra hapiste öldü. 

İbrâhim daha sonra, devlet ricalinin 
kendisine karşı sadık davranmadığı ge¬ 
rekçesiyle sert bir idare tarzı benimsedi 
ve birçok ileri gelen kişiyi baskıya mâruz 
bırakarak kendisinden soğuttu. Hatta 
babasının iki önemli yöneticisini ölüme 
mahkûm ettirince diğer devlet adamları 
kendi güvenliklerini sağlamak için İbrâ- 
him’e karşı ayaklandılar. Bu sırada Pen- 
cap Valisi Devlet Han Lûdî de baş kaldırdı. 
Durumu öğrenen sultan, Devlet Han Lû¬ 
dî’nin Delhi'ye gelmesini emretti, fakat 
şüphelenen Devlet Han oğlu Dilâver Han’ı 
gönderdi. Delhi'ye gelen Dilâver Han, bir 
müddet için hapse atıldıktan sonra geri 
gönderildiğinde sultanlığın merkezinde¬ 
ki baskı ve zulümleri babasına anlattı. İb¬ 
râhîm-i Lûdî’nin tahtta kaldığı müddet¬ 
çe kendi akıbetini hiç iyi görmeyen Devlet 
Han, o sırada Kâbil’de bulunan Bâbür’ü 
davet ederek Hindistan’a girmesini iste¬ 
di. Bunun üzerine Bâbür Hindistan’a yö¬ 
nelince İbrâhîm-i Lûdî 1000 kadar filin de 
yer aldığı çok kalabalık bir orduyla onu 
durdurmak için yola çıktı ve iki ordu 
1526’da Panipat’ta karşılaştı. Osmanlı 
savaş düzenini uygulayan ve ateşli silâh¬ 
lar kullanan Bâbür karşısında tutunama- 
yan İbrâhîm-i Lûdî’nin ordusu dağıldı ve 
İbrâhim savaş alanında öldü (8 Receb 932/ 
20 Nisan 1526). Bâbür, İbrâhim'in cesedi¬ 
ni törenle defnettirdi ve öldüğü yere bir 
türbe yaptırdı. Bu türbe zamanla ziya- 
retgâh haline gelmiştir. İbrâhîm-i Lûdî’¬ 
nin annesi Bâbür’ü zehirletmek istemiş, 
fakat başarılı olamamıştır. Durumun or¬ 
taya çıkması üzerine suç ortaklan öldü¬ 
rülmüş ve kendisi de Kâbil’e gönderilmiş, 
ancak yolda intihar etmiştir. 

Sultan İbrâhim ferâset sahibi ve cesur 
bir hükümdardı. Soyluları kontrol altında 
tutmak için baskıcı bir politika uygula¬ 
mışsa da zalim bir hükümdar olmamış¬ 
tır. Hükümdarlık kavramının gelişmesine 
katkıda bulunmuş, âdil bir siyaset takip 
etmiş ve Lûdîler Devleti’nin bir impara¬ 
torluk haline gelmesi için çalışmıştır. Bazı 
tasarruflarından dolayı hânedanın yıkılı¬ 
şına sebep olmakla suçlanırsa da asıl so¬ 
rumluluğun asilzadelere ait olduğu kabul 
edilmektedir. Panipat Savaşı Hindistan 
tarihi için önemli bir dönüm noktası ol¬ 
muştur. İbrâhîm-i Lûdî’nin ölümüyle Lû¬ 
dî hânedanı yıkılmış, Bâbür bu savaştan 
sonra Delhi ve Agra’yı da ele geçirerek 
Bâbürlüler hânedanını kurmuştur. 
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İsli A. S. Bazmee Ansari 

İBRÂHİM MAKAMI 
(bk. MAKÂM-I İBRÂHİM). 

F İBRÂHİM b. MEHDÎ n 

Ebû Ishâk İbrahim b. Muhammed 

el-Mehdî-Billâh b. Abdillâh el-Mansûr 
(ö. 224/839) 

Me’mûn'un Merv’de oturduğu sırada 
Bağdat’ta halife ilân edilen 
^ Abbasî hanedanına mensup emîr. 

Ramazan 162’de (Haziran 779) Bağdat’¬ 
ta doğdu. Babası Halife Mehdî-Billâh, an¬ 
nesi Şekle (Şikle) adında Deylemli bir câ¬ 
riyedir ; annesine nisbetle İbn Şekle diye 
de anılır. Üvey kardeşi Hârûnürreşîd za¬ 
manında (786-809) Dımaşk valiliği yapan 
İbrâhim. hilâfetin Me’mûn’a geçmesi ve 
daha sonra onun Merv’e yerleşerek 2 Ra¬ 
mazan 201’de (24 Mart 817) Hz. Hüse¬ 
yin’in neslinden gelen Mûsâ el-Kâzım’ın 
oğlu Ali er-Rızâ’yı veliaht tayin edip bay¬ 
rağın ve asker üniformasının rengini Ab- 
bâsî siyahından Şiî yeşiline çevirmesi üze¬ 
rine bu durumu kabullenemeyen Bağ¬ 
dat’taki Abbâsîler ve Bağdat halkı tara¬ 
fından, gıyabında hal’ettikleri Me’mûn’un 
yerine halifeliğe getirildi (201/817). Tâh- 
ta geçince Mübârek unvanım alan İb¬ 
râhim, 5 Muharrem 202’de (24 Temmuz 
817) Bağdat Ulucamii’nde hutbe okudu 
ve Ubeydullah b. Abbas b. Muhammed ile 
Mansûr b. Mehdî’nin başlattıkları biatla- 
rı kabul etti. Fakat biat töreninin hemen 
arkasından ordu içinde huzursuzluklar 
baş gösterdi. İbrâhim b. Mehdî sükûneti 
tesis ettikten sonra Küfe. Hîre ve Sevâd’a 
hâkim olarak Medâin’de karargâh kurdu 
ve Me’mûn’un kuvvetlerine karşı müca¬ 
deleye girişti. Ancak kumandanlarından 
Saîd b. Sâcûr ve îsâ b. Muhammed. 26 
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İBRÂHİM b. MES'ÛD-İ CAZNEVÎ 


Receb 202’de (7 Şubat 818) Vâsıt yakınla¬ 
rında Me’mûn'un İrak valisi Haşan b. Sehi 
tarafından bozguna uğratıldı. Ardından 
İbrâhim’in adamları Me’mûn adına faali¬ 
yet göstermeye başladılar. Bu arada İb¬ 
râhim b. Mehdî, îsâ b. Muhammed'in Ha¬ 
şan b. Sehi ile mektuplaştığını öğrenerek 
onu hapse attıysa da kısa bir süre son¬ 
ra serbest bırakmak zorunda kaldı; Me'- 
mûn’un Bağdat'a doğru yola çıkması 
üzerine de halifelik iddiasından vazgeçti. 
Me’mûn'un Bağdat'a girişinden (15 Sa- 
fer204/ 11 Ağustos 819) kısa bir süre ön¬ 
ce gizlenen İbrâhim altı yıl kadar sonra 
yakalanarak halifenin huzuruna çıkarıldı. 
Me’mûn, Abbâsî ailesinden bazılarının öl¬ 
dürülmesini istemelerine rağmen kendi¬ 
sinden özür dileyen ve bağışlanmasını is¬ 
teyen İbrâhim’i affetti. Bu af olayında İb¬ 
rahim’in inşad ettiği uzun bir kasidenin 
rol oynadığı ve sonunda Me'mûn’un, “Ben 
de şimdi Yûsuf peygamberin kardeşleri¬ 
ne söylediğini söylüyorum" diyerek, “Bu¬ 
gün sizi kınamak yok. Allah sizi affetsin; 
O merhametlilerin en merhametlisidir” 
(Yûsuf 12/92-93) âyetlerini okuduğu riva¬ 
yet edilir (Taberî, VIII, 604-606). O tarihten 
sonra İbrahim’in saraya sık sık gidip gel¬ 
diği ve vefatında da ( Ramazan 224 / Tem¬ 
muz 839) cenaze namazını Halife Muta¬ 
sına-Billâh’ın kıldırdığı bilinmektedir. 

İbrâhim b. Mehdî’nin en önemli özel¬ 
liklerinden biri devrin önde gelen mugan¬ 
ni ve bestekârlarından olmasıdır. Altı ya¬ 
şında babasını kaybettikten sonra sesi 
ve mûsiki bilgisiyle ünlü annesinin hima¬ 
yesinde hayatını sürdüren İbrâhim, üvey 
kız kardeşi Uleyye ile birlikte mûsiki ça¬ 
lışmaya başladı; Hârûnürreşîd de onların 
bu yöndeki eğitimiyle bizzat ilgilendi. Kay¬ 
naklarda, sarayın en büyük mûsikişinas- 
larından ikisinin halifenin kardeşleri oldu¬ 
ğu ve bunlardan İbrâhim okumaya baş¬ 
ladığı zaman herkesin meşguliyetini bı¬ 
rakıp onu dinlediği rivayet edilmektedir. 
Fakat yine de İbrâhim’in hilâfet ailesine 
mensubiyeti mûsikideki ilerlemesini sı¬ 
nırlamıştır. İbrâhim b. Mehdî, İbn Câmi’ 
ile birlikte, o dönemin diğer büyük mûsi- 
kişinasları ve klasik ekolün savunucuları 
olan İbrâhim el-Mevsılî ile oğlu İshak el- 
Mevsılî’ye karşı yenilikçi ekolü temsil et¬ 
mişlerdir. Özellikle İbrâhim onların gele¬ 
neksel tavrına karşılık yeni arayışlar içe¬ 
risindeki serbestliğiyle tanınıyordu. Arap 
ve Fars mûsikisi lahinlerini birleştirerek 
romantik bir üslûp geliştirmiş, neticede 
Fars romantik mûsiki hareketinin öncüsü 
olmuştu. Ancak aralarındaki çekişmeye 
rağmen İbrâhim el-Mehdî ile İshak el- 


Mevsılî’nin birbirlerine bestelerini gön¬ 
derdikleri, İshak’m onun sesini ve beste¬ 
lerini çok beğendiği nakledilir. Aynı za¬ 
manda iyi bir mûsiki nazariyatçısı, hoca¬ 
sı ve enstrüman icracısı olan İbrâhim b. 
Mehdî birçok öğrenci yetiştirmiştir; bun¬ 
lar arasında Muhammed b. Haris ve Amr 
b. Bâne en önemlileridir. Kurduğu mûsiki 
ekolü ancak üç-dört nesil sonra iyice yer¬ 
leşen İbrâhim b. Mehdî ayrıca şiir, tabii 
ilimler, fıkıh, mantık ve hadis konuların¬ 
da da bilgi sahibiydi. 

Kaynaklar İbrâhim b. Mehdî’yi iri cüs¬ 
seli olarak tanıtır ve kendisine bundan 
dolayı “Tinnîn” (ejderha) denildiğini kayde¬ 
der. Daha önceki halife çocukları içinde 
ondan daha güzel konuşan ve daha gü¬ 
zel şiir yazan kimsenin bulunmadığı söy¬ 
lenir. İbnü’n-Nedîm’in verdiği bilgiye gö¬ 
re İbrâhim Kitâbü’l-Edeb, Kitâbü't-Ta- 
bîh, Kitâbü't-Tayyib, Kitâbü'l-Gmâ adlı 
eserlerin de sahibidir (el-Fihrist, s. 129). 
Kendisinin özel kâtipliğini yapmış olan 
Ebü’l-Hasan (Ebû Ya'küb) İbnü’d-Dâye’nin 
günümüze ulaşmayan Ahbâru İbrahim 
b. el-Mehdî adlı bir eser yazdığı kayde¬ 
dilir (bk. İBNÜ'd-DÂYE) 
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İBRÂHİM b. MES ÛD-İ GAZNEVÎ 1 

(iSŞİjz ) 

es-Sultânu 1-a‘zam Zahîrüddevle 
Radıyyüddîn Ebü’l-Muzaffer İbrâhîm 
b. Mes‘ûd-i Gaznevî 
(ö. 492/1099) 

Gazneli hükümdarı 
( 1059 - 1099 ). 

424’te (1033) Herat’ta doğdu. Sultan 
Mesud’un oğludur. Gulâm kumandanlar¬ 
dan Tuğrul, Sultan Abdürreşîd’i tahttan 
indirip onu ve on bir şehzadeyi öldürterek 
Gazneli tahtını ele geçirdiği sırada (443/ 
1051-52) İbrâhim ve kardeşi Ferruhzâd, 
Bergund Kalesi’nde tutuklu bulunuyor¬ 
lardı. Tuğrul kısa bir süre sonra Türk ku¬ 
mandanları tarafından öldürüldü; Gazneli 
kumandanları ve devlet adamları Ferruh- 
zâdT tahta çıkardılar. İbrâhim de Vecîris- 
tân (Eciristân) bölgesindeki Nây Kalesi’ne 
gönderildi. 4S1 (1059) yılında Sultan Fer¬ 
ruhzâd öldürülünce Gazneli devlet adam¬ 
ları İbrâhim’i tahta çıkarmak hususunda 
anlaştılar ve İbrâhim 19 Safer 451’de (6 
Nisan 1059) Gazneli tahtına oturdu. 

Sultan İbrâhim, ilk iş olarak Gazneliler 
ile Selçuklular arasında uzun zamandır 
devam eden mücadeleye son verdi. Taraf¬ 
lar arasında bir antlaşma imzalandı. Met¬ 
nini tarihçi Ebü’l-Fazl el-Beyhaki’nin ka¬ 
leme aldığı antlaşma gereğince iki devlet 
birbirinin topraklarına saldırmayacak ve 
Afganistan’ın kuzeyindeki Hindukuş dağ¬ 
ları sınır kabul edilecekti. Bu antlaşma 
Sultan Alparslan zamanında da devam 
etmiş, hatta taraflar akrabalık kurarak 
dostluğu kuvvetlendirmeye çalışmışlar¬ 
dır. Ancak Alparslan’ın ölümüyle (465/ 
1072) meydana gelen taht değişikliğin¬ 
den Karahanlılar kadar Gâzneliler de fay- 


Sultan 
ibrâhim 
b. Mes'ûd-i 
Caznevi'yi 
tahtında 
tasvir eden 
bir minyatür 
{Orierıtal 
Miniatures .... 
Taşkent 1980, 
rs. 50) 
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dalanmak istediler. Sultan İbrâhim’in bu 
amaçla Selçuklu topraklarına gönderdiği 
Gazneii ordusu. Sultan Melikşah'ın amca¬ 
sı emîrü’l-ümerâ Osman’ın idaresindeki 
Çiğilkent (Sakalkent) şehrine hücum etti. 
Osman, Gazneii ordusunun bu hücumuna 
karşı koyamadığı gibi esir alınarak Gaz- 
ne’ye götürüldü. Ancak çok geçmeden 
Gümüştegin Bilge Bey ve Anuş Tegin Gar- 
çeî idaresindeki Selçuklu kuvvetleri bölge¬ 
ye intikal edince Gazneii ordusu geri çe¬ 
kilmek zorunda kaldı (465/1073). 

Sultan Melikşah, amcası Melik Ka- 
vurd’un isyanını bastırıp Karahanlılar’ı da 
itaat altına aldıktan sonra hazırlıklarını 
tamamlayarak Gazne'ye doğru ilerledi ve 
Herat'ın güneyindeki İsfîzâr’da konakla¬ 
dı. Durumu öğrenen Sultan İbrâhim, Me- 
likşah'ın ilerlemesini önlemek için bir hi¬ 
leye başvurdu. Melikşah'a Selçuklu emir¬ 
leri adına sahte mektuplar gönderdi. Me¬ 
likşah da emirlerinin gerçekten İbrâhim 
ile ittifak ettiğini sandı ve seferden vaz¬ 
geçerek İsfahan’a döndü. Ancak seferin 
yarıda kalmasına rağmen Sultan İbrâhim 
üzerinde etkili oldu ve bu olaydan sonra 
emîrü'l-ümerâ Osman’ı serbest bıraktı. 
Daha sonraki yıllarda da İslâm dünyasının 
bu iki devleti birbirlerine karşı dostça 
davrandı. 

Sultan İbrâhim de ataları gibi Hindis¬ 
tan’a seferler yaptı. Önce Güney Pencap 
bölgesinde Sütlec nehri üzerinde bulu¬ 
nan ve bugün Pak- Patan adıyla bilinen 
Ecüdhen Kalesi’ne yürüdü ve burayı bir 
süre kuşattıktan sonra zaptetti (11 Sa- 
fer 472 / 13 Ağustos 1079). Sefer sırasında 
sultanın ele geçirdiği kalelerden biri de 
Rupal idi. Aynı seferde İbrâhim dağlık 
bölgedeki kaleyi de ele geçirdi. İbnü’l- 
Esîr kalede, ataları çok eski zamanlarda 
Efrâsiyâb et-Türkî tarafından yerleştiril¬ 
miş olan Horasanlıların soyundan bir kav¬ 
inin yaşadığını, Sultan İbrâhim’in onları 
İslâm’a davet ettiğini, fakat bu daveti ka¬ 
bul etmeyerek sultanla savaşa giriştik¬ 
lerini kaydeder. İbrâhim’in Hindistan’da 
fethettiği son kale muhtemelen Kuzey¬ 
doğu Pencap’ta idi. Gazneii ordusu, Ce- 
mâziyelevvel 472’de (Kasım 1079) başla¬ 
yıp üç ay süren kuşatma sonunda kaleyi 
ele geçirip Gazne’ye döndü. Daha sonra 
Sultan İbrâhim, oğlu Seyfüddevle Mah- 
mud’u Utar Pradeş eyaletiyle merkezî 
Hindistan’a gönderdi. Bu seferler sırasın¬ 
da Mahmud Agra’yı zaptetti ve Kannevc 
Racası Chandradeva’ya Gazneliler’e tâbi 
olup haraç ödemeyi kabul ettirdi. Mah¬ 
mud, bu başarılarına rağmen Sultan Me- 
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likşah’ın hizmetine girmek istediğine dair 
söylentiler sebebiyle gözden düşmüş ve 
babası tarafından Nây Kalesi'nde hapse¬ 
dilmiştir (480/1087). 

V. (XI.) yüzyılda Gazneii Devleti’nin Gür 
bölgesi üzerindeki denetimi sultanların 
şahsî nüfuzlarına göre değişmekteydi. 
Sultan İbrâhim de fırsat bulduğu zaman 
Gür üzerindeki denetimini sağlamlaştır¬ 
maya çalıştı. Onun saltanatı sırasında Gür 
bölgesinde Abbas b. Şîs hüküm sürüyor¬ 
du. Ancak Abbas'm Gür halkına zulmet¬ 
mesi üzerine halkın ileri gelenleri Gazne’¬ 
ye mektup göndererek yardım istediler. 
Sultan İbrâhim de kalabalık bir orduyla 
Gazne’den hareket edip Gûr’a ulaştı. Gür 
ordusu sultanın hizmetine girdi. Emîr Ab- 
bas'ı tahttan indirip yerine oğlu Muham- 
med’i Gür emîri tayin eden İbrâhim, Ab- 
bas'ı Gazne’ye götürerek hapsetti. 

Sultan İbrâhim 5 Şevval 492'de (25 
Ağustos 1099) vefat etti. Ziyaretgâh hali¬ 
ne getirilen mezarı Gazne’dedir. “Sultâ- 
nü’l-a’zam, zahîrü’d-devle, zahîrü'l-mille, 
nasîrü’d-devle, nasîrü’l-mille, nizâmü'd- 
devle, radıyyüddin, seyyidü’s-selâtîn, me- 
likü’l-İslâm, kâhirü’i-mülûk, müeyyidü’d- 
dîn, muînü’l-müslimîn, melikü rikâbi'l- 
ümem" gibi unvan ve lakapları kullanan 
İbrâhim’in hükümdarlığı zamanında Gaz- 
neli Devleti, Doğu Afganistan ve Kuzey 
Hindistan’da huzurlu bir dönem yaşamış¬ 
tır. Sultan İbrahim'in âdil, dindar ve cö¬ 
mert bir hükümdar olduğu, geceleri Gaz- 
ne sokaklarında gezip muhtaçlara yiye¬ 
cek ve para dağıttığı, hastaların masraf¬ 
larını hâzinesinden karşıladığı kaydedil¬ 
mektedir. Aynı zamanda hattat olan İb¬ 
râhim her yıl bir mushaf istinsah eder, 
mescidlere ve diğer bazı hediyelerle bir¬ 
likte Mekke ve Medine’ye gönderirdi. 
Onun Destûıü'l-vüzera 1 adında bir eser 
yazdığı da söylenmektedir (Ek., VIII, 65). 

İlim adamlarını, şair ve edebiyatçıları 
himaye eden Sultan İbrâhim taht kavga¬ 
ları sebebiyle harabeye dönen şehirleri 
onartmış, Hayrâbâd ve Eymenâbâd gibi 
yeni yerleşim merkezleri inşa ettirmiş, 
çok sayıda hankah, ribât, mescid ve med¬ 
rese yaptırmıştır. Mes'ûd-i Sa‘d-i Selmân, 
Ebü’l-Ferec Rûnî ve Osman b. Ömer Muh- 
târî onun devrinde yaşayan şairlerinden¬ 
dir. Ebû Hanîfe-yi İskâfî, Râşidî. Ebü’l-Alâ 
Atâ b. Ya’küb (Nâkûk), Ebü’l-Kâsım Ah- 
med b. İbrâhim onun için methiyeler yaz¬ 
mışlardır. Sultan İbrâhim’in otuz altı oğlu 
ve kırk kızı olmuş, bütün kızlarını seyyid- 
ler ve âlimlerle evlendirmiştir. Kızların¬ 
dan biri tarihçi Cûzcânî’nin atalarından 
İmam Abdülhâlik ile evliydi. 
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1*1 Erdoğan Merçİl 

İBRÂHİM el-MEVSILÎ 

Ebû İshâk İbrâhîm b. Mâhân 
b. Behmen b. en-Nüsk 
(ö. 188/804) 

Abbâsîler döneminin en tanınmış 
mûsikişinas ve mugannilerinden. 

125 (743) yılında Kûfe’de doğdu. İran’ın 
Errecân eyaletinden olup Emevî idaresi¬ 
nin baskıları sonucu Kûfe'ye göç eden bir 
ailenin çocuğudur. Henüz küçük yaşlarda 
iken babasını kaybetmesi üzerine Temî- 
moğulları’nın himayesinde büyüdü. İlk 
mûsiki bilgilerini Cüvânüveyh adlı bir 
muganniden aldığı belirtilmekte, bazı 
kaynaklarda ise ilk hocasının Hicaz böl¬ 
gesinden bir mecnun mûsikişinas olduğu 
kaydedilmektedir (Ebü’l-Ferec el-İsfahâ- 
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İBRAHİM MÜLHEMİ 


nî, V, 209). Mûsiki bilgisini geliştirmek için 
birçok merkezi dolaşan ve muhtemelen 
Musul’da şöhrete kavuştuğu için Mevsılî 
nisbesiyle anılan İbrâhim bu seyahatlerin 
ardından Rey'e yerleşti. Burada şiir ve 
edebiyat alanında da kendini yetiştirdi. 
Mehdî-Billâh döneminde halifeden fazla 
ilgi görmeyen İbrâhim, Hâdî-İlelhak za¬ 
manında Bağdat’a giderek saray men¬ 
supları ile yakınlık kurdu ve hayatının 
önemli devrelerini Abbâsî sarayında ge¬ 
çirdi. Burada, içlerinde mûsikişinas ve 
mugannî Siyyât’ın da bulunduğu devrin 
üstatlarından mûsiki dersleri aldı. Hâdî- 
İlelhak ve Hârûnürreşîd dönemlerinde on¬ 
ların nedimi ve sarayın başmugannîsi ola¬ 
rak hayatını sürdürdü. Hârûnürreşîd’in 
çok yakınında bulunan ve bazı seferlere 
halife ile beraber katılan İbrâhim el-Mev- 
sılî Bağdat’ta vefat etti. 

İbrâhim el-Mevsılî, Arap mûsikisinde 
klasik ekolün önemli bir temsilcisidir. Mu- 
hârik, Akîd ve Denânîr gibi mûsikişinas- 
ların desteklediği İbn Câmi’in romantik 
ekolüne karşı eski Arap ekolünü ve özel¬ 
likle Ma’bed b. Vehb’in fikirlerini savun¬ 
muş, görüşleri oğlu İshak el-Mevsılî, Zel- 
zel ve Muhammed er-Ref’ gibi mûsikişi- 
naslarca desteklenmiştir. Bazı eserlerinin 
güfteleri kendisine ait olan ve bilhassa 
bestelerindeki yüksek teknik ve güftele¬ 
rinin sağlamlığı ile dikkati çeken İbrâhim 
el-Mevsılî, sesinin parlaklığı ve genişliği 
münasebetiyle müzik tarihçileri tarafın¬ 
dan Ma’bed’den sonra "muallim-i sânî” 
kabul edilmiştir. Eserlerini çoğunlukla ûdî 
Zelzel ve neyzen Barsûmâ eşliğinde oku¬ 
duğu ve bu ortamda icra edilen mûsiki¬ 


nin dinleyicileri etkisi altına aldığı, sade¬ 
ce kendi eserlerini değil Yûnus el-Kâtib, 
Delâl, Nâfız, Ma’bed ve Siyyât gibi mûsi- 
kişinasların eserlerini de seslendirdiği 
kaydedilmektedir. İbrâhim el-Mevsılî mû¬ 
sikiyi hareketli veya yavaş icra edilen “eğ¬ 
lendirici”, tiz nağmelerden meydana ge¬ 
len “hüzünlü”, sanat değeri oldukça yük¬ 
sek “hikmetli” olmak üzere üç bölüme 
ayırmıştır. 

Mevsılî 900’ün üzerinde eser bestele¬ 
miştir. Oğlu İshak, bunlardan 300 tane¬ 
sinin aşılamayacak derecede mükemmel 
kabul edildiğini söyler. Bestelerinde daha 
çok tiz perdeleri tercih etmiş, sevgi te¬ 
masının yanında hamâsî konulara da yer 
vermiştir. Bestelerinde kendi icadı olduğu 
rivayet edilen mâhûrî usulünü çok kulla¬ 
nan İbrâhim el-Mevsılî’nin koro yönetir¬ 
ken baget kullanan ilk müzisyen olduğu 
da kaydedilmektedir. Virtüöz derecesin¬ 
de iyi bir ûdî olan İbrâhim’in çok hassas 
bir kulağa sahip bulunduğu belirtilmek¬ 
te ve otuz ud öğrencisiyle birlikte verdiği 
konser sırasında İbn Câmi’in bir akort bo¬ 
zukluğundan söz etmesi üzerine icrayı 
durdurarak udlar arasında akordu bozuk 
teli bulup düzeltmesi bu konudaki hassa¬ 
siyetine bir örnek olarak zikredilmekte¬ 
dir. 

Aynı zamanda iyi bir mûsiki hocası olan 
İbrâhim el-Mevsılî, Arap eğitim tarihinde 
sadece kadın öğrencilerden oluşan ilk dü¬ 
zenli mûsiki okulunun kurucusudur. Ye¬ 
tiştirdiği birçok talebe arasında oğlu İs¬ 
hak, Muhârik, Zelzel, torunları Hammâd 
b. İshak, Ahmed b. İsmâil b. İbrâhim el- 
Mevsılî, Allûye, Muhammed b. Hamza 


Ebû Ca’fer, Barsûmâ, Müteyyem el-Hâ- 
şimiyye, Süleym b. Sellâm, Amr b. Bânâ, 
Muallâ b. Eyyûb b. Tarîf ve kardeşi Leys 
en meşhurlarıdır. 

İbrâhim el-Mevsılî’nin, Hârûnürreşîd’in 
isteği üzerine Füleyh b. Ebü’l-Avrâ ve İbn 
Câmi’ ile birlikte el-Mi’etü'ş-şavtü'l- 
muhtâre adlı 100 şarkı sözünün toplan¬ 
dığı antoloji mahiyetinde bir eser yazdığı 
bildirilmektedir. İsfahânî’nin el-Eğâm- 
sinin kaynakları arasında yer alan bu ki¬ 
tap, devrin iki rakip müzisyeni İbn Câmi’ 
ve İbrâhim el-Mevsılî’in iş birliği sonucu 
ortaya çıkmış olması bakımından önem¬ 
lidir. 
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İM Ahmet Hakki Turabİ 

İBRÂHİM MÜLHEMİ 

(ö. 1060/1650) 

Osmanlı tarihçisi, şair. ^ 

Erzurum'da doğdu. Medrese tahsilin¬ 
den ve mülâzemetten sonra müderris ol¬ 
du, meslek hayatını hep İstanbul'da ge¬ 
çirdi. Onun 1039’da (1629) hâriç pâyesiy- 
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İBRAHİM MÜLHEMÎ 


le Başçı İbrâhim Medresesi’ne tayini bili¬ 
nen ilk müderrisliğidir. Bir yıl sonra Hüs- 
rev Kethüdâ, 1049’da (1639) Dâvud Paşa, 
iki yıl sonra Rum Mehmed Paşa, 1053’te 
(1643) Kılıç Ali Paşa, 1055’te (1645) Ka¬ 
dırga Limanı'ndaki Mehmed Paşa, bir yıl 
sonra Şeyhülislâm Zekeriyyâ Efendi, 
1057’de (1647) Sahn, ertesi yıl Zal Paşa 
Sultanı ve 1060’ta (1650) Kara Mustafa 
Paşa medreselerine tayin edildi. 17 Şev¬ 
val 1060’ta (13 Ekim 1650) vefat etti. 

Çağdaşları arasında hem şiirde mahla¬ 
sı olan Mülhemi (Mülhimî) hem de Canbo- 
iatzâde hocası diye tanınmıştı. Bu ikinci 
lakabı, muhtemelen sarayda yetiştikten 
sonra I. Ahmed’in kızı Ayşe Sultan'la ev¬ 
lenen Canbolatzâde Mustafa Paşa ile ara¬ 
larındaki bir münasebetten gelmektedir. 
Ayrıca doğduğu yere nisbetle kaynaklar¬ 
da Erzurûmî şeklinde de zikredilmiştir. 
Mülhemî’nin birkaç İlmî risâle yazdığı ve 
özellikle matematikçi olarak şöhret ka¬ 
zandığı, Arapça, Farsça ve Türkçe şiirleri 
bulunduğu belirtilmektedir. 

Eserleri. Mülhemî'nin kaynaklarda biri 
Târîh-i Mülûk-i Rûm ve Etıenc, diğeri 
Şehinşahnâme adlı iki büyük eseri zikre¬ 
dilmekteyse de bugün sadece Şehinşâh- 
nâme’ sine rastlanmaktadır. Mesnevi tar¬ 
zında kaleme alınan bu eser IV. Murad’ın 
emriyle yazılmıştır. IV. Murad’ın doğu¬ 
mundan başlayarak 1048’de( 1638) Bağ¬ 
dat Seferi'nden dönüşüne kadar cereyan 
eden önemli siyasî ve askerî olayları içi¬ 
ne alır. Mütekârib vezninde yazılan, baş¬ 
langıç kısmı ile metnin içindeki başlıkları 
Farsça, asıl metni Türkçe olan eser, XVI. 
yüzyılın ikinci yarısında ortaya çıkan Os¬ 
manlI şehname tarzının geç bir örneği 
sayılabilir. Topkapı Sarayı Müzesi Kütüp- 
hanesi’ndeki minyatürsüz nüshada (Re¬ 
van, nr. 1418) bulunan bir nottan anlaşıl¬ 
dığına göre Şehinşâhnâme Mülhemî'¬ 
nin tasarladığı tarihinin yalnız 1. cildidir. 
IV. Murad’ın kısa bir süre sonra ölümü 
üzerine II. cilt yazılamamıştır. Mülhemî'¬ 
nin Şehinşâhnâme’ yi yazma görevini 
hangi tarihte aldığı bilinmemektedir. 
Ancak IV. Murad, 1044 (1635) Revan Se- 
feri’ne vak'anüvis olarak götürdüğü Meh¬ 
med Nergisî’nin Şevval 1044’te (Mart 
1635) seferin başlarında herhangi bir şey 
yazamadan ölümü üzerine, Canbolatzâ¬ 
de Mustafa Paşa vasıtasıyla buna benze¬ 
yen bir resmî tarihçilik görevinin Mül- 
hemî’ye verildiği düşünülebilir. Nitekim 
1040’taki (1630) Hüsrev Kethüdâ Medre¬ 
sesi’ne tayiniyle 1049’da (1639) Dâvud Pa¬ 
şa Medresesi’ne geçmesi arasında olduk¬ 
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ça uzun bir zamanın bulunması, bu arada 
padişahın emriyle Revan ve Bağdat sefer¬ 
lerine katıldığını göstermektedir. Uşşâ- 
kizâde. Şeyhî Mehmed Efendi ve Naîmâ 
gibi XVIII. yüzyıl kaynaklarında Mülhemî’¬ 
nin Şehinşâhnâme' sinin adı geçmez. 
Müellifin Fetihnâme-i Kara Boğdan 
adını taşıyan bir eserinden Osmanlı Mü- 
ellifleri’ nde bahsedilmekteyse de (III, 12- 
13) bu hususta herhangi bir bilgiye rast¬ 
lanmamıştır. 
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H Christine Woodhead 

İBRÂHİM MÜTEFERRİKA 

(ö. 1160/1747) 

İlk Türk matbaasının 
kurucusu, yayımcı, 

Osmanlı devlet adamı 
ve aydını. 

L J 

Erdel’in Koloszvar şehrinde (bugünkü 
Romanya'da Clu( şehri) dünyaya geldi. 
1670 ile 1674 arasında bir tarihte doğ¬ 
duğu tahmin edilmekte, asıl adı ve aile¬ 
si bilinmemektedir. Müslüman olma¬ 
dan önceki hayatı hakkında çok az bil¬ 
gi vardır; Osmanlı Devleti hizmetinde¬ 
ki durumuyla ilgili bilinenler de eksik¬ 
tir. Türkiye’de İbrâhim Müteferrika’ya 
dair ilk incelemeyi İmre Karâcson yapmış¬ 
tır. Bir Katolik rahip olan Karâcson, İb¬ 
rahim’in müslüman olmadan önceki ha¬ 
yatını yazarken Czezârnak’ın mektupla¬ 
rındaki bilgileri kullanmış, ancak onun 
sözlerini olduğu gibi tercüme etmemiş, 
ilâveler ve yorumlar yapmıştır. Özellikle 
İbrâhim’in kendi arzusuyla değil esaret¬ 
teki kötü hayatı sebebiyle müslüman ol¬ 
duğunu göstermeye çalışmıştır. Bu ince¬ 
lemede ve daha sonra yerli ve yabancı 
yazarlar tarafından aynen tekrarlanan, 
İbrâhim Müteferrika’nın Kalvinist bir ilâ- 
hiyat öğrencisi iken 1692 veya 1693’te 
Thököly İmre ayaklanması sırasında Türk- 
ler’e esir düştüğü, İstanbul’a getirilip kö¬ 
le pazarında satıldığı, kendisini kurtar¬ 
mak için fidye verilmediği ve efendisinin 
de ona kötü davranmasından dolayı bu 
zor şartlara katlanamayıp müslüman ol¬ 
duğu yolundaki iddialar Niyazi Berkes’in 


araştırmalarıyla çürütülmüştür. Berkes, 
İbrâhim Müteferrika’nın yetişme şartla¬ 
rıyla müslüman olmadan önceki hayatını 
ve fikrî yapısını aydınlatmaya çalışmıştır. 
Bilhassa Risâle-i İslâmiyye adıyla tanı¬ 
nan eserini inceleyerek onun, Karâcsorî- 
dan beri tekrarlandığı gibi Kalvinist değil 
teslîs akidesine karşı çıkan ve tek Tanrı 
inancını benimseyen Unitarius mezhebi¬ 
ne mensup olduğunu ortaya koymuştur 
(TTK Belleten, XXVI/104 [1962], s. 715- 
737). 

XVI. yüzyılın ortalarından başlayarak 
Macaristan’da Katolik kilisesinin taassu¬ 
buna karşı çıkan ve mücadelelerine güç 
katabilmek için çeşitli yenilikler geliştirip 
özellikle matbaacılık alanında çalışanla¬ 
rın tamamının Unitarian olduğu bilinmek¬ 
tedir. Devrin tanınmış hurufat dökümcü¬ 
sü Mihail Kiss, 1689’da Koloszvar’da za¬ 
manın en önemli Unitarius matbaasını 
kurmuştur. Tibor Halasi-Kun’un da işaret 
ettiği gibi İbrâhim’in aynı şehirde ilâhiyat 
tahsili yapması ve mezhebi dikkate alın¬ 
dığında o yıllarda Kiss’le tanışmış olabi¬ 
leceği akla gelmektedir; dolayısıyla onun 
matbaacılık konusunu öğrenciliğinden 
beri az çok bildiği ileri sürülebilir. Yine 
bazı yeni araştırmalarla, o sırada Erdel’- 
deki Unitarianlar’ın Katolik AvusturyalI¬ 
ların baskısı karşısında toplu bir şekilde 
Müslümanlığı kabul ettikleri ortaya ko¬ 
nulmuştur (Fekete, XIII/52 11949], s. 740). 
Bu durum ise genç İbrâhim’in, Thököly 
ayaklanması sırasında bölgedeki Unitari- 
anlar tarafından gerçek bir hâmi duru¬ 
munda görülen Türk ordusuna sığınmış 
olabileceğini düşündürmektedir. Öte yan¬ 
dan Yunanca, Latince ve Macarca’yı çok 
iyi bilen, ilâhiyat tahsili görmüş bu gen¬ 
cin henüz kendi ülkesinde iken bir süre 
Osmanlı Devleti hizmetinde tercümanlık 
ve muhaberat işlerinde çalışmış, Türkler 
arasında güven kazanıp belli bir yere gel¬ 
dikten sonra Thököly ile birlikte İstanbul'a 
gitmiş olabileceği ihtimali de öne sürül¬ 
müştür (££|lng.|, III, 997). 

İbrâhim Müteferrika’nm Osmanlı hiz¬ 
metine girdikten sonraki görevleri hak¬ 
kında Osmanlı arşiv kaynaklarından bazı 
yeni bilgilere ulaşılabilmektedir. Buna gö¬ 
re İbrâhim, 18 Nisan 1716 tarihinden ön¬ 
ce kapıkulu süvarilerinin en mümtaz ve 
itibarlı kısmı olan sipahların kırk birinci 
bölüğünde 29 akçe yevmiye ile bulunu¬ 
yordu (BA, KK, nr. 3451, s. 17). Sipah Oca- 
ğı'na ne zaman intisap ettiğine dair bir 
kayda rastlanmadığından Osmanlı hizme¬ 
tine girdikten sonra doğrudan mı sipah 
bölüğüne alındığı, yoksa başka görevler- 
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ibrâhim Müteferrika'nın 25 Rebîülâhir 1128(18 Nisan 1716) 
tarihli müteferrika lığa giriş kaydı (BA, KK, nr. 3451, s. 17) 


de bulunduktan sonra mı buraya tayin 
edildiği konusu şimdilik çözüiememekte- 
dir. İbrâhim Müteferrika’nın 1710’da yaz¬ 
dığı Risâle-i İslâmiyye, onun OsmanlI 
kültürünü ve İslâmiyet’i üst düzey tartış¬ 
malar yapacak seviyede öğrendiğini gös¬ 
termektedir. Bu seviyeye gelmesi için 
uzun yıllar Osmanlı Devleti’ne hizmet et¬ 
mesi ve eğitim görmesi icap eder. Ber- 
kes’in ileri sürdüğü gibi Thököly’nin hiz¬ 
metinde bulunduktan sonra onun da des¬ 
teğiyle XVII. yüzyıl sonlarında Osmanlı 
Devleti hizmetine girmiş olabilir. 

Sipah bölüğünde iken Avusturya sefe¬ 
rinde yaptığı hizmetlerden dolayı İbrâ¬ 
him, 18 Nisan 1716’da önceki ulûfesiyle 
dergâh-ı âlî müteferrikalığına geçirildi 
(BA, KK, nr. 3451, s. 17). Müteferrikalıkta 
ulufesi 1721-1723 yıllarında 40 akçeye, 
23 Ocak 1724’te 50 akçeye (BA, KK, nr. 
3456, s. 6), 7 Ekim 1725’te 54 akçeye (BA, 
KK, nr. 3458, s. 4), 26 Mayıs 1729’da 100 
akçeye (BA, KK, nr. 3460, s. 6), 6 Şubat 
1737’de ise 120 akçeye (BA, KK, nr. 3467, 
s. 8; nr. 3468, s. 4) yükseldi. İbrâhim Mü¬ 
teferrika bu tarihten sonra yaklaşık on yıl 
ölümüne kadar aynı ulufeyi almıştır ve bu 
tarihlerde ulûfeli müteferrikalar içerisin¬ 
de en çok yevmiyeyi alan kişidir. 

İbrâhim’in, müteferrika olduktan son¬ 
ra da 1716 yılının sonunda Avusturya se¬ 
ferinde görev yaptığı tesbit edilmekte¬ 
dir. Bu sırada Osmanlı Devleti’ne sığınan 
Macarlar’ın yanında görevlendirildi (BA, 
KK, nr. 3451, s. 17). 1717’de, Osmanlı ülke¬ 
sine davet edilen II. Ferenc Râkpczy’nin 
yanına tercüman ve mihmandar olarak 
tayin edildi. Önce Edirne ve İstanbul’da, 
ardından Tekirdağ’da ikamet eden Râ- 


koczy’nin hizmetinde iken kendisine ulu¬ 
fesi dışında günlük50 akçe “nafaka-ba- 
hâ” verildi (BA, Ali Emîrî-ill. Ahmed, nr. 
13965; BA, Cevdet-Hariciye, nr. 6927; Gök- 
bilgin, V/20 11941 ], vesika 16-17). 1735’te 
Râköczy’nin ölümüne kadar onun hizme¬ 
tinde bulundu, bu arada matbaacılık fa¬ 
aliyetleriyle diğer vazifeleri de yaptı. Ken¬ 
disinden çok memnun olan Râköczy, 
Sadrazam Ali Paşa’ya hitaben yazdığı bir 
mektupta ondan,"... Hassaten sadık ter¬ 
cümanım İbrâhim Efendi’yi padişahın lutf 
u inâyetine tevdi ederim” şeklinde söz et¬ 
miştir (Karâcson, 1/3 11328], s. 185). Râ¬ 
köczy’nin ölümünden sonra İbrâhim Mü¬ 
teferrikamın Türkiye’de kalan diğer Ma¬ 
car soylularına da İstanbul’da hizmet et¬ 
tiği anlaşılmaktadır (BA, Cevdet-Harici¬ 
ye, nr. 5256). İbrâhim’in, 1731 ’de Osmanlı 
Devleti’ne sığınan ve Selânik’te ikamet 
ettirilen İran şehzadesi Mirza Safî’nin ya¬ 
nında bir süre mihmandarlık yaptığı ifa¬ 
de edilir (Ahmed Refik, OrıikirıciAsr-ı Hic¬ 
rî’de İstanbul Hayatı, s. 119). Ancak bu 
bilgi henüz kesin bir doğruluk taşıma¬ 
maktadır. Çünkü aynı dönemde İbrâhim 
adında başka müteferrikalar da bulun¬ 
maktadır. İbrâhim Müteferrika’nın, 1736 
yılı Aralık ayının sonunda antlaşmanın ye¬ 
nilenmesi için Leh başhatmanına nâme 
götürmek üzere İstanbul’dan ayrıldığı 
tesbit edilmektedir (BA, HH, nr. 56). 

1737-1739 Osmanlı - Avusturya - Rus sa¬ 
vaşında Türk- Fransız menfaatlerini des¬ 
tekleyici yönde çalışmalarda bulunan İb¬ 
râhim, savaş sırasında Osmanlı saflarına 
katılan Macar askerlerinin yazımını üst¬ 
lendi ve Orşova Kalesi’nin vire ile Osmanlı 
Devleti’ne teslimi için yapılan görüşmeleri 
yönetti. Savaş sürerken 2 Şubat 1738’de 
top arabacıları kâtipliğine getirildi ve böy- 
lece Dîvân-ı Hümâyun’da hâcegân züm¬ 


resine dahil oldu (BA, A.RSK, nr. 1571, s. 
25; nr. 1572, s. 84). Bundan sonra 1151- 
1155 (1739-1742) yılları arasında her se¬ 
ne şevval ayında yapılması mûtat olan 
tevcihatta bu görevi tasdik edildi (BA, 
A.RSK, nr. 1571, s. 25; BA, KK, nr. 261/6, s. 
11). 25 Ekim 1743’te top arabacıları kâ¬ 
tipliğinden ayrıldı. Kasım 1743tevciha- 
tından kısa bir süre önce bu görevinden 
ayrılması muhtemelen Dağıstan’a gön¬ 
derilmesiyle ilgilidir. 1743 yılının sonla¬ 
rında Kaytak Hanlığı’na getirilen Asmay 
Ahmed’in tayin beratını Dağıstan’a gö¬ 
türdü. 

İbrâhim Müteferrika bu yolculuktan 
döndükten sonra Dîvân-ı Hümâyun ta¬ 
rihçiliğine tayin edildi. 14 Kasım 1744’te 
getirildiği bu görevden ertesi yılki mûtat 
şevval tevcihatında (7 Kasım 1745) ayrıldı 
(BA, A.RSK, nr. 1570, s. 23). Bu sırada Ya¬ 
lova’da kâğıt fabrikası kurmaya teşebbüs 
etmiş ve Lehistan’dan ustalar getirtmiş¬ 
ti. Dîvân-ı Hümâyun tarihçiliği görevin¬ 
deyken faaliyete geçen imalâthane onun 
nezâreti altında bulunuyordu (BA, Cev- 
det-İktisat, nr. 1311). 

Mezar taşında İbrâhim Müteferrika’nın 
ölüm tarihi 1160 (1747) olarak yazılmış¬ 
sa da kitâbedeki şair Nevres’in “Basma¬ 
cı” lakabından kinaye olarak, "Basdı İbrâ- 
hîm Efendi sahn-ı firdevse kadem” mıs¬ 
raında düşürdüğü tarih olan 1158 (1745) 
ölüm yılı kabul edilmiş, 1160 tarihinin ise 
mezarının yapıldığı yıl olduğu ileri sürül¬ 
müştür. Hemen hemen bütün araştırma¬ 
cılar da bu görüşü paylaşmıştır. Ancak 
tarih düşürülen mısrada bir yanlışlık ya¬ 
pılmış olmalıdır. Zira ulûfe kaydının üze¬ 
rine yazılan “müteveffâ” ibaresinin yanın¬ 
da 25 Muharrem 1160 (6 Şubat 1747) ta¬ 
rihi yer aldığı gibi aynı tarihte yevmiyesi 
“mahlûr’den başkalarına verilmiştir (BA, 


ibrâhim 
Müteferrika'nın 
25 Muharrem 1160 
(6 Şubat 1747) 
tarihli 
ölüm kaydı 
(BA, KK, 
nr. 3476, s. 9) 
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KK, nr. 3476, s. 9). Bunun, gün olarak tam 
ölüm tarihi yerine ulûfesinin mahlûlden 
verildiği tarihi gösterme ihtimali vardır. 
Bu ihtimal dikkate alınırsa söz konusu 
tarihten birkaç gün önce ölmüş olabile¬ 
ceği sonucuna varılabilir. İbrâhim Müte¬ 
ferrika Aynalıkavak Kabristanı’na defne¬ 
dilmiş, 1942’de Reşid Saffet Atabinen’in 
teşebbüsüyle buradan Galata Mevlevî- 
hânesi hazîresine nakledilmiştir. 

İbrâhim Müteferrika’ya asıl şöhretini 
kazandıran matbaacılığıdır. Kendi devrin¬ 
de ayrıca Tercüman İbrâhim Efendi diye 
anılmaktaysa da (BA, KK, nr. 3465, s. 4; 
nr. 3471, s. 4) daha çok Basmacı İbrâhim 
Efendi olarak şöhret bulmuştur (BA, HH, 
nr. 56; BA, KK, nr. 261/6, sil; BA, A.RSK, 
nr 1570, s. 23; nr. 1572, s. 84). Bazı Batı 
kaynaklarında Müteferrika’nın asıl mat¬ 
baayı kurmadan önce 1718’de bir harita 
matbaası kurmak için izin aldığı yönünde 
bilgilere rastlanmaktadır (D/A, XVI, 215). 
1719 tarihli Marmara denizi haritasının 
klişesinin mevcudiyeti de onun harita 
basmak için bir tezgâh kurduğunu gös¬ 
termektedir. 

1727 yılı Temmuz ayının başlarında İb¬ 
râhim Müteferrika ile sadâret mektûbî 
halifelerinden Yirmisekizçelebizâde Meh- 
med Said Efendi'ye, III. Ahmed'in fer¬ 
manı ve Şeyhülislâm Yenişehirli Abdullah 
Efendi’nin fetvası ile ilk Türk matbaasını 
kurma izni verildi. Müteferrika’nın Yavuz- 
selim semtindeki evinde kurulan matba¬ 
anın ilk kitabı, basımı 1729 yılının başla¬ 
rında tamamlanan ve kaynaklarda daha 
çok Vankulu Lügati adıyla geçen Şıhâ- 
hu'l-Cevheıî tercümesidir. Matbaanın 
tesisinde büyük rolü olan Mehmed Said 
Efendi’nin bir süre sonra matbaacılıktan 
ayrılması ile birlikte iş tamamen İbrâhim 
Müteferrika'ya kalmıştır. Müteferrika’- 
nın ölümüne kadar idaresi altında kalan 
matbaada on yedi kitap (23 cilt) basıl¬ 
mış, matbaanın faaliyetleri yalnızca Pat¬ 
rona Halil İsyanı sırasında bir yıl kadar ke¬ 
sintiye uğramıştır. Müteferrika’nın özel¬ 
likle dış görevlerinin de matbaanın çalış¬ 
malarını aksattığı muhakkaktır. 

İbrâhim Müteferrika’nm bastığı kitap¬ 
ların tarih, coğrafya, dil gibi konularla as¬ 
kerlik sahasında olduğu dikkat çekmek¬ 
tedir. Matbaanın ilk kitapları 1000-1200 
adet basılırken sonrakilerde bu sayı 500’e 
inmiştir. Bunda basılan kitapların satıla- 
mamasının rolü vardır. İbrâhim Mütefer¬ 
rika bastığı kitapların büyük bir kısmına 
ilâveler ve açıklamalar yapmış, bazılarına 
ise notlar ve haritalar ekleyerek zengin- 
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leştirmiştir. Bilhassa Kâtib Çelebi’nin Ci- 
hannüma sına yaptığı ilâveler, onun Rö¬ 
nesans sonrası Avrupa’daki İlmî gelişme¬ 
leri nasıl takip ettiğini açıkça göstermek¬ 
tedir. Bu ilâvelerde yer alan, Batı’da geli¬ 
şen yeni astronomi ve kâinat sistemleri 
hakkındaki bilgiler, eserin yayımını takip 
eden bir asır boyunca Türkçe literatürde 
bu konudaki en önemli metin olmuştur. 
İbrâhim Müteferrika'nın ölümünden son¬ 
ra matbaanın işletme izni, Rumeli kadı¬ 
larından İbrâhim Efendi ile Anadolu ka¬ 
dılarından Ahmed Efendi’ye verilmiştir 
(Ahmed Refik, Onikinci Asr-ı Hicrî’de İs¬ 
tanbul Hayatı, s. 168). 

Eserleri. 1. Risûle-i İslûmiyye. İbrâhim 
Müteferrika’nın kendi adıyla tanınan belli 
başlı iki eserinin ilkidir. Öteden beri yanlış 
biçimde Hıristiyanlığa karşı İslâmiyet’in 
müdafaası diye tanıtılan kitap 1710 yılın¬ 
da kaleme alınmıştır ve Süleymaniye Kü- 
tüphanesi’nde (Esad Efendi, nr. 1187) bu¬ 
lunan nüshası altmış beş varaktan mey¬ 
dana gelmektedir. Müteferrika müslü- 
man olmasının sebeplerini, İslâmiyet’in 
son hak din olduğunu ve önceki kutsal 
kitapların onu nasıl müjdelediğini anlat¬ 
tığı bu eserinde yer yer Hıristiyanlığı ve 
Kitâb-ı Mukaddesi eleştirmektedir. Ki- 
tâb-ı Mukaddesteki Hz. Muhammedi ve 
İslâmiyet’i övücü cümleleri naklettikten 
sonra bunları açıklayan Müteferrika, ay¬ 
rıca ilgili gördüğü başka âyetlerin de ter¬ 
cüme ve tefsirlerini yaparak sebeb-i nü¬ 
zulleri üzerinde durup gerçek mânaları 
hakkında kendi kanaatlerini ortaya koy¬ 
muştur. Eser, bir inceleme ve başına mü¬ 
ellifi hakkında eklenen bir değerlendir¬ 
meyle birlikte Matbaacı İbrahim-i Mü¬ 
teferrika ve Risâle-i İslâmiye adıyla Ha¬ 
lil Necatioğlu tarafından yeni harflerle 
neşredilmiştir (Ankara 1982). 2. Vesîle- 
tü't-tıbâa. Matbaanın önemi, gerekliliği 
ve faydası üzerine 1726’da kaleme alınan 
risâle daha sonra Vankulu Lügati ’nın 
başında da yayımlanmıştır. Halasi-Kun 
gibi araştırmacılarca bir inkılâp progra¬ 
mı şeklinde nitelenen bu eserinde Müte¬ 
ferrika, tarih boyunca bazı istilâlar yü¬ 
zünden yazma eserlerin nasıl yok oldu¬ 
ğunu, daha sonraları doğru düzgün yazı 
yazacak hattatlar kalmadığından yazma¬ 
ların birçoğunun yanlışlarla dolu bulun¬ 
duğunu, halbuki matbaa sayesinde yazı¬ 
ların daha okunaklı ve hatasız basılacağı¬ 
nı, fiyatlarının ucuzlayacağını, bu sayede 
de büyük kütüphaneler kurulacağını söy¬ 
lemektedir. Ayrıca Osmanlı Devleti’nin ci- 
hadla İslâm’ın şerefini arttırdığı gibi ki¬ 
tap basmak suretiyle de İslâm kültürüne 
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hizmet edeceğini, Avrupalılar’ın bu tür 
kitapları çeşitli yanlışlarla çoktandır bas¬ 
maya ve bu suretle doğu ülkelerinden pa¬ 
ra çekmeye başladıklarını, eğer Osmanlı 
Devleti’nde bir matbaa kurulursa bu para¬ 
nın da memlekette kalacağını açıklamak¬ 
tadır (eserin geniş bir özeti için bk. İhsan 
[Sungu], 111/73 [1928|, s. 14). 3. Usûlü'l-hi- 
kem ti nizâmi'l-ümem. 1731 yılında 1. 
Mahmud’a sunulan ve Müteferrika Mat- 
baası’nm dokuzuncu kitabı olarak 1144’- 
te (1732) yayımlanan eser siyasetnâme 
türünde bir çalışmadır ve daha çok dev¬ 
let düzeni ve askerlik sanatıyla ilgilidir. 
Müteferrika önsözünde okuduğu Latin¬ 
ce kitaplarda askerlik, savaşlar ve devlet 
yönetimine dair dikkatini çeken bazı par¬ 
çalardan hareket ederek kaleme aldığını 
belirttiği eserini Sultan Mahmud’a bir 
nevi ıslahat projesi gibi sunmuştur. Kita¬ 
bın başında Avrupa’daki devlet yönetimi 
şekilleri “monarkiya", “aristokrasiya” ve 
“demokrasiya” başlıklarıyla üç gruba ay¬ 
rılmıştır. Eserde ayrıca fizik, astronomi 
ve coğrafya ilimlerinin devlet yönetimin¬ 
deki önemi üzerinde durulmuş, bu ilim¬ 
lerin gelişmediği bir ülkede sağlam bir 
devlet düzeninin kurulamayacağı belirtil- 


Ibrâhim Müteferrika'nın CJsCılüi-hikem ft nizâmi'l-ümem 
adlı eserinin ilk sayfası (İstanbul 1144) 
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İbrahim Müteferrikamın Latince'den tercüme ettiği Târîh-i 
Seyyah ın ilk sayfası (İstanbul 1142) 


miştir. Bunun yanında ilk defa “nizâm-ı 
cedîd” tabirini kullanarak OsmanlI Devle- 
ti’nin de XVIII. yüzyıl Avrupa'sında geli¬ 
şen yeni askerlik düzenlerini mutlaka alıp 
uygulaması gerektiğini ifade etmiştir. 
Kitap 1769’da Viyana ve Paris’te Fransız¬ 
ca olarak yayımlanmış, 1777’de Fransız¬ 
ca'sından Rusça’ya çevrilmiştir. Ahmet 
Hamdi Tânpmar'ın “Avrupalılaşma hare¬ 
ketinin beyannâmesi” diye nitelediği eser, 
Adil Şen tarafından müellif ve kitap üze¬ 
rine geniş bir incelemeyle birlikte İbra¬ 
him Müteferrika ve Usûlül-Hikem fi 
Nizâmi'l-Ümem adıyla yayımlanmıştır 
(Ankara 1995). 

İbrahim Müteferrika’nın yine kendisi 
tarafından basılan Târîh-i Seyyah ve Fü- 
yûzût-ı Mıknatısiyye adında iki çevirisi 
bulunmaktadır. Bunların çeşitli Latince 
eserlerden derlenen İkincisi, daha ziyade 
Cihannümanm yapmayı tasarladığı ye¬ 
ni baskısı için hazırlanmıştır. Müteferri¬ 
kamın tercüme ettiği bir diğer eser olan 
Andreas Cellarius’un Atlas Coelestis 'in 
tek nüshası Askerî Müze Kütüphanesin¬ 
de kayıtlıdır (nr. 5302 J74|). İbrâhim Mü¬ 
teferrika, Sultan III. Ahmed’in emriyle 
başladığı bu tercümeyi 1733’te tamam¬ 
lamış ve astronomi konusunu tek başına 
ele alan esere M ecmûatü hey'eti'l-ka- 


dîme ve'l-cedîde adını vermiştir. Cihan- 
nümâ 'da güneş merkezli sistemi anlatır¬ 
ken takındığı ihtiyatkâr tavrın yerini bu 
tercümede daha az ihtiyatlı bir tavır al¬ 
mıştır (İhsanoğlu, LV1/217 (1992], s. 746- 
747). 

İbrâhim Müteferrika Osmanlı haritacı¬ 
lık tarihinin de en önemli simalarından- 
dır. Onun, Osmanlı haritacılığını çağdaş 
seviyeye ulaştırma hedefini güden bu ça¬ 
lışmaları Osmanlı haritacılığında yeni bir 
dönemin açılmasını sağlamıştır. Mütefer¬ 
rikamın gerekli gördüğü kitaplara ilâve 
ettiği haritalar dışında kendi çizdiği ve 
bastığı haritalar da vardır. Çeviri yoluyla 
hazırlanmış olan haritalarından ilki 1132 
(1720) tarihli Marmara denizi haritasıdır. 
Bu haritanın yalnız klişesi bulunabilmiş- 
tir. İkinci haritası “Bahriyye-i Bahr-ı Siyâh” 
adını taşımaktadır ve 1137'de (1724-25) 
basılmıştır. “Memâlik-i İran" haritası ise 
1142 (1729-30) yılında neşredilmiştir. 
Dördüncü haritası olan “İklîm-i Mısır”a ise 
müstakil olarak çok az rastlanmaktadır. 
Müteferrikamın bastığı Süheylî’nin bera¬ 
berce yayımlanan Târîh-i Mısri'I-cedîd 
ve Târîh-i Mısri'l-kadîm (1142) adlı ki¬ 
taplarının arkasına eklenmiştir ( DİA, XVI, 
215). 

Halasi-Kun, Giambastista Toderini’yi 
kaynak göstererek Müteferrikamın ha¬ 
yatının sonlarına doğru bütün Doğu ve 
Batı dillerini kapsayacak geniş bir lügat 
hazırlamakta olduğunu, ancak bunu ta- 
mamlayamadığını kaydeder. 
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İBRÂHİM PAŞA, Kabakulak 
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(ö. 1155/1743) 


L 

Osmanh sadrazamı. 
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Şebinkarahisar'da doğdu. Bir çiftçinin 
oğludur. Genç yaşta İstanbul’a geldi. Ön¬ 
ce KemahlI Mehmed Ağa’nın hazinedarı 
Haşan Çelebi'ye, ardından Cigalazâde Ket- 
hüdâsı Kadri Efendi'ye intisap etti. Bu¬ 
nun ölümünden sonra Köprülüzâde Fâzıl 
Mustafa Paşa’nın iç çuhadarı ve divan kâ¬ 
tibi oldu. Mustafa Paşa’nın Slankamen 
Savaşı’nda şehid olması üzerine Firârî Ka¬ 
rındaşı Ali Paşa’nm hazine kâtipliğine ge¬ 
tirildi ve onunla birlikte Erzurum'a gitti. 
Ali Paşa da burada ölünce İstanbul'a dön¬ 
dü ve Defterdar Damad Mehmed Paşa’- 
nın tavsiyesiyle önce başmukâtaacılığa, 
ardından piyade mukabeleciliğine tayin 
edildi. 

1128 (1716) yılında Bosna beylerbeyli¬ 
ğine getirilen İbrahim Paşa, bu görevi sı¬ 
rasında kalabalık Avusturya kuvvetlerine 
karşı başarılı savunmada bulundu. Fakat 
bir süre sonra kendi isteğiyle, Bosna va¬ 
liliğine getirilen Köprülüzâde Nûman Pa- 
şa’nın kethüdâsı oldu. Onun 1719'da ölü¬ 
münden sonra bir süre İzmir’de ikamet 
etti. Eski sadrazamlardan olup Mısır'da 
vali bulunan Nişana Mehmed Paşa’nın 
hükümetten ricası üzerine kethüdâlıkla 
onun yanına gönderildi. Burada adı bazı 
malî yolsuzluklara karıştıysa da o sıralar¬ 
da ayaklanan Çerkez Mehmed Bey ve di¬ 
ğer zorbabaşıların bertaraf edilmesinde 
önemli rol oynadı. Mehmed Paşa’mn Cid¬ 
de’de ölümü üzerine yerine Mısır valiliği¬ 
ne getirilen Köprülüzâde Abdullah Paşa’- 
ya da kethüdâ oldu. 

Bu arada İstanbul’da Patrona Halil ön¬ 
cülüğünde büyük bir isyan çıkmış, 111. Ah- 
med tahttan indirilerekyerine 1. Mahmud 
tahta çıkarılmış ve devletin idaresi âsile¬ 
rin denetimine geçmişti. O sırada bir işi 
için İstanbul’a gitmiş olan İbrâhim Ağa, 
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Mısır’daki başarılı hizmetleri göz önünde 
tutularak bazı dostlarının da aracılığı ile 
başşehirde istikrarı sağlamakla görevlen¬ 
dirildi. Padişah üzerinde büyük nüfuzu 
olan Dârüssaâde Ağası Hacı Beşir Ağa’nın 
tavsiyesiyle, saraya ve Paşakapısı’na gidip 
gelmesi kolay olsun diye kapıcılar kethü- 
dâlığına getirildi (Kasım 1730). Bu görevi 
esnasında, başta Patrona Halil olmak 
üzere birçok âsi ileri geleninin öldürülüp 
birçoğunun da sürgüne gönderilmesi gibi 
önemli hizmetlerde bulundu, bir ay kadar 
sonra vezirlikle Halep beylerbeyliğine ta¬ 
yin edildi. Ancak daha görev yerine hare¬ 
ket etmeden hükümetin başında tecrü¬ 
beli, tedbirli ve kuvvetli bir şahsiyetin ol¬ 
ması düşüncesiyle, Patrona ve yandaşla¬ 
rını bertaraf eden planın gerçek tertipçi- 
si olarak 22 Ocak 1731 tarihinde Silâhdar 
Mehmed Paşa’nın yerine vezîriâzamlığa 
getirildi. Sadâretine “tekellüf-i vizâret” 
ibaresiyle tarih düşürülmüştür. 

İbrahim Paşa'nın sadrazamlığı döne¬ 
mindeki en önemli icraatı, Patrona İsyanı 
kalıntılarını tamamen temizlemek ve İs¬ 
tanbul’da asayişi sağlamak oldu. Nitekim 
bir süre sonra, ölen arkadaşlarının kanı¬ 
nı dava için işsiz güçsüz olup hamam ve 
dükkânlarda barınan ayak takımını yan¬ 
larına alarak ayaklanan âsiler Ağakapı- 
sı’na ve Cebehâne’ye saldırmışlar, tahri¬ 
batta bulunmuşlar, bu arada dükkânları 
yağmalamalardı. Bu olaylar üzerine biz¬ 
zat Cebehâne’ye giden vezîriâzam âsi¬ 
lere öğüt verdi, fakat bu öğüt yeterli ol¬ 
mayınca bunların zor kullanılarak dağıtıl¬ 
ması için saraydan sancak-ı şerif çıkarıldı. 
Âsiler halkın da desteğiyle saray ağaları, 
cebeci, baltacı ve bostancılar tarafından 
kısa sürede dağıtıldı. Çatışmalar sırasın¬ 
da İstanbul sokaklarında binlerce âsi öl¬ 
dürüldü. 14 Nisan 1731 tarihinde Eyüp’te 
Kara Mustafa Paşa yalısında padişaha zi¬ 
yafet veren İbrâhim Paşa, bu başarıların¬ 
dan dolayı Sultan Mahmud tarafından sa¬ 
mur kürkle ödüllendirildi; ayrıca kendisine 
bir süre önce ölen Mehmed Kethüdâ'nın 
Ortaköy’deki yalısı ihsan edildi (Destan 
Salih Tarihi, s. 43). 

Ancak İbrâhim Paşa, sadrazamlığı es¬ 
nasında hasım ve rakip olarak gördüğü 
birçok değerli kimseden araştırıp soruş¬ 
turmadan azil, nefıy, müsâdere, katil şek¬ 
linde intikam almaya kalkışınca çeşitli 
tepkilerle karşılaştı. Bunlara İstanbul’¬ 
da Cezayir’deki gibi ocaklık ve dayılık te¬ 
sis etmeye kalkma, hatta başşehri Ana¬ 
dolu’ya nakletmek isteme gibi suçlama¬ 
ların da eklendiği belirtilir (Dilâver Ağazâ- 
de Ömer, s. 39). Ayrıca o sıralarda Beya¬ 


zıt Camii avlusunda bazı kimselerin isya¬ 
na kalkışması gibi küçük bir hadise üzeri¬ 
ne her gece kapıcılardan onar, gedikli ve 
zaîm ağalardan on beşer kişiyi silâhlı ola¬ 
rak sabaha kadar Paşakapısı’nda nöbet 
tutturması, İstanbul sur kapılarını âdet 
olmadığı halde kuşluk vaktine kadar aç¬ 
tırmaması halk arasında çeşitli dedikodu¬ 
ların çıkmasına sebep olmuştu. Öte yan¬ 
dan narh meselesinde gevşeklik göster¬ 
mesi ve buna bağlı olarak bazı tüketim 
maddelerinin aşırı pahalanması halkın 
şikâyetlerine yol açmıştı (Subhî, vr. 26 b ; 
Ferâizîzâde, 11, 1264). Fakat asıl mesele, 
vezîriâzamlığa getirilmesini sağlayan Dâ¬ 
rüssaâde Ağası Hacı Beşir Ağa’yı da İstan¬ 
bul’dan uzaklaştırmak istemesi üzerine 
ortaya çıktı ve bu durum görevden alın¬ 
masıyla sonuçlandı. Nitekim Şem’dânî- 
zâde Süleyman Efendi’nin eserindeki bir 
kayda göre bizzat kendisi, azil sebebi ola¬ 
rak Hacı Beşir Ağa’nın işlerine karışması 
üzerine onu saraydan uzaklaştırmaya te¬ 
şebbüs etmesini göstermiştir ( Müri’t-te- 
uarîh, 1, 23-24). I. Mahmud üzerinde bü¬ 
yük nüfuzu olan Hacı Beşir Ağa’nın saray¬ 
dan ve İstanbul’dan uzaklaştırılması hu¬ 
susunda padişahın da rızâsını alan İbrâ¬ 
him Paşa, bu durumu kayınpederi Cigala¬ 
zâde Kethüdâsı Mehmed Ağa’ya açmış, 
o da meseleyi hemen Dârüssaâde ağası¬ 
na bildirmişti. Hakkındaki entrikayı öğ¬ 
renen Hacı Beşir Ağa çeşitli hediyeler su¬ 
narak Vâlide Sâliha Sultan’ın aracılığı ile 
sürgünden kurtulmuş, İbrâhim Paşa ise 
sadrazamlıktan azledilerek Beşir Ağa için 
hazırlattığı çekdiriye bindirilip Eğriboz 
muhafızlığıyla merkezden uzaklaştırıl¬ 
mıştır. 

Yedi ay on dokuz gün sadrazamlık ya¬ 
pan ve yaşına hürmeten malları müsâ¬ 
dere edilmeyen İbrâhim Paşa bir buçuk 
yıl kadar Eğriboz’da kaldı. Nisan 1732’de 
Bosna valiliğine tayin edildi. Ancak halkın 
kendisinden şikâyeti üzerine aynı yılın 
Temmuz ayında vezirliği alınarak Girit'in 
Resmo Kalesi’nde mecburi ikamete tâbi 
tutuldu (Subhî, vr. 44 b ). On yıldan fazla 
Resmo’da kalan İbrâhim Paşa, İstanbul’¬ 
daki rakiplerinin faaliyetleri sonucu 1155 
yılı sonlarında (1743 başları) öldürüldü; 
vücudu orada, İstanbul'a getirilen kesik 
başı ise Koca Mustafa Paşa Mezarlığı’n- 
da defnedildi. Ölümüne “rıhlet-i nâsût” 
ibaresiyle tarih düşürülmüştür. Hacı un¬ 
vanıyla da anılan Kabakulak İbrâhim Pa- 
şa'nm özellikle sülüs ve nesih yazılarda 
maharet sahibi iyi bir hattat olduğu nak¬ 
ledilmektedir (Müstakimzâde, s. 51). 
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Osmanlt sadrazamı. 
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1030 (1620-21) yılında, Bayburt'a (gü¬ 
nümüzde Gümüşhane'ye) bağlı Kelkit ka¬ 
zasının Handevrek (Hınzeverek) köyünde 
doğdu. Katırcı Ahmed adında bir köylü¬ 
nün oğludur. Gençlik yıllarında Abaza Ha- 
san’m maiyetinde levent askeri olarak bu¬ 
lundu. Abaza Haşan isyanının bastırılma¬ 
sının (1659) ardından İran'a kaçtı ve bir 
süre orada kaldı. Daha sonra geri döne¬ 
rek Firârî Mustafa Paşa'nın himayesine 
girdi, iç çuhadan ve kethüdâsı oldu. Hâ- 
misinin ölümü üzerine bir süre mukabe- 
lecilik yaptı ve bazı devlet adamlarının 
kapı hizmetlerinde bulundu. Sonunda sa¬ 
dâret kethüdâsı Merzifonlu Kara Musta¬ 
fa Ağa’ya intisap etti ve onun Silistre va¬ 
liliği sırasında kethüdâsı oldu. Kara Mus¬ 
tafa Paşa yükseldikçe terfi ve temayüz 
eden İbrâhim Ağa bu arada IV. Mehmed’e 
yaklaşma fırsatı buldu. Hâmisinin sadâ¬ 
ret kaymakamlığına getirilmesinin ardın¬ 
dan İbrâhim Ağa da sadâret kethüdâlığı- 
na terfi etti ve bundan böyle Kara Kethü- 
dâ diye anılmaya başlandı. 2 Rebîülâhir 
1082 (8 Ağustos 1671) tarihinde mîrâhûr-ı 
sânîliğe getirildi, yirmi dört gün sonra mî- 
râhûr-ı evvelliğe terfi ettirildi (Abdurrah- 
man Abdi Paşa, vr. 108 a ) ve padişahın gü¬ 
venilir adamlarından oldu. Merzifonlu Ka¬ 
ra Mustafa Paşa’nın sadrazamlığa tayi¬ 
ninin ardından üçüncü vezir rütbesiyle 
Kubbealtı’na alındı (Silâhdar, I, 653). IV. 
Mehmed’in en yakınlarından ve has ne¬ 
dimlerinden biri olarak padişahın sefer¬ 
lerinde, av eğlencelerinde hep yanında 
bulundu. Onun padişah üzerindeki nüfu¬ 
zundan çekinen Kara Mustafa Paşa, İbrâ¬ 


him Paşa’yı 17 Ramazan 1088’de (13 Ka¬ 
sım 1677) kaptan-ı deryâlığa getirdi ve 
böylece IV. Mehmed’in yanından uzaklaş¬ 
tırmak istedi. Ancak İbrâhim Paşa, on do¬ 
kuz gün sonra kendini rikâb-ı hümâyun 
kaymakamı tayin ettirerek (Abdurrah- 
man Abdi Paşa, vr. 139 b , 140 b ) hem pa¬ 
dişahın yanına döndü hem de rütbesini 
yükseltti. Merzifonlu’nun Çehrin Seferi 
sırasında sadâret kaymakamı ve onun ve¬ 
kili oldu. Ancak kaptan-ı deryâlıktaki ba¬ 
şarısızlığını öne süren Kara Mustafa Pa¬ 
şa, seferden döndükten sonra İbrâhim 
Paşa'yı bu görevlerden aldı ve rütbesini 
de beşinci vezirliğe düşürdü (25 Kasım 
1678). 

Merzifonlu ’nun bu icraatları İbrâhim 
Paşa'yı resmî görevlerden mahrum bırak- 
tıysa da padişah üzerindeki tesirini azalt¬ 
madı. Nitekim çok geçmeden dördüncü, 
ardından üçüncü vezir rütbesine yüksel¬ 
di ve padişah yanındaki itibarına tekrar 
kavuştu. Bu gelişmeler karşısında Kara 
Mustafa Paşa rakibiyle anlaşmak zorun¬ 
da kaldı ve Avusturya seferi arefesinde 
onun padişahın da arzusuyla sadâret kay¬ 
makamlığına getirilmesini uygun buldu. 
Seferin başlaması üzerine sadrazam ve¬ 
kili olarak Serdârıekrem Merzifonlu’yu 
Zemun'a kadar teşyî eden İbrâhim Paşa 
daha sonra Belgrad’a döndü ve ordunun 
ihtiyaçlarını temine çalıştı. 

Viyana Kuşatması'nın başarısızlıkla so¬ 
nuçlanmasının ardından padişahla birlik¬ 
te Edirne'ye gelen İbrâhim Paşa, veziria¬ 
zamın amansız muhalifleri olan Dârüssâ- 
de Ağası Yûsuf ve mîrâhûr-ı evvel Uzun 
Süleyman ağaların kendisine sadrazamlık 
vaad etmeleri üzerine eski efendisinin 
aleyhine döndü; IV. Mehmed, bilgisi dı¬ 
şında gerçekleştirilen Viyana Kuşatma- 
sı’nın başarısızlıkla sonuçlanmasına rağ¬ 
men azletme veya öldürme niyetinde ol¬ 
madığı Kara Mustafa Paşa’yı, İbrâhim Pa¬ 
şa ve yandaşlarının tezviratı üzerine 6 
Muharrem 1095 (25 Aralık 1683) tarihin¬ 
de idam ettirdi (Silâhdar, II, 119 vd.; Râ- 
şid, 1, 429). 

Merzifonlu’nun yerine vezîriâzamlığa 
getirilen İbrâhim Paşa, işe selefine bağlı 
devlet ricâlini görevden uzaklaştırmakla 
başladı. Bu arada kendi adamlarını çeşitli 
mansıplar vererek durumunu sağlamlaş¬ 
tırmaya çalıştı. Viyana Kuşatmasıyla baş¬ 
layan Avusturya savaşı, değişik cepheler¬ 
de Venedik ve Lehistan’ın da katılmasıy¬ 
la âdeta bir Haçlı seferine dönüşmüştü. 
Venedikliler’i savaşa girmekten vazgeçir¬ 
mek için gayret gösteren vezîriâzam ise 


(Kantemir, 111, 81) bu kadar geniş cepheli 
savaşı sevk ve idare edebilecek kapasite¬ 
de değildi. Esasen Avusturya, Lehistan ve 
Venedik cephelerine serdarlar gönderir¬ 
ken kendisi padişahın yanından ayrılmı¬ 
yordu. 

Askerî gücün ve gerekli malzemenin 
yetersizliği, özellikle Macaristan ve Mora 
cephelerinde savaşın OsmanlIlar aleyhine 
gelişmesine sebep oldu, şehirler ve kale¬ 
ler birer birer elden çıkmaya başladı. Ra¬ 
hatsızlığını öne sürerek fiilen cepheye git¬ 
meyen İbrâhim Paşa Edirne’den serhad 
boylarına ve adalara asker, mühimmat ve 
erzak sevketmekle yetiniyor (Defterdar 
Sarı Mehmed Paşa, s. 199-200), başarılı 
olamayan serdarların yerine yenilerini ge¬ 
tiriyordu. Bu arada padişaha sadece ba¬ 
şarılı haberlerin bildirilip kötü haberlerin 
saklanması hususunda kumandanlara 
gizli emirler vermişti (Kantemir, III, 82). 
Ordu ileri gelenleri ise vezîriâzamın fiilen 
sefere çıkmasını istiyor ve padişaha bu 
yolda telkinatta bulunuyorlardı. Bunlar 
arasında yer alan eski yandaşları Musâ- 
hib Mustafa Paşa ile Uzun Süleyman Pa- 
şa’yı da Venedik ve Lehistan cephelerine 
gönderen İbrâhim Paşa böylece Sultan 
Mehmed’i tekrar kendi tesiri altına alma¬ 
yı başardı. İktidarı kaybetmekten ve se¬ 
lefi Mustafa Paşa'nın âkıbetine uğramak¬ 
tan korktuğu için padişahın sadâret müh¬ 
rünü verebileceği herkesi birer bahane ile 
uzaklaştırmaya çalışıyordu. O sıralarda 
Şeytan (Melek) İbrâhim Paşa'nın Budin’de 
gösterdiği başarı ordu ve kamuoyu üze¬ 
rinde çok olumlu tesir yapmış, hatta Edir¬ 
ne’deki bir askerî nümayişte onun vezîri- 
âzamlığa getirilmesi istenmişti. Fakat ve¬ 
zîriâzam. Şeytan İbrâhim Paşa’yı ortadan 
kaldırmak için onun aleyhinde el altından 
birtakım tertipler düzenledi. Macaristan 
serdarlığına getirttiği rakibini kasten as¬ 
ker ve mühimmat göndermeyerek başa¬ 
rısızlığa uğrattı, ardından da idam ettirdi 
(Silâhdar, II, 215). Bununla beraber Lehis¬ 
tan cephesinin başarılı kumandanı Uzun 
Süleyman Paşa'yı ortadan kaldırmaya ce¬ 
saret edemedi. Aslında bu cephedeki ba¬ 
şarıların gerçek sahibi Kırım Hanı Hacı Se¬ 
lim Giray olmasına rağmen, halk ve dev¬ 
let ricâli arasında büyük takdir toplayan 
Süleyman Paşa'yı şöhretini kaybettirmek 
için Avusturya cephesine gitmekle görev¬ 
lendirdi. Fakat Süleyman Paşa, saraydaki 
adamı Dârüssaâde Ağası Yûsuf Ağa vası¬ 
tasıyla her şeyden haberdardı. Edirne'ye 
gelerek Viyana bozgunundan sonra ordu¬ 
da başlayan dehşet ve paniğin ancak pa¬ 
dişahın veya vezîriâzamın bizzat cephede 
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bulunmasıyla giderilebileceğini söyledi. 
Gerçekten savaşın sürekli OsmanlIlar aley¬ 
hine gelişmesi nihayet padişahı hareke¬ 
te geçirdi ve Sultan Mehmed sadrazama 
cepheye gitmesini emretti. Bunun üzeri¬ 
ne yine hastalığını bahane eden İbrahim 
Paşa (Defterdar Sarı Mehmed Paşa, s. 204), 
bir süre daha sefere çıkmaktan kurtul- 
duysa da sonunda Dârüssaâde ağası¬ 
nın da devreye girmesiyle 21 Muharrem 
1097’de (18 Aralık 1685) sadrazamlıktan 
azledildi. 

Kara İbrâhim Paşa’nın sadâretten az¬ 
linde, dirayetsizliğinden dolayı taşradaki 
İdarî görevlilerin zulme başlamalarının, 
fukara ve mazlumların İstanbul'a şikâyet¬ 
lerini bildirmek için uzunca bir süredir hü¬ 
kümet merkezi olan Edirne’ye akın et¬ 
melerinin ve şikâyetlerinin dinlenmeyişi- 
nin de etkili olduğu belirtilir (Silâhdar, 11, 
210). İstanbul'a giden İbrâhim Paşa bir 
süre Üsküdar’daki Bayrampaşa yalısında 
oturdu. Daha sonra hacca gitmek üzere pa¬ 
dişahtan izin aldı ve yolda muhafazası için 
asker yazmaya başladı. Ancak muhalifle¬ 
rinin, çok parasının bulunduğunu ve asıl 
maksadının eski bir Celâlî olarak Anado¬ 
lu’ya geçip isyan çıkarmak olduğunu söy¬ 
lemeleri üzerine, IV. Mehmed bu söylen¬ 
tilerin doğru olup olmadığını anlamak için 
sefer iânesi olarak kendisinden 500 kese 
akçe istedi. İbrâhim Paşa da hac için bi¬ 
riktirdiği 70.000 altından başka parasının 
bulunmadığını söyleyerek padişahın tek¬ 
lifini geri çevirdi. Bunun üzerine Kapıara- 
sı’na hapsedildi, mallarına ve servetine 
devletçe el konuldu. Kırk üç gün kadar tu¬ 
tuklu kalan İbrâhim Paşa’nın 3540 kese 
akçesinden başka pek çok kıymetli eşya¬ 
sı, mücevherleri, 500 kıyye öd amberi mü¬ 
sadere edildi ve Rebîülâhir 1097’de (Mart 
1686) Rodos'a sürüldü (a.g.e., 11, 242). 
Fakat merkezdeki rakipleri İbrâhim Pa- 
şa’nın mutlaka ortadan kaldırılmasını is¬ 
tiyorlardı. Nitekim bunlardan Receb Pa¬ 
şa, eski vezîriâzamın ağzından yeniçeri 
ileri gelenlerine ve eşkıya neferlerine, “Be¬ 
ni sadârete getirin, isteğiniz ne ise müsa¬ 
ade olunur” şeklinde mektuplar yazıp İb¬ 
râhim Paşa’nın hâlâ mühürdarında bulu¬ 
nan sadâret mührüyle mühürledi ve bun¬ 
ları IV. Mehmed’e göstererek rakibinin 
katli için padişahtan ferman aldı. Bunun 
üzerine İbrâhim Paşa, Rodos’a gönderilen 
Başkapıcıbaşı Kör Mustafa Bey tarafından 
Şâban 1098’de (Haziran-Temmuz 1687) öl¬ 
dürüldü. Vücudu orada defnedildi, kesik 
başı merkeze getirildi (a.g.e., II, 288). 

İki yıl kadar sadrazamlık yapan ve çağ¬ 
daşı tarihçilerden Silâhdar Mehmed Ağa 
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tarafından şiddetle tenkit edilerek ağır 
ifadelerle suçlanan (Târih, II, 209,295) Ka¬ 
ra İbrâhim Paşa, devletin resmî tarihçisi 
olan Vak’anüvis Râşid tarafından daha 
ihtiyatlı bir ifadeyle anılmıştır. Defterdar 
Sarı Mehmed Paşa ise İbrâhim Paşa’nın 
bizzat sefere gitmemekte direnmesini 
tecrübeli vezirlerden birinin serasker ta¬ 
yin edip merkezden ordunun ihtiyacı olan 
asker, mühimmat ve malzemenin düzen¬ 
li olarak şevkini sağlama gayesine bağla¬ 
makta ve başarısızlık halinde bütün çaba¬ 
ların boşa çıkması ve düşmana karşılık ve¬ 
recek askerin bulunmaması ihtimalini göz 
önüne aldığını belirtmektedir ( Zübde-i Ve- 
kâyiât, s. 211). 

Devrin kaynaklarında son derece kur¬ 
naz, zeki, ihtiraslı ve menfaatlerine zarar 
verenlere karşı zalim biri olarak tasvir 
edilen Kara İbrâhim Paşa’nın yetenekli bir 
kumandan olmamakla birlikte ordunun 
teçhizat ve askerî ihtiyaçlarını gidermek, 
bu çok cepheli savaşta OsmanlI Devleti’- 
nin içte ve dışta itibarını korumak için 
gayret sarfettiği söylenebilir. Birtakım 
bahanelerle cepheye gitmeyişi ise ordu¬ 
nun düzensiz hali karşısında duyduğu en¬ 
dişeye bağlanabilir (Hadîkatü’l-uüzerâ, s. 

111; İA, V/2, s. 908). Kara İbrâhim Paşa’- 
nın İstanbul'da Eski Odalar civarında ve 
Çatalca’da konakları, İzmir, Yenişehir ve 
doğum yeri olan Kelkit’te vakıfları vardır. 
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İBRÂHİM PAŞA, Kavalalı 

(ö. 1264/1848) 

Mısır Valisi 

Kavalalı Mehmed Ali Paşa’nın oğlu. 

Mehmed Ali Paşa’nm büyük oğlu olup 
1789’da Kavala’da dünyaya geldi. Bazı 
kaynaklarda, annesi Emine Hanım’ın 
1787’de Mehmed Ali ile evlenmeden ön¬ 
ceki eşinden 1786’da doğduğu, dolayısıy¬ 
la Mehmed Ali’nin üvey oğlu olduğu be¬ 
lirtilmekteyse de bu doğru değildir. On 
yedi yaşına kadar Kavala’da bulunduktan 
sonra babasının Mısır valiliğine tayin edil¬ 
mesi üzerine (9 Temmuz 1805) küçük kar¬ 
deşi Tosun ile Mısır’a geldi (28 Ağustos 

1805) . Mısır’da Kahire Kalesi’nin idaresi¬ 
ni üstlenen İbrâhim, babasının Bâbıâli’ye 
vermeyi tahahhüt ettiği vergiye karşılık 
rehin olarak İstanbul’a gönderildi (Ekim 

1806) . Osmanlı-Rus savaşının ilk ayların¬ 
da Şubat 1807’de İstanbul önlerine gelen 
İngiliz filosunun bir şey yapamadan geri 
çekilmesi üzerine Mısır'a yönelerek İsken¬ 
deriye’yi zaptetmesi (20 Mart 1807) kar¬ 
şısında başarılı bir mücadele veren Meh¬ 
med Ali Paşa Mısır valiliğinde bırakıldığı 
gibi geriye dönmesine izin verilen İbrâhim 
de 1807 sonbaharında Mısır defterdarlı¬ 
ğına getirildi ve 1813 yılına kadar bu gö¬ 
revde kaldı. 

1 Mart 1811 ’de Memlûk beylerinin kanlı 
bir tertiple ortadan kaldırılmasının ardın¬ 
dan Tosun Paşa. Hicaz’a Vehhâbî isyanla¬ 
rını bastırmakla görevlendirilirken İbrâ¬ 
him de Saîd (Yukarı Mısır) idarecisi ola¬ 
rak tayin edildi (Temmuz 1813). İbrâhim 
burada merkezî idareyi kuvvetlendirme¬ 
ye, sert bir siyaset içinde vergileri düzenli 
olarak toplamaya gayret etti, ayrıca Mem¬ 
lûk bakiyelerini de bölge dışına sürdü. 
1816 yılına kadar bu görevde kaldıktan 
sonra vefat eden kardeşi Tosun'un yerine 
Vehhâbîler üzerine gönderildi. 1816 Eylü¬ 
lünde Mısır’dan Hicaz’a hareket etmesiy¬ 
le başlayan bu seferi sırasında Bâbıâli ta- 
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rafından kendisine "paşa” unvanı verildi 
(19 Aralık 1817). İbrâhim Paşa, er-Res ve 
Şekrâ gibi bazı müstahkem mevkileri ele 
geçirip Nisan 1818’de Vehhâbîler'in mer¬ 
kezi olan Der’iye’yi kuşattı ve beş ay sü¬ 
ren bir kuşatmanın ardından burasını 
zaptederek Vehhâbîler’in reisi Abdullah 
b. Suûd'u ele geçirdi. Bu zafer, hac yolla¬ 
rının güvenliğini tekrar sağlamış olduğun¬ 
dan Mehmed Ali Paşa'nm İslâm âlemin¬ 
deki itibarını arttırdı ve Kızıldeniz ticare¬ 
tinin büyük ölçüde Mısır’ın kontrolü al¬ 
tına girmesini sağladı. Basra körfezinde 
de Mısır nüfuzunun oluşması yönündeki 
çalışmaları ile İngilizler’in dikkatini çeken 
İbrâhim Paşa, Hicaz’da sükûneti temin 
etmiş ve orada yeterli miktarda kuvvet 
bırakmış olarak Mısır'a döndüğünde 
(1819) bu hizmetlerinden ötürü Bâbıâli 
tarafından Cidde sancağı ile birlikte Ha¬ 
beş eyaleti valiliğine ve Mekke şeyhülha- 
remliğine tayin edildi. 

1821’de babasının kurmayı düşündü¬ 
ğü yeni ordunun özellikle insan kaynağını 
oluşturmak için Sudan’a giden kardeşi İs- 
mâil’in yardımına gönderilen İbrâhim Pa- 
şa’nın bölgeyi Mısır’a bağlayacak büyük 
planları, hastalanarak Mısır’a dönmek zo¬ 
runda kalması üzerine (1822) bir sonuca 
ulaşamadı. Mora seferine kadar bütün 
gücü ile yeni ve Avrupa tarzında tâlimli 
Mısır ordusunun teşkiline çalışan ve aske¬ 
rî alanda, Mısır’a büyük hizmetlerde bu¬ 
lunmuş bir Fransız mühtedisi olan Süley¬ 
man (Seves) Paşa’nın yanında yetişen İb¬ 
râhim Paşa, 1821’de başlayan Yunan ih¬ 
tilâli esnasında çıkan ayaklanmaları Os¬ 
manlI kuvvetlerinin bastıramaması, Mısır 
valisinden yardım istenmesi ve bu husus¬ 
ta Mehmed Ali Paşa’nın Mora valiliğinin 
İbrâhim’e verilmesiyle ilgili olarak ileri 
sürdüğü şartın II. Mahmud tarafından 
kabul edilmesi üzerine Mora valisi olarak 
tayin edildi (1 Nisan 1824). İbrâhim Paşa, 
ordu ve donanma ile birlikte 19 Temmuz 
1824’te İskenderiye’den hareket etti. Os¬ 
manlI filosu ile de birleşerek Rodos ve Gi¬ 
rit sularında Rum korsanlarının tenkiliy¬ 
le uğraştıktan sonra Modon’da Mora’ya 
ayak bastı (Mart 1825). Önce Navarin'i (18 
Mayıs), ardından da Tripoliçe’yi (23 Hazi¬ 
ran) zaptetti. Balyabadra’nm fethinden 
sonra Rum âsilerinin son direniş mevkii 
olan Misolongi’nin kuşatmasına katılarak 
burasını 23 Nisan 1826’da ele geçirip is¬ 
yanın büyük ölçüde bastırılmasını sağla¬ 
dı. S Haziran 1827’de Atina’nın da düş¬ 
mesiyle girişilen askerî harekât başarı ile 
sonuçlanmış oldu. 

Bu sırada Rumlar lehinde müdahil olan 
İngiltere. Fransa ve Rusya aralarında an¬ 


laşarak (Londra Protokolü, 6 Temmuz 
1827) OsmanlI Devleti’nin harekâta son 
vermesini ve aksi halde fiilen müdahale 
edeceklerini bildirdiler. Bu talebin Bâbıâli 
tarafından reddedilmesi üzerine Navarin 
Limanı’na giren müttefik donanması, bu¬ 
rada demir atmış bulunan Osmanlı-Mı- 
sır ortak donanmasını imha etti (20 Ekim 
1827). Bu olay öncesinde donanma ku¬ 
mandanlığını eniştesi Muharrem Bey’e 
bırakan ve gemilerin limandan dışarı çık¬ 
ması gerektiği hususunda kendisine ya¬ 
pılan uyarılara itibar etmeyerek Mora iç¬ 
lerine çekilen İbrâhim Paşa’nın bu davra¬ 
nışı, bir Yunan devletinin kurulmasına ka¬ 
rar veren Avrupa devletlerinin Mora’dan 
askerini çekmesini ihtar ettikleri Mehmed 
Ali Paşa'nın bunun Devlet-i Aliyye donan¬ 
masının imhasına bağlı olduğunu ve an¬ 
cak o zaman ric'at yollarının kesileceği 
mazeretiyle kuvvetlerini geri çekeceğini 
ifade ettiği gerçeğiyle birlikte düşünül¬ 
düğünde ayrı bir anlam kazanmaktadır 
(Mustafa Nûri Paşa, IV, 91; Ali Fuad, sy. 19 
(19281, s. 66; Abdurrahman Şeref, s. 21). 
Bu hadiseden sonra İbrâhim Paşa, kuv¬ 
vetlerini babasından gelecek emirlere gö¬ 
re hareket etmek üzere Modon ve Koron 
bölgesine topladı. Yunan meselesine Av¬ 
rupa devletlerinin bu fiilî müdahalesiyle 
meselenin başka bir mecrada çözülece¬ 
ğini gören Mehmed Ali Paşa, kendisiyle 
görüşmek üzere İskenderiye’ye gelen İn¬ 
giliz Amirali Codrington ile anlaşarak (6 
Ağustos 1828) kuvvetlerinin Bâbıâli'nin 
izni olmaksızın geriye çekilmesine karar 
verdi ve İbrâhim Paşa’ya Mora’nm tahli¬ 
yesi için emir gönderdi. 

İbrâhim Paşa Mora seferinden sonra 
babasının yardımcısı olarak görev yaptı. 
Bir yandan idarede meydana gelen suisti- 
malleri önlemek ve köylülerin ekonomik 
durumunu düzeltmek için gayret sarfe- 
derken öte yandan askerî kayıpların gide¬ 
rilmesiyle uğraşmaktaydı. Mora’daki tu¬ 
tumundan ötürü Bâbıâli ile arası açılan 
Mehmed Ali Paşa'nın bağımsız davranış¬ 
larını II. Mahmud endişe ile takip etmek¬ 
teydi. Mehmed Ali'nin Mora’nın kaybını 
telâfi için Berrüşşam (Suriye) bölgesinin 
kendi uhdesine tevcihini talep etmesi Gi¬ 
rit valiliğinin İbrâhim Paşa’ya verilmesiyle 
geçiştirildi. Hicaz'da Mekke şerifinin çı¬ 
kardığı isyanın Vehhâbîler’e de sirayetine 
meydan verilmeden Mısır kuvvetleri tara¬ 
fından bastırılması üzerine İbrâhim Pa¬ 
şa’ya, diğer vüzerâya takaddüm eden bir 
konumu olan Mekke emirliği verildi ve 
böylece babasından daha yüksek bir mev- 
kiye getirilerek aralarında bir rekabet 


oluşması arzulandıysa da bundan bir so¬ 
nuç alınamadı. Ancak Yunanistan’ın istik¬ 
lâl kazanması neticesinde Mora ile ilgili 
planları suya düşen Mehmed Ali Paşa, 
zararlarını telâfi etmek amacıyla Suriye’¬ 
yi kesin olarak gözüne kestirmiş bulunu¬ 
yordu. Bu konudaki mükerrer talepleri¬ 
nin reddedilmesi üzerine, Akkâ Valisi Ab¬ 
dullah Paşa ile arasında öteden beri sü¬ 
regelen anlaşmazlık konularını ve özellik¬ 
le kendi sıkı idaresinden kaçan Mısır köy¬ 
lülerinin iadesi meselesini bahane ede¬ 
rek İbrâhim Paşa kumandasında güçlü bir 
orduyu harekete geçirdi (2 Kasım 1831). 
8 Kasım’da Yafa’ya çıkan İbrâhim Paşa 
Hayfa, Kudüs ve Nablus’u da zaptedip 
şiddetli bir direniş gösteren Akkâ’yı de¬ 
nizden ve karadan muhasara altına aldı 
(26 Kasım). Ardından Sûr, Sayda, Beyrut 
ve Trablusşam şehirlerini de ele geçirdi. 
Bu bölgelerde yaşamakta olan gayri müs- 
limlere müslüman halk ile eşit haklar ve¬ 
rerek Osmanlı Devleti ile giriştiği müca¬ 
delede Avrupa devletlerinin tarafsızlığını 
temin etmeye çalıştı. 

İbrâhim Paşa’nın Suriye’ye saldırması 
üzerine Osmanlı hükümeti. Ağa Hüseyin 
Paşa’yı seraskerliğe getirip Mehmed Ali 
ile İbrâhim paşaların görevlerine son ver¬ 
di ve çıkarılan bir fetva ile onları âsi ilân 
etti (Mayıs 1832). İbrâhim Paşa ilk defa 
Zerrâa mevkiinde karşılaştığı Osman¬ 
lI kuvvetlerini yenilgiye uğrattı (14 Ni¬ 
san 1832), altı aydır kuşatma altında tu¬ 
tulan Akkâ’yı da 27 Mayıs’ta teslim aldı. 
16 Haziran’da Şam’ı zaptedip Humus üze¬ 
rine yürüdü ve burada Halep Valisi Meh¬ 
med Paşa idaresindeki öncü Osmanlı kuv¬ 
vetlerini yendi (8 Temmuz). Halep’i ele ge¬ 
çirdikten sonra (15 Temmuz) ilerleyerek 
Ağa Hüseyin Paşa idaresindeki Osman¬ 
lI ordusunu Belen’de mağlûp etti (29 
Temmuz 1832). İlerleyişine devam eden 
İbrâhim Paşa, Akkâ hariç genelde cid¬ 
di bir mukavemetle karşılaşmadan Kon¬ 
ya'ya kadar geldi. Burada sadrazam ve 
serasker Reşid Mehmed Paşa idaresin¬ 
deki Osmanlı ordusu ile yaptığı savaşta 
büyük bir zafer kazandı ve sadrazamı esir 
aldı (21 Aralık 1832). Bu zafer neticesin¬ 
de kendisine İstanbul yolu açılmış ve Os¬ 
manlI saltanatı doğrudan bir tehdit altı¬ 
na girmiş oluyordu. Nitekim Konya mu¬ 
harebesinden hemen sonra Kütahya’ya 
kadar ilerleyen İbrâhim Paşa, babasına 
yazdığı mektupta İstanbul üzerine yürü¬ 
me ve padişahı tahttan indirme teklifin¬ 
de bulunmuş, fakat Avrupa devletlerinin 
göstereceği tepkiyi göz önüne alan Meh¬ 
med Ali Paşa buna müsaade etmemişti. 
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Bâbıâli’nin, Tophâne Müşîri Halil Rıfat Pa¬ 
şa ve Âmedci Mustafa Reşid Bey'i Mısır’a 
göndererek Mehmed Ali ile anlaşma ni¬ 
yetini ortaya koyması üzerine yolladığı 3 
Şubat 1833 tarihli mektubunda da ba¬ 
basından ilk iş olarak Mısır'ın bağımsızlı¬ 
ğının talep edilmesini istemişti. Sonuçta 
Mehmed Ali Paşa’nın talepleri Osmanlı 
delegelerinin yetkilerini aştığından Halil 
Rıfat Paşa Mısır’da kalarak Mustafa Re¬ 
şid Bey İstanbul’a gitti. Mustafa Reşid 
Bey, Bâbıâli tarafından yeni bir tâlimatia 
Kütahya’da bulunan İbrâhim Paşa’nın ya¬ 
nına gönderildi (29 Mart 1833). Yapılan 
görüşmelerde Mustafa Reşid Bey, İbrâ¬ 
him Paşa’nın uzlaşmaz tavrı karşısında 
kendisine verilen tâlimatm dışına çıkarak 
Mehmed Ali Paşa’nın eline geçen bütün 
yerler, dolayısıyla Halep ve Şam'dan baş¬ 
ka Adana’nın da İbrâhim Paşa'ya bırakıl¬ 
masına razı oldu. II. Mahmud bunları ka¬ 
bul etmek istememiş olmakla beraber, 
dört gün süren bu görüşme esnasında 
ikinci bir Rus filosunun Boğaz'a gelmesi 
ve Beykoz’a asker çıkarması ile (2 Nisan 
1833) meydana gelen siyasî gelişmeler, 
ayrıca İngiltere ve Fransa’nın müdahale 
ve baskısı sonunda bu taleplere rızâ gös¬ 
termek zorunda kaldı (3 Mayıs 1833). 
Mehmed Ali ve İbrâhim paşalara bırakı¬ 
lan yerler, tevcihlerde yapılan usul çerçe¬ 
vesinde ve tanzim edilen bir fermanda 
yer almış olarak taraflara bildirildi (6 Ma¬ 
yıs 1833). Bu sonuç, birçokAvrupa tarih¬ 
çisi tarafından Kütahya Antlaşması ola¬ 
rak tanımlanmakla birlikte gerçekte mu¬ 
ahede şeklinde teâti edilmiş bir belge 
mevcut değildir. Bu tür tevcihatın genel¬ 
de her yıl yenilenmekte olması ve muha¬ 
tapların istendiği zaman tebdil ve ibka, 
hatta tevcihatın gerek görüldüğünde ta¬ 
mamen iptal muamelesine açık olması, II. 
Mahmud'a yapılan bu anlaşmanın geçici 
bir vasıf taşıdığı noktasında ileriye dönük 
açık kapılar bırakmaktaydı. 

Bu uzlaşmada, Ruslar'ın Boğaz’a gel¬ 
mesiyle meydana gelen yeni durum kar¬ 
şısında büyük devletlerin Mehmed Ali 
Paşa üzerinde de baskı uygulamalarının 
önemli rolü olduğu ve meselenin kesin çö¬ 
zümünün zamana tâlik edildiği ve nihaî 
bir hesaplaşma için tarafların uygun şart¬ 
ların oluşmasını bekleyecekleri açıkça gö¬ 
rülmekteydi. Osmanlı Devleti’nin Rusya 
ile bir ittifaka gitmek zorunda kalması 
ve Hünkâr İskelesi Antlaşması'nıyapma¬ 
sı ise (8 Temmuz 1833) İbrâhim Paşa’nın 
muzaffer bir şekilde Kütahya’ya kadar 
ilerlemesini devletlerarası bir konu hali¬ 
ne getirmekteydi. 
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Anadolu’yu tahliye eden İbrâhim Paşa’- 
nın Suriye’nin işgali sırasında takip ettiği 
siyaset yerli halkı ve idarecileri başlangıç¬ 
ta oldukça memnun etmişti. Zira yerli ida¬ 
reciler görevlerinden uzaklaştırılmamış 
ve sahip oldukları imtiyazlara dokunulma¬ 
mış, hatta Halep'te Yeniçeri Ocağı’nın 
tekrar ihya edileceği bile ilân edilmişti. 
Ancak bu tutumda kısa zamanda köklü 
değişiklikler meydana geldi. İbrâhim Pa¬ 
şa, yayılma politikasına destek bulmak ve 
özellikle İngiltere’nin de teveccühünü ka¬ 
zanmak amacıyla işgali altında tuttuğu 
yerlerde yaşamakta olan gayri müslimieri 
müslümanlarla eşit hak ve hukuka kavuş¬ 
turdu, hatta bazı hususlarda onları daha 
da imtiyazlı bir hale getirdi. Öte yandan 
dinî ve kültürel açıdan Avrupalılar’ın Fi¬ 
listin’de mekân tutmaları desteklendi. 
1838’de Kudüs’te ilk İngiliz konsolosluğu¬ 
nun açılması gibi bölge içinde çeşitli yer¬ 
lerde konsoloslukların ihdasına izin veril¬ 
di. Dinî ve misyonerlik etkinliklerinin ku¬ 
rumlaşmasına göz yumuldu. Özellikle Fi¬ 
listin’in Avrupa kiliselerinin etkisine ve 
rekabetlerine açılmasında önemli bir et¬ 
ken oldu. Nihayet 1839’da Kudüs'te bir 
•Protestan piskoposluğu açıldı, İngiltere 
ve Prusya'nın desteği ile bir Protestan ki¬ 
lisesi inşaatına başlandı. Böylece Avru¬ 
pa’nın "barışçı Haçlı seferi’’ programı çer¬ 
çevesinde önemli adımlar atmasına im¬ 
kân tanınmış oldu. 

İbrâhim Paşa bölge idaresini sıkı bir şe¬ 
kilde yeniden düzenledi. Ayaklanma ihti¬ 
malini bertaraf etmek üzere önce ahali¬ 
nin elindeki silâhların toplanmasına giri¬ 
şildi. Erkek nüfusunun sayımından sonra 
yeni ve ağır genel bir vergilenmeye gidil¬ 
di. Mîrî işletmelerin iltizam vergileri art¬ 
tırıldı. Adlî sistem ıslah edilerek işgal kuv¬ 
vetlerinin tevessül ettikleri güvenlik ted¬ 
birleri acımasız ve sert bir idare elinde 
sıkı bir şekilde sürdürüldü. Bütün bunlar 
mahallî güçleri dikkate alan, denge siya¬ 
setiyle çeşitli din ve mezheplere mensup 
unsurları bir arada yaşatan mutedil Os¬ 
manlI idaresinin kısa zamanda özlemle 
aranması sonucunu doğurdu ve ilk ayak¬ 
lanmalar patlak vermeye başladı. Mayıs 
1834’te Nablus ve Hebron’da meydana 
gelen ayaklanmalar İbrâhim Paşa tarafın¬ 
dan kanlı bir şekilde bastırıldı. Havran’da 
çıkan Dürzî ayaklanmasının üzerine yine 
aynı sertlikle gidildi (1838). İşgal altında 
tutulan bölgelerdeki bu gelişmeler, aske¬ 
rî hazırlıklarını sürdürmekte olan Bâbıâ- 
li'yi Mehmed Ali Paşa ile kozunu paylaş¬ 
maya sevk etti. 

Kurmay heyeti içinde Helmuth von 
Moltke gibi PrusyalI subayların da bulun¬ 


duğu Hâfız Paşa idaresindeki Osmanlı or¬ 
dusunun İbrâhim Paşa idaresindeki Mı¬ 
sır ordusu karşısında Nizip’te tekrar mağ¬ 
lûp olması (24 Haziran 1839) İbrâhim Pa- 
şa’ya Anadolu yollarını yeniden açtı. II. 
Mahmud’un vefatı ile Abdülmecid’in tah¬ 
ta çıkması (1 Temmuz 1839), Mehmed Ali 
Paşa’nın eski rakibi Koca Hüsrev Paşa’nm 
sadâret mührünü gasp ile iktidarı ele ge¬ 
çirmesi ve şahsî muarızlarından Kaptanı- 
deryâ Ahmed Fevzi Paşa'nm donanmayı 
İskenderiye’ye sevkederek Mehmed Ali 
Paşa’ya teslim etmesi gibi gelişmeler, 
Rusya’nın Hünkâr İskelesi Antlaşması’na 
dayanarak müdahalesine engel olmak is¬ 
teyen Avrupa devletlerini harekete geçir¬ 
di. 1S Temmuz 1840’ta Londra’da İngilte¬ 
re, Rusya, Avusturya, Prusya ve Osmanlı 
Devleti arasında bir anlaşma imzalanarak 
Mısır’ın irsen ve kaydıhayat şartı ile Meh¬ 
med Ali Paşa’ya bırakılmasına karar ve¬ 
rildi. Fransa’nın desteğini ummakta olan 
Mehmed Ali Paşa’nm bu şartlara yanaş¬ 
mak istememesi üzerine İngiltere-Avus¬ 
turya ve Osmanlı gemilerinden oluşan or¬ 
tak donanma harekâtına girişildi ve müt¬ 
tefik kuvvetler 10 Eylül’de Beyrut’a asker 
çıkardılar. Kısa zamanda Sayda, Hayfa ve 
Akkâ ele geçirildi. Mısır idaresinden mem¬ 
nun olmayan işgal altında tutulan bütün 
bölgelerdeki ahalinin umumi ayaklanması 
İbrâhim Paşayı zor durumda bıraktı ve 
Mısır’la olan irtibatını kesti. 27 Kasım’da 
Mehmed Ali Paşa, Mısır’ın kendi hâneda- 
nma irsen intikal eden idare hakkıyla ye¬ 
tinmek zorunda kaldı ve kuvvetlerini ge¬ 
ri çekmek üzere İbrâhim Paşa’ya gerekli 
emirleri verdi. 

Mısır’a dönüşünü takip eden yıllarda 
İbrâhim Paşa, memleketin idaresi ve sa¬ 
vaşın yol açtığı yaraları sarmakla ve özel¬ 
likle ziraatın gelişmesiyle ilgilendi. Sağlık 
durumunun ağırlaşması sebebiyle 1846 
yılında tedavi maksadı ile İngiltere ve 
Fransa’ya gitti. 1848 yılının başında, ileri 
yaşı sebebiyle bunama geçirmekte oldu¬ 
ğu artık gizlenemez hale gelen babasının 
yetkilerini üstlenerek önde gelen ricalden 
oluşan bir meclis yardımı ile Mısır'ı tek 
başına yönetmeye başladı ve nihayet ba¬ 
basının iyileşme ihtimali görülmediğin¬ 
den İstanbul’a davet edilerek 1848 Eylülü 
başında Mısır valiliğine resmen tayin edil¬ 
di. Fakat çekmekte olduğu verem sebe¬ 
biyle Mısır’a dönüşünden (10 Eylül) kısa 
bir müddet sonra babası hayatta iken ve¬ 
fat etti (10 Kasım 1848). Yerine kardeşi 
Tosun Paşa’nm oğlu I. Abbas Hilmi Paşa 
Bâbıâli tarafından Mısır valisi olarak tayin 
edildi. 
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Mısır'da yetişmiş ve Arap âlemi, dili ve 
kültürü içinde yoğrulmuş, muhtemelen 
bir Arap birliği düşüncesine zâhip olmuş, 
Mısır tarihine ”fâtih’’ unvanı ile geçmiş, 
babasına mutlak sadakati yanında ba¬ 
ğımsız politikalar üretebilmiş, iyi bir as¬ 
ker ve hedefini iyi belirleyen sert ve kabi¬ 
liyetli bir idareci olan İbrâhim Paşa, Mısır 
tarihinde muhakkak ki Mehmed Ali Paşa 
yanında anılması icap eden ikinci isimdir 
ve özellikle Mısır meselesindeki asabiye¬ 
ti, Osmanlı Devleti'ne karşı gösterdiği her 
türlü hissiyattan uzak katı tutumu, Mı¬ 
sır’ın müstakil bir devlet haline getirilme¬ 
sindeki niyeti ve İstanbul'a kadar ilerle¬ 
yip Osmanlı hânedanını değiştirme fikir¬ 
leri taşıması, dolayısıyla babasından daha 
cüretkâr bir siyaset takip etmeye taraf¬ 
tar olması ile dikkat çekmektedir. 
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İBRÂHİM PAŞA, Makbul 

(ö. 942/1536) 

Osmanlı vezîriâzamı. . 

Bugün Yunanistan sınırları içinde bulu¬ 
nan Parga yakınlarında bir köyde doğdu¬ 
ğu ve altı yaşında İstanbul’a getirildiği ge¬ 
nellikle kabul edilirse de hayatının ilk yıl¬ 
ları hakkında kesin bilgi yoktur. Ayrıca II. 
Bayezid devrinde bir akın sırasında ele 
geçirilip Kefe’de bulunan Şehzade Süley¬ 
man’a takdim edildiği veya Pargalı bir ge¬ 
micinin oğlu olup Türk korsanları tarafın¬ 
dan esir alınarak Manisa civarında bir dul 
kadına satıldığı, ardından Manisa’da bu¬ 
lunan Şehzade Süleyman’ın hizmetine 
girdiği de rivayet edilir. Bütün bu bilgi¬ 
lerin doğruluğu şüpheli olmakla birlikte 
gençlik yıllarında Manisa’da Şehzade Sü¬ 
leyman’ın hizmetinde bulunduğu bilin¬ 
mektedir (Uluçay, s. 249). Pargalı, Frenk 
ve Maktul gibi lakaplarla da anılır. Muh¬ 
temelen daha Manisa'da iken Şehzade 
Süleyman’ın en yakın adamı oldu, tahta 
geçmesi üzerine de onunla birlikte İstan¬ 
bul’a gitti. Padişaha olan yakınlığı sebe¬ 
biyle sarayda önemli görevlerde bulundu. 
Belgrad Seferi sırasında (927/1521) kapı 
ağası olarak görev yapıyordu. Bu sefere 
çıkılırken masrafları Kanunî Sultan Süley¬ 
man tarafından karşılanan Atmeydanı'n- 
daki sarayının inşası başlatılmıştı. Padişa¬ 
ha olan bu yakınlığı giderek nüfuz ve gü¬ 
cünün artmasına yol açtı. Has odabaşı ve 
iç şahinciler ağası oldu. Rodos Seferi’ne 
katıldı (928/1522) Nihayet Pîrî Mehmed 
Paşa’nın azli üzerine o zamana kadarki 
teamüle aykırı olarak has odabaşılıktan 
Rumeli beylerbeyiliğiyle vezîriâzam ol¬ 
du (13 Şâban 929/27 Haziran 1523). Pîrî 
Mehmed Paşa’dan sonra vezîriâzamlığa 
kendisinin getirileceğini uman, İbtihâ- 
cü't-tevârîh ’teki bir kayda göre (s. i 19- 
120), o sıralarda iç şahinciler ağası bulu¬ 
nan İbrâhim Paşa ile birlikte hareket edip 
onun vasıtasıyla Pîrî Mehmed Paşa aley¬ 
hinde bazı isnatlar ileri sürerek görevden 
alınmasında pay sahibi olan ikinci vezir 
Ahmed Paşa bu usulsüz tayine karşı çık¬ 
tı, divanda huzursuzluğa yol açtı ve Mısır 
beylerbeyiliğini istedi. Onu İstanbul’dan 
uzaklaştırmak isteyen İbrâhim Paşanın 
desteğiyle bu istek kabul edildi. Fakat bir 
müddet sonra isyan eden Ahmed Paşa 
Mısır’ın nizamının bozulmasına sebep ol¬ 
du. Bu arada padişahın kız kardeşiyle ev¬ 
lenen İbrâhim Paşa (bu konudaki tartış¬ 
ma için bk. Uluçay, s. 233-237), Ahmed Pa¬ 
şa isyanı dolayısıyla iyice karışan Mısır’da 
malî-İdarî düzenlemeler yapmak ve asa- 


120-227; M. John Hail, England and the Or- 
leans Monarchy, New York 1912, s. 148-152, 


Makbul 

ibrâhim Paşa'yı 

Kanunî 

Sultan 

Süleyman'ın 

eteğini 

öperken 

ve İran 

şahının 

huzurunda 

gösteren 

minyatürler 

(Süleymannâme, 

TSMK, Hazine, 

nr. 1517, 

vr. 189\ 374 a ) 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İBRAHİM PAŞA, Makbul 


yişi sağlamakla görevlendirildi. Kendisi¬ 
ne ayrıca Mısır beylerbeyi unvanı verildi. 
Kahire’de kaldığı müddet içinde asayişi 
sağlayıp eski kanunları ve ana defterleri 
buldurdu, bunları göz önüne alarak yeni 
bir kanunnâme tanzim ettirdi ve işleri 
yoluna koydu (930/1524). Bu ilk ciddi gö¬ 
revinde kazandığı başarı şöhretini ve nü¬ 
fuzunu daha da arttırdı. İki yıl sonra ya¬ 
pılan Macaristan seferinin serdarlığını 
üstlendi. Mohaç Meydan Muharebesi'nin 
kazanılmasında rol oynadı. Zaferden son¬ 
ra padişahla birlikte girdiği Budin'deki 
bazı heykelleri İstanbul’a getirtip sarayı¬ 
nın bahçesine dikmesi tepkiyle karşılan¬ 
dı. Bunda muhaliflerinin de önemli rolü 
olmuştu. Hatta daha Mısır’da iken sara¬ 
yının yeniçeriler tarafından yağmalanma¬ 
sı, birden en yüksek makama geçmiş ol¬ 
masının bazı çevrelerde uyandırdığı hoş¬ 
nutsuzlukla ilgilidir. Nitekim Venedik el¬ 
çilik raporlarında kendisinden ilk başın¬ 
da nefret edildiği, ancak padişahın ona 
karşı yakın ilgisi sebebiyle sultanın anne¬ 
si, eşi ve diğer iki paşanın onunla zahiren 
dost olmak zorunda kaldıkları anlatılır. 
Bu durum, savaşlarda ve verilen görev¬ 
lerde gösterdiği başarıları daima ikinci 
plana itmiş olmalıdır. Sarayının bahçesi¬ 
ne diktirdiği heykeller, kendisine karşı du¬ 
yulan hoşnutsuzluğun eseri olarak Figâ- 
nî’ye nisbet edilen, “Dü İbrahim âmed 
be-dâr-ı cihân / Yeki büt- şiken şüd dîger 
büt-nişân" şeklindeki hiciv dolayısıyla ona 
“büt- nişan” (put dikici) gibi bir sıfat ka¬ 
zandıracaktır (DİA, XIII, 57-58). Onun ölü¬ 
münden on altı-on yedi yıl sonra İstan¬ 
bul’a gelen seyyah Hans Dernschvvamm, 
halk arasında Arnavut asıllı olarak bilinen 
İbrâhim Paşa’nın “gâvur” kaldığı, Hıristi- 
yanlığı’nı gizlediği, resim ve heykellere 
saygı duyduğu yolundaki rivayetlerin hâ¬ 
lâ söylenegeldiğini ifade etmektedir [İs¬ 
tanbul ve Anadolu’ya Seyahat Günlüğü, 
s. 139-140). Ayrıca onun AvrupalI sanat¬ 
kârlarla irtibatlı olduğu ve onlara sipariş¬ 
lerde bulunduğu da bilinmektedir (Neci- 
poğlu, s. 181-187). Yine Venedik raporla¬ 
rında onun Avrupa'nın eski krallarının ta¬ 
rihine ilgi duyduğu, mevcut hânedanları 
tanımaya çalıştığı belirtilir. 

Macaristan seferinin ardından Anado¬ 
lu'da oldukça tehlikeli bir şekle bürünen 
isyanları bastırmakla görevlendirilen İb¬ 
râhim Paşa İdarî kabiliyetini burada da 
gösterdi. Aldığı isabetli tedbirlerle önce 
isyanın mahiyetini, kimlerin hangi sebep¬ 
lerle âsilere katıldığını tesbit etti. Sonra 
da bunlardan bazılarını çeşitli vaadlerle 
kendi tarafına çekip âsileri kolayca dağıt¬ 
tı. Ayrıca Macaristan meselesi dolayısıyla 
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İstanbul’a gelen Habsburg elçileriyle yap¬ 
tığı müzakerelerde, Avrupa’daki gelişme¬ 
lerden en ince ayrıntısına kadar haberdar 
olduğunu gösterdiği gibi OsmanlI Devle- 
ti’nin kudret ve ihtişamını her vesile ile 
ifade ederek onları mânevî baskı altında 
tuttu. İkinci Macaristan seferine çıkıla¬ 
cağı sırada kendisine padişah tarafından 
oldukça geniş yetkiler tanındı ve seras¬ 
ker unvanı verildi. Viyana Kuşatması ile 
(935/1529) neticelenen bu seferden son¬ 
ra Zapolyai Janos'un (Szapolyai Jânos) Ma¬ 
caristan krallığı tanınmış ve OsmanlI hi¬ 
mayesinde Macar krallığı kurulmuştu. Hi¬ 
mayeye dayalı Macar siyasetinin bu ilk 
döneminin oluşmasında önemli rol oyna¬ 
yan İbrâhim Paşa, doğrudan Habsburg 
İmparatoru V. Karl’ın hedef alındığı Al¬ 
man seferinde de bulunmuş, ardından 
Habsburg elçileriyle 1533’te İstanbul’da 
yapılan barış müzakerelerini yürütmüş¬ 
tü. Görüşmelere katılan elçilerin raporla¬ 
rı, onun güç ve nüfuzunun zirveye ulaş¬ 
tığını ve sınırsız yetkileri haiz olduğunu 
gösterir. Tamamıyla İbrâhim Paşa’nın 
kontrolünde cereyan eden müzakereler 
sonunda arzu edildiği gibi bir barış sağ¬ 
lanmış, OsmanlI veziriazamı, imparator¬ 
luğun Alman kanadını idare eden V. 
Karl’ın kardeşi Ferdinand ile eşit sayıl¬ 
mıştı. Osmanlılar'ın bu konuya özellikle 
ağırlık vermelerinde, Avrupa asalet ölçü¬ 
lerine göre soyu sopu belirsiz basit bir kö¬ 
le olan İbrâhim Paşa ile soylu Habsburg 
hânedanı mensubu Ferdinand’ı aynı se¬ 
viyeye getirip Mukaddes Roma-Germen 
İmparatorluğu'nda psikolojik bir ezikliğe 
yol açmayı hedeflemiş olmalarının payı 
vardır. 

İkbal ve gücü doruk noktasına ulaşan 
İbrâhim Paşa için Safevîler'e karşı girişi¬ 
len irakeyn Seferi bir dönüm noktası teş¬ 
kil etti. Yine çok büyük yetkilerle ve “se¬ 
rasker sultan” unvanı ile çıktığı bu sefer 
sırasında önden hareketle Tebriz’e girmiş 
(25 Muharrem 941 / 6 Ağustos 1534), ar¬ 
dından padişahın kuvvetleriyle birleşip 
Bağdat'a inmiş ve burası zaptedilmişti. 
Sefer sırasında anlaşmazlığa düştüğü, 
kendisi gibi büyük nüfuz sahibi ve olduk¬ 
ça zengin bir şahıs olan Defterdar İsken¬ 
der Çelebi’yi önce azlettirip sonra da Bağ¬ 
dat’ta katlettirdi. Bu hadise ve büyük 
yetkilerine güvenerek kendisini sultan 
unvanı ile anması saray çevresinde ve pa¬ 
dişah üzerinde olumsuz bir etkiye yol açtı. 
İstanbul’a dönüldükten bir müddet son¬ 
ra 942 Şâbanında (Şubat 1536) Fransız- 
lar’a verilen ahidnâmenin hazırlıkları ile 
uğraşan İbrâhim Paşa, iftar için saraya 
çağrıldığı 21-22 Ramazan942 (14-15 Mart 
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1536) gecesi hiçbir sebep gösterilmeden 
ansızın boğularak idam edildi. Saraydan 
çıkarılan cesedi, Ayvansarâyî’ye göre Ga- 
lata’da Tersane ardındaki Canfedâ (Can¬ 
feza) Zaviyesi yanına “müstakil bir suffe 
üzerinde” defnedildi (Hadîkatü’l-ceuâmi‘, 
I, 28; II, 39). İdam sebebi hakkında kay¬ 
naklarda çeşitli görüşler ileri sürülür. 
Bunlar arasında onun saltanat hırsına 
kapıldığı, kazandığı kudret ve zenginliği 
bunu sağlamak için kullanmaya kalktığı, 
Şehzade Mustafa ile yakın ilişkisi dolayı¬ 
sıyla, kendi oğullarından birini taht için 
düşünen ve padişah üzerinde büyük et¬ 
kisi olan Hürrem Sultan’ın ona düşman¬ 
lık besleyip aleyhinde çalıştığı, irakeyn 
Seferi’nde bilhassa Bağdat’ın fethinden 
sonra çok sert bir tutum takındığı, kim¬ 
seyi dinlemediği ve bazı uygunsuz davra¬ 
nışlarda bulunduğu gibi sebepler üzerin¬ 
de durulur. Kanûnî Sultan Süleyman’ın 
bu çok yakın arkadaşını hiçbir şey belli et¬ 
meden gözden çıkarıp ansızın katlettir¬ 
miş olması kendisinde hâsıl olan çok kuv¬ 
vetli bir kanaate dayansa gerektir. İbrâ¬ 
him Paşa’nın yanında divan kâtipliğinde 
bulunmuş olan Celâlzâde Mustafa Çelebi, 
onun padişahın emirleri ve kanunların 
tatbikine çok büyük önem verip her işi 
adaletle yerine getirdiğini, son derece 
dindar olduğunu, fakat Bağdat’ın fethin¬ 
den sonra ahlâkının değiştiğini, gurura 
kapılıp cahillerin sözleriyle uygunsuz iş¬ 
ler yaptığını, serdarlığı sırasında elde et¬ 
tiği pek çok fırsatı kaçırdığını, hatta ken¬ 
disine hediye olarak Kur’an getirenleri 
reddettiğini, bütün bunların da padişa¬ 
hın gazabına yol açtığını yazar ( Tabakâ- 
tü’l-memâlik, vr. 277 a -278 b ). Matrakçı Na- 
suh ise onun “memleketgîrlik” sevdasına 
kapıldığını belirtir (Süleymannâme, vr. 
289 ab ). 

İbrâhim Paşa’nın çağdaşı olan şair ve 
tezkire sahibi Latîfî onun hakkında iki ay¬ 
rı risâie kaleme almıştır. Bunlardan Ri- 
sâle-i Enîsü'l-füsahâ der Hakk-ı Mer- 



Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 







İBRAHİM PAŞA, Melek 


hûm İbrahim Paşa adını taşıyan eserde 
onun âni yükselişini, sadrazamlığı sıra¬ 
sındaki davranışlarını, haşmetini, büyük 
yetkilerini, bundan gurura kapılmasını, 
şöhret ve ziynet düşkünü haline gelme¬ 
sini anlatıp böyle büyük bir şana sahip¬ 
ken bir gün birden idam edildiğini ve bun¬ 
dan ibret alınması gerektiğini belirtir. Ev- 
sâf-ı İbrahim Paşa adlı kısa risâlede ise 
İbrâhim Paşa'nın cömertliğini, şair ve 
edipleri koruduğunu yazarak övücü ifade¬ 
lere yer veren Latîfi ondan sonra gelenle¬ 
rin şair, edip ve sanatçılara önem verme¬ 
diklerini, hatta bunların hâzineden almak¬ 
ta oldukları in‘âm ve câizelerinin kesildi¬ 
ğini de söyler. Daha da ileri giderek halkın 
İbrâhim Paşa'nın kıymetini ancak ölümün¬ 
den sonra anladığını yazar. Kanunî Sul¬ 
tan Süleyman'ın vezîriâzamlarından iken 
azledilen Lutfî Paşa da vezîriâzamların 
padişaha çok yakın olmamaları ve kendi 
azametine kapılmamaları gerektiğini be¬ 
lirtirken örnek olarak İbrâhim Paşa’yı 
gösterir ve padişahın bizzat onun sarayı¬ 
na ve bahçesine bile gittiğini, bu yakınlı¬ 
ğın "herkesin gözüne batan diken” gibi 
olduğunu ifade eder ( Âsâfnâme, s. 93- 
94). Venedik kaynaklarında da İbrâhim 
Paşa'nın ordu ve hükümet işlerini ihmal 
ettiği, padişaha çok yakın olmasının orta¬ 
ya çıkardığı hoşnutsuzluğun rol oynadığı 
üzerinde durulur. Ayrıca aile içi çekişmele¬ 
rin kurbanı olma ihtimali de ileri sürülür. 

On iki yılı aşkın bir süre vezîriâzamlık 
makamında kalan, o zamana kadar rast¬ 
lanmayan ölçüde şan ve şerefe nâil olan, 
döneminin siyasî hadiselerinin gelişme¬ 
sinde önemli roller üstlenen ve Venedik 
elçisinin raporuna göre birkaç dil bilen, 
tarihe son derece meraklı, mûsikişinas 
bir devlet adamı olan İbrâhim Paşa'nın 
sağlığında pek çok malı ve mülkü olduğu 
ve bunların çoğuna ölümünden sonra el 
konulduğu bilinmektedir. Bugün Sul¬ 
tanahmet Meydanı'ndaki adını taşıyan 
muhteşem sarayı yanında, hanımı tara¬ 
fından kendi namına yaptırılan Kumkapı 
Camii ve yakınındaki tekke ile Galata’da 
Perşembepazarı içinde Haliç kıyısında bu¬ 
lunan Eski Yağkapanı Mescidi'nden baş¬ 
ka Mekke, Selânik, Hezargrad (Razgrad) 
ve Kavala'da cami, mektep, medrese, ha¬ 
mam, çeşme ve yine bazı kasabalarda 
mescid ve zâviyeieri bulunmakta olup 
bunlara çeşitli vakıflar tahsis etmiştir. 
Kanûnî’nin kız kardeşi Hatice Sultan ile 
evliliğinden Mehmed Şah adlı bir oğlu ol¬ 
duğu, babasının İslâmiyet’i kabul ederek 
Yûnus adını aldığı, ayrıca iki erkek karde¬ 
şinin çeşitli memuriyetlerde bulunduğu 
belirtilmektedir. 
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(ö. 1097/1685) 

Osmaıılı veziri ve Budin valisi. 

1003 (1595) yılı civarında Sivas Divriği'¬ 
de doğdu. Genç yaşta İstanbul’a gitti ve 
hemşehrisi Seyyid Mustafa Paşa’nın hi¬ 
mayesine girdi. Çeşitli maliye kalemlerin¬ 
de çalıştı. Mustafa Paşa başdefterdar- 
lığa yükselince kendisi de başbâki kulu 
oldu. Bu görevi sırasında, kıvrak zekâsı ve 
rindmeşrepliğinden dolayı “Şeytan” laka¬ 
bıyla anıldı. Ancak bu lakabı daha sonra 
IV. Mehmed tarafından “Melek” olarak 
değiştirilmiştir (aş. bk.). 

14 Safer 1067 (2 Aralık 1656) tarihinde 
başdefterdarlığa getirilen ve yaklaşık dört 
buçuk yıl kaldığı bu görevi sırasında Vezî- 
riâzam Köprülü Mehmed Paşa’nın Boz¬ 
caada ve Yanova seferlerine katılan İbrâ¬ 
him Paşa, vezîriâzamm da desteğiyle ulû- 
fe meselelerini hallettiği için vezir rütbe¬ 
siyle taltif edildi. 4 Ramazan 1071’de (3 
Mayıs 1661), aleyhine bir isyan düzenle¬ 
nen Gürcü Mustafa Paşa’nın yerine Mısır 
valiliğine tayin edildi. Üç yıl kadar süren 
bu görevi esnasında Mısır’da devleti uğ¬ 
raştıran önemli bir mesele çıkmadı. 1074 
(1663-64) yılında IV. Murad’ın kızı Rukiye 
Sultan’la evlenip saraya yakınlaştıysa da 
aynı yıl içinde görevinden alındı ve Mısır 
irsaliyesini eksik getirme suçlaması ile 
Kapıarası’nda tutuklandı. Yedi ay hapis¬ 
ten sonra, zimmetinde bulunan 700 kese 
akçe alınarak serbest bırakılmasının ar¬ 
dından aynı yılın sonlarında Diyarbekir 
beylerbeyiliğine getirildi. 1083’te (1672) 
kubbe veziri olarak Kamaniçe seferine 
gitti. 6 Zilkade 1083’te (23 Şubat 1673) 
Kandiye muhafızı, 1086’da (1675) Şam 
beylerbeyi ve Lehistan serdarı oldu; erte¬ 
si yıl bu cephede İzvança (Zoravvno) civa¬ 
rında yapılan savaşta kazandığı başarılar 
sayesinde Ukrayna OsmanlI himayesine 
girdi (Kantemir, III, 12-14). Kışı Babada- 
ğı’nda geçirdi ve 1088 (1677) yılında Özi 
beylerbeyi olarak Ukrayna'nın merkezi 
Çehrin Kalesi’ni geri almakla görevlendi¬ 
rildi. Zira bir süre önce Osmanlı hüküme¬ 
tince Ukrayna Kazakları’nın başına geti¬ 
rilen Doroşenko, Çehrin’i yeniden meylet¬ 
tiği Ruslar'a bırakmıştı. 1088 Rebîülevve- 
linde (Mayıs 1677) hareket eden Serdar 
İbrâhim Paşa. Kırım kuvvetleriyle birleş¬ 
tikten sonra haziran başlarında Çehrin’e 
vardı ve kaleyi kuşattı. Yüksek bir kaya 
üzerinde bulunan ve üç tarafı bataklık 
olan kale 60.000 (bir rivayette 6000) ka- 
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dar Rus, Alman ve Kazak askeri tarafın¬ 
dan savunuluyor, ayrıca bir tarafında bu¬ 
lunan Tâsma nehri yoluyla Rusya’dan sü¬ 
rekli yardım alıyordu. İbrâhim Paşa bunu 
önlemek için Kırım hanını sevkettiyse de 
çok üstün düşman kuvvetlerine karşı bir 
şey yapamayan Selim Giray serdara ku¬ 
şatmayı hemen kaldırmaktan başka ça¬ 
re olmadığını bildirdi. 9 Receb 1088 (7 Ey¬ 
lül 1677) tarihinde Osmanlı ordusu ric’a- 
ta başladı ve hızla Bender'e çekildi. An¬ 
cak Ruslar'ın takibine mâruz kalarak bir¬ 
çok top ve mühimmatını kaybetti. Bu ba¬ 
şarısız seferden sonra görevinden alınan 
İbrâhim Paşa merkeze çağırıldı ve Çatal- 
ca'da IV. Mehmed’in huzuruna çıktı. Pa¬ 
dişah tarafından Çehrin Kalesi gibi küçük 
bir toprak palankayı alamadığı ve devleti 
maddî mânevî zarara soktuğu için şid¬ 
detle azarlandı. İbrâhim Paşa Çehrin Ka- 
lesi’nin küçük, fakat çok sağlam ve etra¬ 
fının Tâsma suyu ile çevrilmiş olduğunu, 
yirmi üç gün boyunca kuşatıldığını, an¬ 
cak Rusya’dan 100.000 civarında askerin 
yardıma gelmekte olması yüzünden Kı¬ 
rım hanıyla da istişare ederek kuşatmayı 
kaldırdığını söyleyip kendini savunduysa 
da hapsedilmekten kurtulamadı. 

Yedikule’de elli üç gün mahpus kalan 
İbrâhim Paşa 1677 yılı sonlarında Kandi- 
ye, ardından Erzurum ve Diyarbekir bey- 
lerbeyiliklerinde bulundu; daha sonra Bu- 
din muhafızlığına, Kara Mehmed Paşa’nın 
ölümü üzerine de bu eyaletin valiliğine 
getirildi ve asıl şöhretini burada kazandı. 
Kısa sürede Budin Kalesi’ni tahkim ede¬ 
rek çok kalabalık Avusturya ordularının 
saldırılarına karşı aylarca elde tutmayı 
başardı. Az sayıda asker ve mühimmatla 
büyük kahramanlıklar gösterdi; zaman 
zaman yaptırdığı huruç hareketleri so¬ 
nucu Avusturya ordugâhından aldığı ba¬ 
rut vb. malzemeyle Budin Kalesi’ni üç aya 
yakın savundu. Bu arada Avusturya ordu¬ 
ları kumandanının kaleyi teslim etmesi 
için gönderdiği elçiye, kalede beş yıl yete¬ 
cek kadar yiyecek ve 100.000 askerin bu¬ 
lunduğunu söyleyerek morallerini bozma¬ 
ya çalıştı. Daha sonra birkaç defa daha 
hücum eden AvusturyalIlar umdukları ne¬ 
ticeyi alamadıkları gibi büyük kayıplara 
da uğradılar. Son huruç hareketinde ya¬ 
ğan yağmurun da etkisiyle AvusturyalI¬ 
lar 20 Zilkade 1095 (29 Ekim 1684) gü¬ 
nünden itibaren Budin muhasarasını kal¬ 
dırıp geri çekilmeye başladılar. Bu ric’at- 
ta 40.000 kadar Kırım askerinin gelmek¬ 
te olduğu haberinin de büyük rolü vardır. 
Daha sonra Avusturyalılar’ın bıraktığı cep¬ 
hane, top ve diğer malzemeyi kaleye ai- 
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dıran İbrâhim Paşa hemen yakılan yerleri 
onartarak tahkimata başladı (Silâhdar, 
II, 182). İbrâhim Paşa’nın Tiryâkî Haşan 
Paşa’yı hatırlatan savaş hilelerinden ve 
gayretinden çok memnun olan İV. Meh¬ 
med onu ve emri altındaki kumandanları 
ödüllendirmiş, bu arada “Şeytan" laka¬ 
bını da “Melek’’e çevirmiştir (a.g.e., il, 
182). 

Budin muhafızlığında gösterdiği meta¬ 
netten sonra şöhreti çok artan, hatta is¬ 
mi sadrazamlık için dolaşmaya başlayan 
Melek İbrâhim Paşa, Vezîriâzam Kara İb¬ 
râhim Paşa tarafından şiddetle kıskanı¬ 
lıyor ve ayağının kaydırılması için fırsat 
kollanıyordu. Padişah huzurunda yapılan 
toplantıda Macaristan cephesi seraskeri 
Bekri Mustafa Paşa'nın yerine başarılı bir 
kimsenin getirilmesi kararlaştırıldı ve bu 
makama Melek İbrâhim Paşa tayin edildi 
(Defterdarsan Mehmed Paşa, s. 191). Kı¬ 
şı Belgrad’da geçiren Serdar İbrâhim Pa¬ 
şa daha sonra askeri Zemun sahrasında 
topladı. Fakat Vezîriâzam Kara İbrâhim 
Paşa, kendisine yeterli asker ve mühim¬ 
mat yardımında bulunmamış, dolayısıyla 
Melek İbrâhim Paşa eksik levazımla ha¬ 
rekete mecbur olmuştu. 

Avusturyalılar'm Uyvar Kalesi'ni kuşat¬ 
tıkları haberi gelince İbrâhim Paşa Budin 
önlerine geldi ve burada bir toplantı ya¬ 
pıldı. Bazı kimselerin Uyvar yolunda ilerle¬ 
menin çok zor olduğunu söylemeleri üze¬ 
rine işgal altındaki Estergon’un kurtarıl¬ 
masına karar verildi. Böylece Avusturya¬ 
lIların Uyvar’dan vazgeçip Estergon’un 
yardımına gelecekleri tahmin edilmişti. 
Gerçekten Estergon’un Türkler tarafın¬ 
dan kuşatıldığını duyan Avusturya ordu¬ 
ları kumandanı Duc Lotheringen, Uyvar 
kuşatmasındaki kuvvetlerinin yarısını Es- 
tergon'a sevketmekte gecikmedi. Avus¬ 
turyalIların yaklaştığını öğrenen İbrâhim 
Paşa, Estergon kuşatmasını kaldırıp or¬ 
dusunu savaş düzenine soktu. Sağ tara¬ 
fında Tuna nehri, solda dağ silsilesi, arka¬ 
sında Budin’e doğru giden bir yol, cephe¬ 


sinde ise geçilmesi zor bir bataklık bulun¬ 
duğundan Osmanlı ordusu hücum edil¬ 
mesi güç bir mevkide bulunuyordu. Her 
iki taraf bir süre saldırmadan bekledi. 
Serdarın niyetini anlayan Loren dükü ge¬ 
ce vakti kaçar gibi yaparak ordusunu geri 
çekti. AvusturyalIların gerçekten kaçtık¬ 
larını zanneden Osmanlı askerleri hızla 
peşlerine düştüler. Ancak dük âniden du¬ 
rup düzensiz haldeki Osmanlı ordusuna 
saldırınca, gafil avlanan Osmanlı askerle¬ 
ri bataklık araziden ordugâha doğru çe¬ 
kilmeye, Bavyera prensinin de devreye 
girmesiyle zor durumda kalarak panik 
içinde kaçışmaya başladılar. Sonuçta Os¬ 
manlI ordugâhı Avusturyalılar’ın eline geç¬ 
ti (Kantemir, 111,89-91). 15.000 kişilik Avus¬ 
turya ordusunun karşısındaki 80.000 ki¬ 
şilik Osmanlı kuvvetlerinin mağlûbiyeti 
herkesi şaşırtmıştı. Melek İbrâhim Paşa 
da Budin’e çekilmek zorunda kaldı. Bu 
arada haftalardır kuşatma altında bulu¬ 
nan Uyvar Kalesi de düşmüş, halkı katle¬ 
dilmiş, Estergon kurtarılamadığı gibi ci¬ 
varındaki irili ufaklı birçok yerleşim biri¬ 
mi kaybedilmişti. Serdar İbrâhim Paşa’- 
nın Avusturya generali nezdindeki barış 
arama girişimi de imparator istemedi¬ 
ğinden sonuçsuz kaldı (a.g.e., 111, 104- 
105). 

Daha sonra Ösek’e gelen İbrâhim Pa- 
şa’nın Edirne’den gönderilen erzakı bu¬ 
rada açık bir alana yığdırması, bunun da 
Macarlar tarafından yakılması, hakkında 
bazı dedikoduların çıkmasına sebep oldu. 
Kendisine bağlı beylerbeyileri münasip 
yerlerde kışlamakla görevlendiren serdar 
kışı geçirmek için Belgrad’a geldi. Ancak 
kış ortasında Avusturyalılar’ın Rumeli 
Beylerbeyi Çelebi İsmâil Paşa’nın kışlağı 
olan Arad Palankası'm yağmalamaları ve 
son olumsuz gelişmeler Melek İbrâhim 
Paşa’nın Budin muhafızlığındaki şöhreti¬ 
ne gölge düşürdü. Onun bu başarısızlık¬ 
larında, merkezdeki büyük rakibi Vezîri¬ 
âzam Kara İbrâhim Paşa’nın Macaristan’a 
eksik mühimmat göndermesinin önem- 
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İbrâhim 
Pasa'nın 
mezarı - 
Edirne 

li rolü olduğu da rivayet edilmektedir. 1 
Muharrem 1097 (28 Kasım 1685) günü 
Has Oda Köşkü’nde şeyhülislâm, sadâret 
kaymakamı, kazaskerler ve yeniçeri ağa¬ 
sının da iştirakiyle padişahın huzurunda 
yapılan toplantıda İbrâhim Paşa’nın duru¬ 
mu görüşüldü. Sadâret Kaymakamı Sa¬ 
rı Süleyman Paşa, Melek İbrâhim Paşa'yı 
100.000’i aşkın askerle Estergon Kalesi'- 
ni alamama, Avusturyalılar’a yenilip pek 
çok mühimmatın telefine sebep olma, 
Uyvar Kalesi’ni yardımsız bırakıp göz göre 
göre düşmana kaptırma, gönderilen erza¬ 
kın Ösek’te yakılmasına sebep olma, mer¬ 
keze danışmadan Avusturyalılar'la barış 
girişiminde bulunma gibi suçlarla itham 
ederek katlini istedi. Hastalık bahanesiy¬ 
le toplantıya katılmayan Vezîriâzam Kara 
İbrâhim Paşa da gönderdiği arîzada aynı 
fikirde olduğunu beyan etti. Anadolu Ka¬ 
zaskeri Ebûsaidzâde Feyzullah Efendi’nin 
itirazına rağmen Melek İbrâhim Paşa, 
meclisin kararı ve Şeyhülislâm Çatalcalı 
Ali Efendi’nin fetvası doğrultusunda 
çıkan Sultan IV. Mehmed’in fermanıyla 
Belgrad’da idam edildi (6 Muharrem 1097 / 
3 Aralık 1685; Silâhdar, II, 216). Vücudu 


orada, merkeze getirilen kesik başı ise 
Edirne’de gömüldü. 

Dönemin tarihçileri tarafından kahra¬ 
manlıkta Tiryâkî Haşan Paşa’ya, cömert¬ 
likte Hâtim et-Tâî'ye benzetilen Melek 
İbrâhim Paşa ileri görüşlü, ancak politik 
entrikalardan anlamaz biri olarak nitelen¬ 
mektedir. Hemen bütün tarihçiler Vezî¬ 
riâzam Kara İbrâhim Paşa’nm oyunlarıy¬ 
la haksız yere öldürüldüğünde müttefik¬ 
tir. Mısır valiliği sırasında Kahire’de bir 
cami yaptıran Melek İbrâhim Paşa’nın 
İstanbul Ortaköy’de Defterdarburnu’nda 
da mescidiyle yalısı vardı. İstanbul'daki 
Himmetzâde Zâviyesi’ni de İbrâhim Pa- 
şa’nın yaptırdığı nakledilmektedir ( Sicill-i 
Osmânî, 1, 109). 
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İBRÂHİM PAŞA, Nevşehirli 

(bk. DAMAD İBRÂHİM PAŞA, Nevşehirli). 

L J 

İBRÂHİM PAŞA CAMİİ 

Bulgaristan’ın Hezargrad şehrinde 
XVI. yüzyılda yapılmış 
cami ve külliyesi. 

L J 

Kuzey Bulgaristan’da, Türk döneminde 
Hezargrad olarak adlandırılan bugünkü 
Razgrad’da esasında bir külliyenin mer¬ 
kezi olan cami, XVI. yüzyılın ilk yarısı için¬ 
de Sadrazam Makbul İbrâhim Paşa tara¬ 
fından yaptırılmıştır. İbrâhim Paşa’nın ca¬ 
mi ve dârütta’lîm ile bunlara vakfettiği 
Niğbolu livâsındaki yerler için divan kâti¬ 
bi Mehmed b. Kara Öveys eliyle hazırla¬ 
nan Rebîülevvel940 (Eylül-Ekim 1533) ta¬ 
rihli vakfiye Topkapı Sarayı Müzesi Arşi- 
vi’ndedir (nr. 7029). Hüseyin Ayvansarâyî, 
Galata’da Haliç kıyısındaki Eski Yağkapa- 
nı Camii’nden bahsederken bâni Sadra¬ 
zam İbrâhim Paşa’nın ayrıca Selanik’te 
kiliseden çevrilme Ayasofya Camii ile Ka¬ 
vala ve Hezargrad’da da camileri ve baş¬ 
ka hayratı olduğunu bildirir. Evliya Çele¬ 
bi, 1 062 (1652) yılında Melek Ahmed Paşa 
ile Özi’ye giderken uğradığı Hezargrad’ı 
İbrâhim Paşa’nın bu şehir toprağından 
olduğu için imar ettiğini bildirir. Halbuki 
İbrâhim Paşa, Adriyatik kıyısındaki Par- 
ga’dandır. Evliya Çelebi caminin içinin son 
derece tezyinatiı olduğunu, yapı ile uyum¬ 
lu bir minaresi, şadırvanı, imareti, dârüt- 
tedrîs, dârülkurrâ, sıbyan mektebi ve ha¬ 
mamı bulunduğunu belirterek şehirdeki 
on iki handan Kurşunlu Han’ın ve 300 ka¬ 
dar dükkânın çoğunun da yine İbrâhim 
Paşa evkafından olduğunu kaydeder. 
Onun bildirdiğine göre, Hezargrad ken¬ 
disine arpalık olarak verilen Molla Hak 
Efendi diye meşhur Ahmed b. Hüsâmed- 
din’in kabri de bu caminin hazîresindedir. 
İbrâhim Paşa Camii’nde bulunan 1025 
(1616) tarihli Arapça bir kıtâbeden anla¬ 
şıldığı üzere cami tam olarak bitirileme¬ 
miş ve daha sonra bu tarihte Mahmud 
Paşa tarafından tamamlatılmıştır. 

1980’ii yıllarda burada yapılan bir kazı 
ile bugünkü yapının altından daha küçük 
ölçülerdeki bir camiye ait duvarlar orta¬ 
ya çıkarılmıştır (DİA, XVII, 299). Durumun 
tam olarak açıklanabilmesi için kazı bu¬ 
luntuları hakkında geniş bilgiye ve yerin¬ 
de değerlendirilmeye ihtiyaç vardır. Gerd 
Schneider’in hazırladığı rekonstrüksiyon- 
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da külliyetlin genel görünüşü yer almak¬ 
tadır (a.g.e., XVII, 300). M. J. M. Jouannin 
ve M. Jules van Gaver'in 1840'ta yayım¬ 
lanan kitaplarının sonundaki gravürler¬ 
den birinde İbrâhim Paşa Camii ve kom¬ 
şusu Saat Kulesi etrafındaki binaları ile 
birlikte görülmektedir (Ayverdi, s. 163, rs. 
71). F. Kanitz, Doksanüç Harbi’nde âdeta 
Rus ordusuna rehber olan Bulgaristan 
hakkındaki büyük kitabında caminin ta¬ 
rihini 1025 diye verirken bunun milâdî 
karşılığını yanlış olarak 1614 şeklinde 
gösterir. Kanitz'e göre Türkler, dinî yapı¬ 
larında uygulanan asil mimari ve teknik 
kalitenin gerçekleşmesini genellikle reâ- 
yâya bıraktıklarından bu heybetli eseri de 
herhalde Makedon - Ulah mimarlar yap¬ 
mıştır. Ancak Kanitz’in bu garip iddiası¬ 
nın yanında işaret ettiği başka bir husus 
caminin 1870’li yıllardaki durumu için 
önemlidir: “îbrâhim Paşa Camii’nin et¬ 
raftaki yedi vakıf köyden sağlanan 7000 
altın lira geliri olmasına rağmen bakımı 
için fazla bir özen gösterilmediğinden ih¬ 
mal edilmiş üst örtüsünden sızan rutu¬ 
bet bu güzel eserin her tarafına zarar 
vermektedir; bu sebeple acele olarak 
esaslı bir restorasyona girişilmesi temen¬ 
ni edilir”. Aynı müellifin bildirdiğine göre 
caminin hemen yanında. Midhat Paşa’nın 
Tuna vilâyeti valiliği yıllarında yaptırdığı 
ve önünde bahçesi de olan zarif bir ko¬ 
nak bulunmaktadır. 

Ekrem Hakkı Ayverdi, “Caminin üstü¬ 
nün 1603’te yapıldığını bildiren bir levha 


İbrâhim Paşa Camii ve minaresinin kaidesindeki taş süsle¬ 
me- Hezargrad / Bulgaristan 



338 


vardır. Bazı rivayetlerde 1616 ve 1625 de¬ 
niyor” şeklindeki ifadesiyle tarihleme hu¬ 
susunda şüphelere işaret ettikten sonra 
külliyenin parçaları olan imaretle çifte ha¬ 
mamın belgelere göre 1070 (1659-60), 
1167 (1753-54) yıllarında tamir edildiğini 
ve bunların İbrâhim Paşa’nın evkafından 
olduklarının 1275’te (1858-59) bildirildi¬ 
ğini kaydeder. Yine Ayverdi caminin 1079 
(1668-69) tarihli arşiv kayıtlarında adının 
geçtiğini de belirtmiştir ( Avrupa’da Os¬ 
manlI Mi'mârî Eserleri IV, s. 52). 

Balkanlar'da yakın tarihte meydana ge¬ 
len felâketleri atlatan İbrâhim Paşa Ca¬ 
mii külliyesini teşkil eden diğer binaları 
kaybetmiştir. Son yıllara gelinceye kadar 
ayakta bulunan caminin yanındaki med¬ 
rese. sıbyan mektebi, imaret, çifte ha¬ 
mam ve handan bir kalıntı olup olmadığı 
bilinmemektedir. 1932’ye doğru J. Petkov 
tarafından yazılan bir turist rehberinin 
Razgrad bahsinde burada hâlâ birkaç ca¬ 
minin görüldüğü, bunlardan birinin 1515’- 
te yapılan İbrâhim Paşa Camii olduğu kay¬ 
dedilmekle yetinilmişir. Ch. J. Veyrenc’in 
kaleme aldığı daha yeni bir rehberde ise 
Bulgaristan'ın en güzel camilerinden olan 
İbrâhim Paşa Camii'nin 1614 yılında ya¬ 
pıldığı yazılarak yanlışlık tekrarlanmış¬ 
tır. Fakat en şaşılacak husus. Veyrenc’in 
herhaldetek kaynak olarak kullandığı 
Kanitz’in iddiasından hareketle Arnavut 
ustaların Bulgar ustaların da yardımlarıy¬ 
la bu camiyi inşa ettiklerini bildirmesidir. 
Veyrenc'e göre, binanın heybetli kitlesine 
zarif minarenin orantılarını ustalıkla kay¬ 
naştırma becerisini gösteren kalfaların bu 
sanat bilgisine hâlâ hayranlık duyulur. Mi¬ 
marisinin haşmeti kadar caminin içi de 
dikkate değer. Burada güzel kalem işi na¬ 
kışlarla sanatlı biçimde bezenmiş Arap 
harfli yazılar görülür. Ayverdi, 1976’da 
Hezargrad’a uğradığında camiyi ”... met¬ 
ruk, taş dolgulu hımış son cemaat yeri 
yıkık, kapısı zincirle bağlanmış” olarak 
görmüştür. Rejimin İslâmiyet’e karşı hoş¬ 
görülü olduğunu ortaya koymak için dev¬ 
letçe oradaki müftülüğe yayımlatılan bol 
resimli bir kitapta ise İbrâhim Paşa Ca¬ 
mii’nin harap ve bakımsız durumu gös¬ 
terilmemiştir. Bulgaristan başmüftüsün- 
den alınan resmî bilgiden, caminin il. 
Dünya Savaşı’ndan sonra tamamen kapalı 
kaldığı ve bugüne kadar hizmete açılma¬ 
dığı anlaşılmıştır. Camiyi Bulgaristan Kül¬ 
tür Bakanlığı koruma altına almışsa da 
günümüze kadar bir restorasyon yapıl¬ 
mamıştır. Ancak Bulgaristan başmüftü- 
lüğü tarafından restoresi için para top¬ 
lanmış olup, yakında tamirine başlanma¬ 


sı beklenmektedir. Son zamanlarda Tür¬ 
kiye Cumhuriyeti Kültür Bakanlığından 
caminin durumunu tesbit için bir heyet 
gönderilmiş, fakat bundan da henüz bir 
sonuç alınamamıştır. 

İbrâhim Paşa Camii dıştan kare bir ya¬ 
pı görünümündedir. Ölçüleri 20 x 20 m. 
kadar tahmin edilen yapı muntazam iş¬ 
lenmiş kesme taşlardan yapılmıştır. Cep¬ 
helerde sıralanan üçer sıra halindeki siv¬ 
ri kemerli pencereler harimi aydınlatır. 
Bu pencereler alt dizide dört, ikinci dizi¬ 
de üç, en üst dizide iki adet olmak üzere 
ritmik bir düzene göre açılmıştır. Kare 
kitle üstte sekizgene dönüşür. Bunun üs¬ 
tünde ise pencereli kasnaklı ve kurşun 
kaplı, çapı herhalde 18 metreden az ol¬ 
mayan bir kubbe harimi örter. Klasik dö¬ 
nem OsmanlI-Türk cami mimarisinin nis- 
bet ve âhengine sahip bulunan bu hey¬ 
betli eserin en garip özelliği, kare kitlenin 
sekizgene dönüştüğü köşelerde yükselen, 
âdeta küçük minareleri andıran ağırlık 
kulesi görevindeki tepeleri külâhlı kule¬ 
lerdir. Bunlar Jouannin ve Gaver’in, Ka¬ 
nitz’in gravürlerinde de belirlidir. Ana bi¬ 
nanın orantıları ile dış estetiğine çok ters 
düşen ve Türk yapı sanatında başka ben¬ 
zeri olmayan bu garip kulelerin niçin ya¬ 
pıldığı bilinmemektedir. Caminin inşa 
edildiği XVI. yüzyılda böyle bir unsurun 
tasarlanmış olması muhtemel değildir. 
Ayverdi’nin düşündüğü gibi bunların geç 
bir dönemde yapılan bir restorasyonda 
eklendiği ihtimali akla gelir. Kubbe kas¬ 
nağında görülen, pencereler arasındaki 
yassı pilastrlar da klasik dönemin cami¬ 
lerine yabancı olduğuna göre en azından 


XIX. yüzyılın sonlarına ait bir gravürde İbrâhim Pasa Camii 
(Kanitz, III, 319) 
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XVIII veya XIX. yüzyılda kubbe kasnağın¬ 
da değişiklik yapılırken bu kuleciklerin 
de ilâve edildiğini düşünmek mümkün¬ 
dür. Caminin 1930’lu yıllara ait fotoğra¬ 
fında, son cemaat yeri olarak üstü kire¬ 
mit kaplı ahşap çatı ile örtülü bir kısmın 
varlığı görülür. 1810’daki Türk-Rus sa¬ 
vaşları sırasında Hezargrad işgal edilerek 
tahribata uğramış, 1828-1829 savaşında 
da tahribat sürmüştür. Rus ordusu He- 
zargrad'dan çekildiğinde caminin son ce¬ 
maat yerini tahrip etmiş ve savaş hâtıra¬ 
sı olarak buradaki mermer sütunları gö¬ 
türmüştür. Bu kısımlar daha sonra ağaç 
ve kerpiçten inşa edilmiştir. Ana binanın 
mimarisine bütünüyle ters düşen, üç cep¬ 
hesinde dikdörtgen biçimli pencereler 
sıralanan bu biçimsiz son cemaat yeri de 
herhalde camide değişikliklerin yapıldığı 
XIX. yüzyılda eklenmiştir. Bulgaristan es¬ 
ki başmüftüsü Mehmed Toptchiev tara¬ 
fından hazırlanan kitapta cümle kapısının 
iki yanındaki oturma nişlerinin mukar- 
naslı olduğu görülmektedir. Ahşap kapı 
kanatları da geçmelidir. Resmin çekildiği 
yıllarda caminin cephesinin muşamba 
veya naylonlarla kaplı olduğu da farkedil- 
mekte, ayrıca bazı gergi demirleriyle bu 
kısımda takviyeler yapıldığı dikkati çek¬ 
mektedir. XVI. yüzyılın Rumeli’deki eser¬ 
lerinin başında gelen bu caminin diğer 
bölümleriyle. Evliya Çelebi’nin İstanbul’¬ 
daki Rüstem Paşa Camii ile kıyasladığı iç 
süslemesine dair bilgi yoktur. Fakat şu 
husus açıkça bellidir ki bu cami Makedon 
veya Ulah mimarlarına değil, bütün dış 
orantıları ve bilhassa çok geniş çaplı kub¬ 
besiyle OsmanlI dönemi Türk sanatına 
aittir. Sağ tarafına bitişik olan minaresi, 
genellikle XVI. yüzyıl minarelerinde rast¬ 
landığı gibi uzun ve dilimli bir pabuç kıs¬ 
mına sahiptir. Pahlı gövdenin bitiminde 
üç sıra halinde mukarnaslı çıkmaları olan 
bir şerefe görülür. Avrupa kıtasının eski 



İbrâhim 
Paşa Camii'nrn 
planı 


OsmanlI ülkelerindeki minarelerin özelli¬ 
ği olarak bu da ince ve uzundur. 
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Rodos adasında 
XVI. yüzyılda yapılmış cami. 

Şehrin merkezinde kale dışında bulu¬ 
nan ve bütün kaynaklar yanında mahal¬ 
linde de İbrâhim Paşa adıyla anılan cami, 
kapısı üstündeki dört satırlık Arapça ki¬ 
tabeden öğrenildiğine göre Kanunî Sul¬ 
tan Süleyman’ın adına inşa ettirilmiştir. 
Bu kitâbedeki tarihi bazı araştırmacılar 
937 (1530-31) olarak çözümlemişlerdir. 
Halbuki tarih cümlesinin (Men dehalehû 
kâne âminen dâimen, sene 947) ebcedi 
947 (1540) yılını verdiği gibi bu tarih ay¬ 
rıca rakamla da yazılmıştır (Çelikkol, s. 
71, rs. 162). Buna göre caminin 1536’da 
idam edilen Sadrazam Makbul İbrâhim 
Paşa’nın olması pek mümkün değildir. Ki- 
tâbede İbrâhim Paşa’nın adının geçme¬ 
mesine rağmen eser bugüne kadar onun 
adıyla tanınageimiştir. Rodos’ta Sultan 
Süleyman’ın hayratı olarak ayrıca başka 
bir Süleymaniye Camii vardır. Bu camiye 
İbrâhim Paşa’nın adının niçin yakıştırıldığı 
anlaşılamamıştır. Zeki Çelikkol, İbrâhim 
Paşa’nın Mısır’a giderken Rodos'a uğra¬ 
yarak Kanûnî’nin emrini yerine getirmek 
için Süleymaniye Camii ile birlikte bu ca¬ 


miyi de yaptırdığını söyleyip her iki cami¬ 
nin İbrâhim Paşa tarafından inşa ettiril¬ 
diğini belirtirse de bu hususta kaynak 
göstermez. Evliya Çelebi de 1082 Muhar¬ 
reminde (Mayıs 1671) çıktığı seyahatte uğ¬ 
radığı Rodos’u anlatırken Makbul (Mak¬ 
tul) İbrahim Paşa Camii adıyla andığı bu 
eseri kısaca tanıttıktan sonra kitabesinin 
kopyasını vermiştir. 

Cami tek kubbeli, kare planlı tiptedir. 
Girişin önünde sütunlara dayanan kemer¬ 
lere oturan üç kubbeli bir son cemaat yeri 
vardır. Geç bir dönemde bu son cemaat 
yeri dışına, ana binaya göre simetrik ol¬ 
mayan ve taş payelere dayanan üstü öne 
meyilli, saç kaplı ahşap bir çatı ile örtülü 
ikinci revak eklenmiştir. Harim girişi ba¬ 
sit bir kemerin içindedir. Kapının yayvan 
bir yay biçimindeki kemeri beyaz ve pem¬ 
be mermerlerden geçmeli olarak yapıl¬ 
mıştır. Bunun üstünde kitâbeyer almış¬ 
tır. 

Kare biçimli harimin üstünü örten yak¬ 
laşık 11,50 m. çapındaki kubbenin sekiz¬ 
gen kasnağı sağırdır. Kareden kubbeye 
geçiş ise köşe pandantifleriyle sağlanmış¬ 
tır. Ancak Hermes Balducci’nin çizdiği ke¬ 
sitte kıble duvarına komşu olan pandan¬ 
tifte garip bir kesinti mevcut olup bura¬ 
da güdük bir tromp işaretlenmiştir. Bu 
camide, diğer OsmanlI-Türk ibadet yer¬ 
lerinde rastlanmayan bir özellik olarak 
harimin iki yan duvarındaki pencerelerin 
arasında dikdörtgen biçiminde çıkıntılar 
vardır. Niçin yapıldıkları hususunda kesin 
bir şey söylenemeyen bu çıkıntılar içeri¬ 
de harime eyvan şeklinde iki kat halinde 
açılır. Caminin planı da Evliya Çelebi’nin 
tarifiyle tam bir uyum göstermez. Son 
cemaat yeri duvarı ile yan cephenin bir¬ 
leştiği köşede duvar kalınlığı içinde olan 
minare XIX. yüzyılda yenilenmiş, İtalyan 
işgali yıllarında 1928’de camiden ayrı be¬ 
tonarme olarak yeniden inşa edilmiştir. 


İbrahim Pasa Camii'nin içinden bir görünüş 
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ibrâhim Pasa Camii'nin şadırvanı 


Şerefe altı çıkmaları bilezikler halindedir. 
Külah da kâgir olarak yapılmıştır. 

Mihrabın dikkat çekici bir süslemesi ve 
mimari özelliği yoktur. Minberi ise mer¬ 
merden olmakla beraber son derece sa¬ 
dedir. İçeride yalnız kubbe göbeğinde ve 
kasnak hizasında pek az kalem işi süsle¬ 
me görülür. Harimi üç taraftan kuşatan 
ahşap mahfil ağaç direklere oturur. Kor¬ 
kulukları da basit çubuklar halindedir. 
Yalnız ortada girişin hizasında bu mahfil, 
dışa doğru yarım yuvarlak bir çıkıntı (cum¬ 
ba) halinde olup korkuluğu daha süslü bi¬ 
çimdedir. Caminin önünde bulunan se¬ 
kizgen biçimindeki şadırvanın sekiz sütu¬ 
na oturan kemerlerinin üstlerini kiremit 
kaplı ahşap bir çatı örtmektedir. 
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r İBRÂHİM PAŞA KÜLLİYESİ n 

İstanbul’da 

Çandarlı İbrâhim Paşa tarafından 
XV. yüzyıl sonlarında 
I yaptırılan külliye. ^ 

Cami, medrese, sıbyan mektebi, çeşme 
ve çifte hamamdan ibaret külliye, ha¬ 
mamı hariç Mercan mahallesi civarında 
Uzunçarşı caddesi yakınında, Boğaz’a ve 
Haliç girişine hâkim bir yerdedir. Hama¬ 
mı Saraçhanebaşı dolaylarında yer alıyor¬ 
du. 


Cami, Sultan II. Bayezid’in vezîriâzamı 
olan Çandarlı İbrâhim Paşa (ö. 905/1499) 
tarafından evvelce konağının veya sara¬ 
yının bulunduğu yerin yakınında yaptı¬ 
rılmıştır. Ayvansarâyî, caminin tarihini 
“hayr-ı celîl” ibaresinin ebcedle karşılığı 
olan 883 (1478) olarak gösterir. Ancak İs¬ 
tanbul Vakıfları Tahrir Defteri 'nde bu 
camiyle birlikte İstanbul’daki medrese ve 
sıbyan mektebinin, İznik’teki caminin ve 
Kastamonu’daki medrese vakfiyesinin 
Receb 899’da (Nisan 1494) düzenlendiği 
kayıtlıdır. Bu vakfiyeye göre. Mimar Ayaş 
mahallesindeki hamam dışında başta ge¬ 
rek cami ve sıbyan mektebi gerekse ha¬ 
mama komşu pek çok ev, dükkân ve hüc¬ 
reden başka Eyüp, Galata, Edirne, Filibe, 
Serez, Tekirdağ, Karasu gibi Rumeli; Çan¬ 
kırı’da Kalecik, Menteşe’de Kızılöyük, Çi¬ 
ne’de Dalama, Kastamonu ve Ilısu’dakiler 
gibi Anadolu’da çok sayıda evkaf bu hay¬ 
rat için bırakılmıştır. Aynı belgede, vakıf¬ 
ların yönetimine dair uzun bir şartname 
ile birlikte hizmetlilere verilecek ücretler 
de belirtilmiştir. 

Caminin cümle kapısını çerçeveleyen 
kemerin altında bulunan kitâbenin alınlı¬ 
ğını teşkil eden bölümünde, üç satır ha¬ 
lindeki sülüs hatlı yazıda yapının başlama 
yılı ebcedle 898 (1493) olarak verilmiş, 
altta olan daha uzun ve dört satırlık man¬ 
zum kitâbede bitimi yine ebcedle 900 
(1494-95) olarak gösterilmiştir. Bu tarih¬ 
ler Hadîkatü ’l-cevâmi 'dekilere uymasa 
da vakfiye kayıtlarına uygundur. 

Kanunî Sultan Süleyman döneminde bir 
elçilik heyetiyle İstanbul’a gelerek şehrin 
Galata sırtlarından görünümünü büyük 
(11 m.) bir desen halinde çizen Flensburg- 
lu Alman Melchior Lorichs (Lorck), Haliç’in 
üstünde ve Beyazıt Camii’nin önünde İb¬ 
râhim Paşa Camii’ni üstünü örten çok dik, 
âdeta bir piramit biçimindeki kurşun ör¬ 
tülü ahşap çatısı ile göstermiştir. Evliya 
Çelebi ise XVII. yüzyılda caminin kâgir ol¬ 
duğunu, fakat kubbesi bulunmadığını, 
“Çar köşe levha kubbedir, amma gayet 
musannadır" cümlesiyle belirtir. Bu ifa¬ 
deden caminin kubbesiz fakat çok zen¬ 
gin surette bezenmiş, çatı içine gizlenmiş 
bir ahşap kubbeye sahip olabileceği ve İs¬ 
tanbul yangınlarının bu kubbeyi yok 
etmiş bulunacağı tahmin edilebilir. Aynı 
isimdeki diğer ibadet yerlerinden ayırt 
edilmesi için Atik İbrâhim Paşa Camii de 
denilen eserin, genellikle Haliç kıyıların¬ 
dan başlayarak İstanbul’un kuzeydeki 
bölgelerini harap eden büyük yangınlar¬ 
dan zarar görmüş olması mümkündür. 
Fakat en büyük tahribi 23 Eylül 1911 ’de 
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Uzunçarşı-Mercan yangınında görmüş¬ 
tür. Başta Erkân-ı Harbiyye binası olan Âlî 
Paşa Konağı olmak üzere Lâleli ve Langa 
semtlerine kadar pek çok binayı harap 
eden bu yangında İbrâhim Paşa Camii de 
yanarak dört duvar halinde kalmış ve bu 
durumunu Cumhuriyet döneminde de 
uzun yıllar muhafaza etmiştir. Atölye ve 
eski hanların yer aldığı bir bölgenin orta¬ 
sında bulunduğundan cami yıllarca met- 
rûk kalmış, ancak 1965’te esnafın yar¬ 
dımları ile Vakıflar İdaresi’nce geniş ölçü¬ 
de tamir edilerek ibadete açılmıştır. Ca¬ 
minin yakınında bulunması gereken med¬ 
rese ise daha önce yıkıldığından sadece 
bazı duvar kalıntıları tesbit edilebilmiştir. 

İbrâhim Paşa Camii dikdörtgen planlı, 
dış cepheleri muntazam işlenmiş kesme 
taşla kaplanmış büyük ve güzel bir yapı¬ 
dır. İçten ölçüleri 15,60 x 18,60 metredir. 
Tam bir kare olmadığına göre aslında kâ¬ 
gir kubbesi bulunmadığı sonucuna var¬ 
mak mümkündür. Ancak esasında kub¬ 
beli düşünüldüğü ve içindeki sütunlara 
dayanan mahfillerle kubbeli olarak plan¬ 
landığı, fakat kurucusunun vefatı üzeri¬ 
ne binanın bezemeli ahşap bir kubbe ve 
çatı ile örtüldüğüne de ihtimal vermek 
mümkündür. Caminin girişindeki son ce¬ 
maat yeri son tamirde ihya edildiği biçi¬ 
miyle cephede altı, yanlarda birer sütun- 
ludur. Sivri kemerlere oturan bu sütun¬ 
ların başlıkları orijinal olmadığı gibi kub¬ 
beli olarak yenilenen son cemaat yerinin 
üstü de aslında çatılı olmalıdır. Esasen 
Lorichs’in resminde de camiyle birlikte 
son cemaat yeri, dört tarafa meyilli çok 
yüksek ahşap bir çatı altına alınmıştır. 
Hatta çatı yanlarda son cemaat yerinden 
taşmaktadır. Son cemaat yerinin mevcut 


ibrâhim Pasa Camii'nin kitâbesi 
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biçimiyle aslına uygun olarak yapıldığı 
söylenemez. Giriş sivri kemerli bir niş için¬ 
de açılmış, çift renkte taşlardan yayvan 
kemerli bir kapı halindedir. Her iki keme¬ 
rin arasındaki alınlıkta toplam yedi satır¬ 
lık iki kitâbe zarif bir kemer çerçevesinin 
içinde, İkincisi, her satırın kartuşunun uç¬ 
ları mızrak başı gibi bezenmiş olarak yer 
alır. İçeride girişin hemen yanında sağda 
duvar kalınlığı içindeki bir merdiven son 
tamirde ihya edilen ve altı direğe oturan 
mahfile çıkışı sağlar. Minare girişi de içe¬ 
riden ve sağ köşedendir. Caminin bütün 
cephelerinde altlı üstlü iki sıra pencere 
yer alır. Bunlardan altta olanlar sivri bo¬ 
şaltma (tahfif) kemeri altında dikdörtgen 
mermer söveli, üsttekiler sivri kemerlidir. 
Minare ise kürsüden itibaren pahlı ola¬ 
rak kesme taştan inşa edilmiştir. Gövde¬ 
ye geçiş, XV. yüzyıldaki usule uygun bi¬ 
çimde yayvan baklavalarla sağlanmıştır. 
Klasik dönem estetiğine uygun kalın ve 
pahlı bir gövdeye sahip minarenin şerefe 
çıkmaları geniş mukarnaslıdır. Daha yu¬ 
karı bölümler ise geç devirde yapılmıştır. 
Caminin bütün donanım unsurları, ahşap¬ 
ları ve iç döşemesi tamamıyla son tami¬ 
re aittir. 

Caminin sağ yan tarafında bulunması 
gereken medreseden bugün görünürde 
hiçbir iz kalmamıştır. Ancak eski İstanbul 
haritalarından yeri ve ana çizgileri öğre¬ 
nilmektedir. Aydın Yüksel’in tesbitine gö¬ 
re 24 x 27 m. ölçülerinde ve on hücreli 
olarak tahmin edilmiştir. Vakfiyede adı 
geçen sıbyan mektebinin nerede olduğu¬ 
na dair bilgi yoktur. Eskiden camiyle med¬ 
reseyi çeviren ve daha sonra çok bozulan 
avlu duvarı kenarında belki de burada gi¬ 
rişin yanındaki kitâbesiz çeşmenin üstün¬ 
de bulunuyordu. İstanbul sıbyan mektep¬ 
lerine dair 1923-1928 yılları arasında dü¬ 
zenlendiği anlaşılan listede arsa halinde 


olanlar bile anıldığına göre İbrâhim Paşa 
Mektebi’nin çok daha önceleri yok oldu¬ 
ğu sonucuna varmak mümkündür. 

İbrâhim Paşa Külliyesi'nin hamamı Şeh- 
zadebaşı civarında Mimar Ayaş Camii ya¬ 
kınında yapılmıştı. Kâgir büyük bir yapı 
olan bu çifte hamam, şehir plancısı Hen- 
ri Prost’un Bozdoğan Kemeri’nin görün¬ 
tüsünü ortaya çıkarmak için açtığı Ata¬ 
türk bulvarının tam üstüne isabet et¬ 
tiğinden 1940'larda hiçbir izi kalmaya¬ 
cak şekilde yıktırılmış, Heinrich Glück’ün 
1917’de çizdiği plan tek belge olarak kal¬ 
mıştır. Yeri hemen hemen İstanbul Bele¬ 
diye Sarayı hizasında büyük kavşak, yon¬ 
calar ve alt geçide isabet eder. İki kısmı 
yan yana bitişik olan hamamın bütün cep¬ 
hesinin dıştan uzunluğu 27 metreyi bu¬ 
luyordu. Ortasında şadırvan olan erkek¬ 
ler kısmı soyunmalığı büyük bir kubbe 
ile örtülmüş olup içinde çepeçevre sekiz 
ahşap direğe oturan sâyeban vardı. İlık- 


İbrahim Paşa Hamamı'nın planı (Glück, şekil 105) 



lık iki kemerle ayrılan üç bölüm halinde 
idi. Ortadaki kubbeli, yanlardakiler ise 
tromplar üzerine yarım kubbeli yapılmış¬ 
tır. İki yanlardaki kubbeli küçük mekân¬ 
ların birinin helâ, diğerinin de usturalık 
olması gerekir. Sıcaklığa aynı plandaki iki 
haivet hücresi açılıyordu. Bundan hama¬ 
mın “ E ” tipinde olduğu anlaşılmaktadır 
(bk. hamam). Bitişikteki kadınlar kısmı¬ 
nın soyunma yeri de diğerinin ölçülerin- 
deydi. Fakat ılıklık daha kısa tutularak 
orta bölümü bir manastır tonozu ile ör¬ 
tülmüştü. Solda bulunan kubbeli mekân 
ise erkekler kısmına aitti. Sıcaklık ve çif¬ 
te halvetler, Glück’ün tahminine göre er¬ 
kekler kısmındakinin benzeri olmakla 
beraber sıcaklığın yanındaki bir kemerle 
ayrılmış kare planlı ve çapraz tonozlu iki 
mekânın ne işe yaradığı bilinmemekte¬ 
dir. 
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İBRÂHİM PAŞA KÜLLİYESİ 


İstanbul’da XVI. yüzyılda 
Mimar Sinan tarafından 
inşa edilmiş külliye. 


Silivrikapı semtinde yer alan külliye 
aslında cami, açık türbe, hamam, mektep 
ve çeşmeden oluşan bir manzumedir. Ya¬ 
pılardan hamam ve mektep yıkılmış olup 
günümüze gelmemiştir. Avlu kapıların¬ 
dan ikisiyle caminin cümle kapısı üstün¬ 
deki tarih kitâbelerine göre mâbed 958 
(1551) yılında yapılmıştır. Kurucusu. Ka- 
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İBRAHİM PASA KÜLLİYESİ 



İbrâhim Paşa 

Camiİ'nİn 

kitabesi 


nûnî Sultan Süleyman devrinde Anadolu 
beylerbeyi ve kubbe veziri olan Hadım ve¬ 
ya Tavâşî lakabı ile meşhur İbrâhim Pa- 
şa’dır. Mimar Sinan’ın eserlerini bildiren 
tezkirelerde adı açık şekilde belirtildiğine 
göre külliye bu mimarın yapılanndandır. 
1648 ve 1754 depremlerinde cami büyük 
zarar görmüş, bu arada minaresi yıkıl¬ 
mışsa da müezzin mahfelinde kayıtlı 1177 
(1763-64) tarihinden anlaşıldığına göre 
az sonra onarılmıştır. Son olarak 1933- 
1944 yılları arasında tamir edilen cami ye¬ 
niden onanma muhtaç hâle gelmiştir. 

Geniş bir sahayı çevreleyen avlu duva¬ 
rının içinde yer alan cami muntazam kes¬ 
me köfeki taşı ve tuğla dizileriyle inşa 
edilmiştir. Yalnızca son cemaat yerine ba¬ 
kan cephe ile minare kesme taştandır. 
Yapının önünde beş bölümlü bir son ce¬ 
maat yeri bulunmaktadır. Baklavalı ve 
mukarnaslı başlıklara sahip mermer sü¬ 
tunların taşıdığı sivri kemerlere oturan 
kubbelerden ortadaki daha yüksektir. 
Mukarnaslı tromplu geçişlere sahip bu 
kubbe dışındakilerde geçişler pandantif- 
lidir. Üç yönde yanlara doğru genişleyen 
esas mekânın üzeri, içleri istiridye kabu¬ 
ğu şeklinde düzenlenen tromplarla geçi¬ 
şi sağlanan tek kubbe ile örtülüdür. Me¬ 
kânı genişletmek ve aynı zamanda tek 
kubbenin baskısını karşılayabilmek için 
giriş duvarının iç tarafı ile iki yan duvarda, 
ileri taşan pâyeler arasında küçük böl¬ 
meler meydana getirilmiştir. Cami, Türk 
dinî mimarisinde basit ve iddiasız bir ti¬ 
pin temsilcisi olmakla beraber âhenkli 


ibrâhim Paşa'nın açık türbesi 



nisbetleri, sade ve sakin çizgileriyle gü¬ 
zel ve zarif bir eserdir. Mimarının kimliği 
araştırmacılarca önceleri tartışılmakla 
beraber artık Sinan’ın eseri olduğu kesin¬ 
leşen Fatih semtindeki Bâlî Paşa Camii, 
pandantifli üst yapı sistemiyle farklılık 
gösterse de mahfili taşıyan payandaların 
arasında yer alan derin nişlerin iç mekâ¬ 
na katkısı açısından bu camiye bir örnek 
durumundadır. İbrâhim Paşa Camii, mi¬ 
marisinin sadeliği yanında ölçülü ve zevkli 
bir süsleme ile tezyin edilmiştir. Stalak- 
titli muhteşem bir kapı nişinin içindeki 
cümle kapısının geçmeli ve sedef kakmalı 
kapı kanatları, XVI. yüzyıl Türk ağaç işçi¬ 
liğinin güzel ve değerli örneklerindendir. 
Son cemaat yeri pencereleri üstünde ve 
mihrap alınlığında ise Türk çini sanatının 
parlak çağma işaret eden, ender rastlanır 
özelliklere sahip çini panolar bulunmak¬ 
tadır. Ancak batı bölümünde, camiye açı¬ 
lan pencere üzerinde bulunması gere¬ 
ken çini alınlık bugün yerinde değildir. Bu 
pano, İstanbul’da Türk İnşaat ve Sanat 
Eserleri Müzesi’nde bulunmaktadır. Gü¬ 
nümüzde son cemaat yerinin revakları 
alüminyum doğrama ile kapatılmış ve bir 
yanı kadınlar mahfili, bir yanı da Kur’an 
kursu olarak kullanılmaktadır. Mermer¬ 
den işlenmiş olan müezzin mahfeliyle 
minber de taş oyma işçiliğinin güzel ör¬ 
nekleridir. 

Caminin yanında olan kurucusunun 
türbesi zamanla yıkıldığından yetersiz bir 
tamir görmüştür. İçindeki lahdin taşların¬ 
da kitâbe bulunmamaktadır. Hazîredeki 
mezarların en eskisi 1148 (1735) tarihli 
olduğuna göre bunlar nisbeten geç bir 
devirde eserin etrafını sarmaya başlamış¬ 
tır. Kitâbelerde mahlası okunan şair Kan¬ 
dı ise Bursalı’dır ve 962’de (1555) ölmüş¬ 
tür. Evvelce etrafında ulu ağaçların gölge¬ 
lediği geniş bir avlu bulunan bu değerli 
sanat eseri uzun süre bakımsız bırakıl¬ 
mış, ağaçların çoğu kesildikten başka et¬ 
rafı ve avlusu da binalarla sarılmıştır. 

Eskiden caminin yakınında yer alan 
mekteple çifte hamam da yıkılarak orta¬ 
dan kaldırılmıştır. Hamamın köşesine ait 
ufak bir duvar parçası bugün hâlâ dur¬ 
maktadır. Avlu duvarı üzerinde yer alan 
sivri kemerli çeşme ise kitâbesizdir. Ca¬ 


minin, Türk ve İslâm Eserleri Müzesi’n¬ 
de 968 (1561) yılına ait uzun bir vakfiyesi 
vardır ki bundan eserin etrafındaki bina¬ 
lar ve evkafı hakkında geniş bilgi edinmek 
mümkün olmaktadır. Bu vakfiyeden, İb¬ 
râhim Paşa’nın Esekapısı (İsakapısı) deni¬ 
len yerde bir mescid, medrese ve mek¬ 
tepten ibaret diğer bir küçük külliyesiyle 
Davutpaşa semtinde bir mektebi ve Ye- 
nikapı dışında bir kuyusu olduğu öğrenil¬ 
mektedir. Bütün bu hayratının bakımı için 
İbrâhim Paşa Rumeli’de pek çok akar ve 
yer vakfetmiştir. 

İbrâhim Paşa camisinin yanına veya ya¬ 
kınına bir medrese yaptırmamış, bunu 
şehrin başka bir köşesinde kurdurmayı 
tercih ederek Cerrahpaşa semtinde, İsa- 
kapısı denilen yerdeki bir Bizans şapeli 
harabesinin yanını uygun görmüştür. Çok 
harap durumdaki şapel mescid haline ge¬ 
tirilirken yine Mimar Sinan tarafından bu¬ 
raya arazinin topografya özelliklerine çok 
güzel uyan ufak fakat zarif bir medrese 
inşa edilmiştir. İtinalı taş ve tuğla işçili¬ 
ğine, planının değişik düzenine ve ders¬ 
hane kısmındaki alçı kabartma süslerine 
rağmen 1894 depreminden sonra kendi 
haline bırakılan bu sanat eseri günümüz¬ 
de çok harap durumdadır. Yanındaki Bi- 


ibrâhim Paşa Camii ve içinden bir görünüş - Silivrikapı / 
İstanbul 
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İbrâhim Paşa Camii'nin son cemaat yerindeki çini pencere 
alınlıklarından biri 


zans şapelinden çevrilmiş mescidin ise 
artık sadece iki duvarı kalmıştır. 
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ffil SEMAVİ EyİCE 

r İBRÂHİM PAŞA KÜLLİYESİ 1 

İstanbul’da 

XVIII. yüzyıl başlarında 

yapılmış külliye. ^ 

Beyazıt’taki İstanbul Üniversitesi mer¬ 
kez binasının Vefa yönüne açılan ve eski¬ 
den Harem Kapısı olarak adlandırılan avlu 
kapısının karşısındaki köşe başında İstan¬ 
bul Üniversitesi Kütüphanesi bitişiğinde- 
dir. Caminin önünde ve yanında munta¬ 
zam bir duvarla çevrilmiş geniş bir hazî- 
resi vardır. 


Bâni Hacı İbrâhim Paşa, Güney Yuna¬ 
nistan’da Mora’nın beyierbeyilik merkezi 
olan Tripoliça’da doğdu. Babası Selim b. 
Hüseyin Efendi’dir. Küçük yaşta İstanbul’a 
gelip çırak olarak matbah-ı âmireye girdi¬ 
ğinden “Aşçı" lakabını almıştır. Önce Sad¬ 
razam Çorlulu Ali Paşa’nm hizmetine gi¬ 
rerek onun kethüdâiığını yaptı, 12 Rama¬ 
zan 1118’de (18 Aralık 1706) vezirlik pâ- 
yesiyle kaptân-ıderyâlığa yükseldi. İki 
yıl sonra azledilen İbrâhim Paşa 1125’te 
(1713) affa uğrayarak çeşitli görevler üst¬ 
lendi, Mısır valisi oldu, bir ara ikinci defa 
kaptân-ı deryâlığa getirildi, Trabzon vali¬ 
liği, Azak ve Kandiye muhafızlıklarında 
bulundu. Bu son görevi sırasında vefat 
ederek Kandiye’de yaptırmış olduğu sıb- 
yan mektebinin yanma defnedildi (1138/ 
1725-26). 

İbrâhim Paşa’nın, biri henüz Çorlulu Ali 
Paşa’nın kethüdâsı olduğu sırada 25 Mu¬ 
harrem 1118’de (9 Mayıs 1706), diğeri ise 
kaptân-ı deryâlığa yükseldikten sonra 
Muharrem 1120’de (Mart 1708) düzen¬ 
lenmiş iki vakfiyesi vardır. Vakfiyelerin il¬ 
kinden, o sırada henüz kethüdâ olan İb¬ 
râhim Ağa’nın İstanbul’un çeşitli mahal- 
lerindeki mülklerinin gelirlerini Sultan Ah- 
med Camii dersiâmı olan hocaya, Mah- 
mud Paşa Camii vâizi şeyhe ve kayyûmu- 
na, Hoca Paşa Camii şeyhüikurrâsma tah¬ 
sis ettiği anlaşılmaktadır. Ayrıca kendi 


ibrâhim Paşa Camii - Beyazıt / İstanbul 



adına da bir sıbyan mektebi yaptırmayı 
tasarlayarak hizmetlileri için gelir ayır¬ 
mıştır. Fakat 18 Aralık 1706’da kaptan-ı 
deryâ olduktan sonra çıktığı deniz sefer¬ 
lerinden başarılı dönünce serveti artmış 
ve bir sıbyan mektebiyle yetinmeyerek 
cami, sebil, aşhane ve hamam inşa etti¬ 
rip küçük bir külliye meydana getirmiş, 
burada kendisi için bir de türbe yaptır¬ 
mayı düşünmüştür. Bu ikinci vakfiyede, 
gelirleri hayratına ayrılmış olarak İstan¬ 
bul’un çeşitli mahallelerinde, Galata’da, 
Beşiktaş’ta, Kasımpaşa’da, Sakız adasın¬ 
da, İzmir’de, İstanköy ve Rodos adaları ile 
Kai‘a-i Suitâniyye’de ve Eskişehir’in Hasö- 
yük karyesinde çok sayıda ev, bahçe, dük¬ 
kân, hamam, mahzen, değirmen, su ku¬ 
yusu, su dolabı ve arsadaki mülkleri ya¬ 
zılmış; bütün gelirlerin Beyazıt’taki cami, 
sebil ve sıbyan mektebindeki hizmetli¬ 
lere verilmesi şart koşulmuştur. Pek bü¬ 
yük olmayan camide imam, vâiz, şeyhül- 
kurrâ dışında altı hâfızın ve dört müez¬ 
zinin de görevlendirilmesi kadronun ne 
kadar geniş tutulduğunu gösterir. Aynı 
vakfiyede yer alan, cami etrafındaki so¬ 
kakların kaldırım tamiri için senede 1000 
akçe ayrılması ile borcundan dolayı hap¬ 
se giren müslümanlara yine yılda 1000 
akçe sadaka verilmesi hükmü ilgi çekici¬ 
dir. 

Cami. Etrafını camiyle aynı teknikte 
taş ve tuğladan karma olarak yaptırılan 
pencereli bir avlu duvarının çevirdiği İb¬ 
râhim Paşa Camii, Beyazıt’tan Süleyma- 
niye’ye giden ana cadde ile (eski Takvim- 
hâne, şimdi Besimömerpaşa caddesi) Vez- 
neciler’e inen Kaptanpaşa sokağının (şim¬ 
di Ümityaşardoğanay sokağı) birleştiği kö¬ 
şede inşa edilmiştir. Sebilin altında ve 
Kaptanpaşa sokağı üzerinde, duvarın de¬ 
vamında sıbyan mektebinden kalan ait 
bölüm mevcuttur. Takvimhâne caddesi 
üzerinde ve şimdi İstanbul Üniversitesi 
Kütüphanesinin olduğu yerde ise bugün 
hiçbir izi kalmayan hamam bulunuyordu. 
İbrâhim Paşa Külliyesi’nin merkezini teş¬ 
kil eden cami, caddeye nazaran şevli du¬ 
ran ve XVIII. yüzyılda çok kullanılan mun¬ 
tazam diziler halinde kesme taş ve tuğ¬ 
ladan karma teknikte yapılmış dikdört¬ 
gen planlı, yaklaşık 14 x 17 m. ölçülerinde 
iddiasız bir yapıdır. Esasında çatının üstü 
kurşun kaplıyken burası kütüphanenin 
okuma salonu haline getirildiğinde kire¬ 
mitle örtülmüştür. Minare ise taştan olup 
geç bir döneme aittir. Kapısı üstündeki 
sülüs hatlı Arapça üç satırlık kitâbede 
yapının 1119 Zilhiccesinde (Şubat- Mart 
1708) tamamlandığı bildirilir. 
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İbrahim Paşa Sebili - Beyazıt / İstanbul 


Cami 1930'lu yıllarda kadro dışı bırakıl¬ 
mış ve uzunca bir süre, yanında kurulan 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi’nin ön¬ 
ce okuma salonu, sonra da deposu olarak 
kullanılmıştır. Yakın tarihlerde yeniden 
camiye dönüştürülerek 27 Mart 1987’de 
ibadete açılmıştır. Hüseyin Ayvansarâyî’- 
nin bildirdiğine göre burada Çorlulu Ali 
Paşa tarafından İbrâhim Paşa’ya hediye 
edilmiş, ta’lik hattı ve satır araları kırmı¬ 
zı mürekkeple Farsça yazılmış çok değerli 
bir Kur’ân-ı Kerîm tercümesi vardı. Ha- 
dîkatü'l-cevâmi'm el yazmalarına ilâve 
edilen derkenarlarda bu mushafm başka 
kitaplarla birlikte satıldığı ve parasının 
mütevellisi tarafından caminin tamiri için 
harcandığı belirtilmiştir (Camilerimiz An¬ 
siklopedisi, s. 244). 

Sebil. Külliyenin kurulduğu adayı sınır¬ 
layan sokakların birleştiği köşede ve şim¬ 
di üniversite merkez binasının yerindeki 
Sarây-ı Atîk’in (Eski Saray) bahçesinden 
dışa açılan harem kapısının tam karşısın¬ 
da bulunmaktadır. Mermerden yapılmış 
olan sebil, mukarnaslı başlıklara sahip 
mermer sütunlarla beş pencereye ayrıl¬ 
mıştır. Pencerelerde klasik üslûpta dö¬ 
külmüş şebekeler vardır. Evvelce üstün¬ 
de genişçe bir saçakla küçük bir kubbe 
bulunuyordu. Sebil, Osmanlı dönemi Türk 
sanatının Batı tesiriyle değişmeye başla- 
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masından kısa bir süre önce yapıldığı için 
henüz klasik dönemin sadeliğine sahiptir. 
Zarif mimarisine uygun bir düzenleme 
içinde pencerelerin üstlerinde sivri Türk 
kemerleri vardır. Pencere kemerleriyle 
sivri kemerler arasındaki yüzeyler, bazı 
sebillerde olduğu gibi mermer şebekeli 
değil doludur. Beş pencerenin kemerle¬ 
rinin üstlerinde ise şair Ferdî'nin on be- 
yitlik bir tarihi işlenmiş olup burada Sul¬ 
tan III. Ahmed ve henüz ikbal döneminin 
başında olan Kaptanıderyâ İbrâhim Paşa 
övülür. Sebilin tunç şebekeleri, İstanbul 
Üniversitesi Kütüphanesi müdürü ve Es¬ 
ki Eserler Encümeni üyesi olan Fehmi Et- 
hem Karatay'ın yazdığına göre kırılmış 
durumda olduğu için yeniden döktürül- 
müştür. Klasik döneme ait sebillerin ço¬ 
ğundaki gibi iç duvarların çiniyle kaplan¬ 
dığı mevcut izlerden anlaşılmaktadır. 

Sebil, 1940’lı yıllara kadar son derecede 
bakımsız olup şebekeleri çıkarılmış, sa¬ 
çakları sökülmüş ve bütün pencereleri 
örülerek çimento ile sıvanmış bir halde 
idi. İstanbul’u Sevenler Kurulu’nun gayre¬ 
tiyle yapı bu perişanlıktan kurtarılmış, sa¬ 
çak yapılmış, pencerelere de şebekeler 
takılmıştır. 1944'te gerçekleşen bu ihya¬ 
dan bir süre sonra sebil kiraya verilerek 
dükkân haline getirilmiş ve halen de aynı 
maksatla kullanılmaktadır. 

Sıbyan Mektebi. Sebilin bulunduğu kö¬ 
şeden Vezneciler’e inen sokakta, hazîre 
duvarının ucunda vakfiyesinde fevkanî ol¬ 
duğu bildirilen sıbyan mektebi vardı. Bu¬ 
nun esas binası bilinmeyen bir tarihte or¬ 
tadan kalkmış, yalnız alt katı kalmıştır. 
Eskiden üstünde olan katın mevcut kon¬ 
sollara oturan bir çıkma halinde olduğu 
anlaşılmaktadır. Mimari ayrıntıları hak¬ 
kında daha fazla bilgi yoktur. Ancak bü¬ 
tün benzerleri gibi üstü aynalı tonozla 
örtülü büyük ve ocaklı bir dershane me¬ 
kânından ibaret olduğu tahmin edilebilir. 
Yakın tarihlere gelinceye kadar üstte ah¬ 
şap bir ev vardı. Şimdi burası da dükkân 
olarak kullanılmaktadır. 1923-1928 yılları 
arasında yazıldığı tahmin edilen bir liste¬ 
de bu bina arsa olarak bile anılmadığına 
göre bu tarihlerde ortadan kalkmış olma¬ 
lıdır (Kut, s. 55 -84). 

Hamam. Caminin yanında ve Süleyma- 
niye’ye giden caddenin kenarında bulu¬ 
nan hamam tek olarak yapılmıştı. 1870’li 
yıllarda çizilen İstanbul haritasında yeri 
açıkça bellidir. Daha XIX. yüzyıl başların¬ 
da kullanılmadığı anlaşılan hamamın plan 
veya fotoğrafı elde edilemediğinden hak¬ 


kında daha fazla bilgi yoktur. Sultan II. 
Mahmud döneminde 1239’da (1823) yapı 
Takvimhâne Matbaası’na tahsis edilmiş, 
daha sonra mimarisi herhalde biraz de¬ 
ğiştirilerek İbrâhim Paşa Rüşdiyesi adıyla 
okula dönüştürülerek 1306^ (1888-89) 
kadar kullanılmıştır. Bazı bilgilere göre 
1894 zelzelesinde büyük ölçüde zarar 
gördüğünden bir süre harabe halinde 
kalmış ve İttihatçılarîn Evkaf nâzın Mus¬ 
tafa Hayri Efendi tarafından 1912’de yık¬ 
tırılarak arsası üzerine Mimar Kemaled- 
din Bey’in projesine göre Medresetü’l-ku- 
dât için Türk neo-klasik üslûbundaki bina 
yapılmıştır. 1925’te burası İstanbul Üni¬ 
versitesi Kütüphanesi’ne tahsis edilmiş 
ve Yıldız Sarayı’nın çok zengin kütüpha¬ 
nesinde bulunan kitap ve eski fotoğraf 
koleksiyonları da buraya taşınmıştır. 

Hazîre. Bu küçük külliyeyi “ L ” biçimin¬ 
de iki taraftan saran hazîre muntazam taş 
ve tuğla örgülü, pencereli bir duvarla çev¬ 
rilmiştir. İbrâhim Paşa “Cami-i şerif mu¬ 
kabilinde türbe için ittihaz olunan” bir ar¬ 
sa ayırmıştı. Fakat külliyenin yapımından 
on yedi yıl kadar sonra Girit'te öldüğün¬ 
de buraya gömülmesi mümkün olmadığı 
için türbe de yapılmamıştır. Buna karşı¬ 
lık Sadrazam Seyyid Haşan Paşa'nın aile¬ 
sinden pek çok kişi burada yattığı için 
hazîre âdeta onun aile sofası haline gel¬ 
miştir. Hazîrenin duvarında, cephede iki 
pencerenin üstünde büyük mermer lev¬ 
ha üzerine işlenmiş kitâbe. Haşan Paşa’- 
nın 1156’da (1743) ölen kızı Şerife Ruki- 
ye Hanım’la ilgilidir. Hazîrenin içinde 105 
mezar taşı tesbit edilmiş olup bunlardan 
büyük bir kısmı İbrâhim Paşa’nın oğulları 
ile kızlarına aittir. Çoğunun 1124 (1712), 
1128 (1716), 1134 (1721 -22) tarihlerinde 
vefat etmiş olmasının sebebi bir salgın 
hastalıkta aranabilir. Bunlar dışında Sey¬ 
yid Haşan Paşa'nın 1181'de (1767-68) 
ölen damadı Hacı Seyyid Ömer Ağa ile kızı 
ve oğullarının mezarları da buradadır. 
Seyyid Haşan Paşa ailesinin mezarlarının 
az ileride. Edebiyat Fakültesi karşısında¬ 
ki kendi külliyesi yanında değil de, bura¬ 
da bulunmasının izahı zordur. Buradaki 
en son kabir, 1277 Şevvalinde (Nisan-Ma¬ 
yıs 1861) vefat eden İşkodralı Agâh Paşa- 
zâde Haşan Bey’e aittir. Ayrıca cami ve 
sıbyan mektebinin hizmetlilerinin yanı sı¬ 
ra çarşı esnafına ve ailelerine ait çok sa¬ 
yıda mezar taşı tesbit edilmiştir. Bunla¬ 
rın bazıları sadece şâhideden ibaret, ba¬ 
zıları ise lahitlidir. Hepsi de yapıldıkları 
dönemin üslûbuna uygun olarak işlen¬ 
miştir. 
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1*1 SemavI Eyİce 

F İBRÂHİM PAŞA SARAYI 

İstanbul’da Atmeydanı kenarında 

XVI. yüzyıl başlarında kurulmuş, 
şehrin en muhteşem 
özel saraylarından. 

Sultanahmet'te yer alan sarayın Kanûnî 
Sultan Süleyman devri vezîriâzamı Mak¬ 
bul İbrâhim Paşa tarafından yaptırıldığı 
bilinmektedir. Topkapı Sarayı Müzesi Ar- 
şivi'nde bulunan ve İstanbul Emini Ömer 
Ağa tarafından padişaha takdim edilmiş 
olan 927 (1521) tarihli bir yazıdan sarayın 
mevcut bir konağın önemli değişiklikler, 
eklemeler ve tamirler yapılmak suretiyle 
meydana getirildiği anlaşılmaktadır. İçin¬ 
de bir kule ve çardağı, köşk, hazine oda¬ 
sı. hamam, kiler, mutfaklar, divanhâne, 
hassa evleri, ahır gibi kısımları bulunan 
bu yapı çok kısa bir süre içinde tamam¬ 
lanmıştır. Nitekim seferden dönen pa¬ 
dişah burada ağırlanmış, sadrazamlığa 



İbrahim Paşa Sarayı'nın ön cephesi - 
Sultanahmet / İstanbul 


yükselen İbrâhim Paşa’nm muhteşem dü¬ 
ğünü 1 524’te aynı yerde yapılmıştır. 23 
Receb 931 (16 Mayıs 1525) gecesi meyda¬ 
na gelen bir ayaklanmada şehrin başka 
saray ve konakları ile beraber buraya da 
hücum edilerek kapı ve pencereleri par¬ 
çalanmıştır. Sarayını tamir ettiren İbrâ¬ 
him Paşa, Budin seferi ganimeti olarak 
getirdiği heykelleri 1526’da binanın önü¬ 
ne diktirmiş ve düşmanlarının tenkit ve 
alaylarını üzerine çekmiştir. Hatta bu mü¬ 
nasebetle o çağın şairlerinden Figânı Hz. 
İbrâhim’in putları kaldırdığını, halbuki 
adaşı olan diğer İbrâhim’in şehrin ortası¬ 
na putlar diktirdiğini söyleyerek paşayı 
hicvetmiş ve bu da hayatına mal olmuş¬ 
tur. Paşanın sarayının önüne diktirdiği 
heykeller XVI. yüzyılda çizilen bazı gra¬ 
vürlerde farkedilmektedir. Şehzadelerin 
21 Şevval 936’da (18 Haziran 1530) yapı¬ 
lan sünnet düğünü için İbrâhim Paşa Sa¬ 
rayı önüne, meydana bakan bir kasır inşa 
edilmiş ve Kanûnî bir ay süren eğlence¬ 
leri buradan seyretmiştir. Bilhassa Hü- 
nernûme minyatürleri başta olmak üze¬ 
re bu eğlenceleri gösteren minyatürlerde 
kasrın dış mimarisi kısmen görülebilmek¬ 
tedir. 

İbrâhim Paşa’nın 1536’da idamı üzeri¬ 
ne sarayına devletçe el konulmuş, bir kıs¬ 
mı iç oğlanlarına ayrılmış, bir kısmı sad¬ 
razamlara ve diğer ileri gelenlere tahsis 
edilmeye başlanmıştır. 1566’da vezir, da¬ 
ha sonra Mısır ve Anadolu beylerbeyi olan 
Zal Mahmud Paşa 1574’te II. Selim’in kızı 
Şah Sultan’la burada evlenmiş ve 1580’- 
de vefat edinceye kadar bu sarayda yaşa¬ 
mıştır. 1584’teyapı, acemi oğlanlarına 
ayrılan kısmı dışında kalan bölümleriyle, 
İH. Murad’ın kızı Ayşe Sultan’ia evlenen 
Sadrazam Bosnalı Damad İbrâhim Pa- 
şa’ya intikal etmiştir. İbrâhim Paşa’nın 


1601’de ölümünün ardından malları ve 
sarayı, ertesi yıl Ayşe Sultan’la evlendiri¬ 
len Sadrazam Yemişçi Haşan Paşa’ya tah¬ 
sis edilmiştir. Ancak Haşan Paşa 1603’te 
katledildiğinden sadâreti kısa sürmüş, 
saray bu defa da Ayşe Sultan’ın üçüncü 
eşi Güzelce Mahmud Paşa’ya geçmiştir. 
1605’te Güzelce Mahmud Paşa ile Ay¬ 
şe Sultan ardarda ölünce 1611 ’de saray 
muhtemelen III. Mehmed’in kızlarından 
biriyle evlenmiş olan Kaptanıderyâ Da¬ 
mad Kara (Öküz) Mehmed Paşa’ya, daha 
sonra da I. Ahmed’in kızı Gevherhan Sul¬ 
tan’la evli Kaptanıderyâ Topal Receb Pa¬ 
şa’ya verilmiştir. Uzun süre Receb Paşa’- 
nın adıyla anılan saray, 1632’de sadrazam 
olan paşanın aynı yıl IV. Murad’ın emriyle 
katledilmesi üzerine bu padişahın silâh- 
darı Mustafa Ağa’ya temlik edilmiştir. IV. 
Murad 1640’ta ölünce saray. Sultan İbrâ¬ 
him’in en gözde musâhibi olan Silâhdar 
Yûsuf Paşa’ya verilmiştir. 1645’te padişa¬ 
hın üç yaşındaki kızı Fatma Sultan’la ni- 
kâhlanan Yûsuf Paşa düğünden bir yıl 
sonra idam edilmiştir. Saray, bu defa Fat¬ 
ma Sultan’la evlendirilen bir diğer padi¬ 
şah musâhibi Damad Fazlı (Fazlullah) Pa¬ 
şa’ya verilmişse de bunların sarayda ya¬ 
şamadıkları, Fazlı Paşa’nın İstanbul dışı 
görevlerle merkezden uzaklaştırıldığı bi¬ 
linmektedir. Sarayı 1648’de Sultan İbra¬ 
him’in, Telli Haseki adıyla tanınan gözde¬ 
sine hediye ettiği anlaşılmaktadır. Bun¬ 
dan sonra XVII. yüzyıl boyunca sarayın 
sahipleri sadrazamlar, kaptan-ı deryâlar 
ya da beylerbeyi gibi bürokrasinin en yük¬ 
sek üyeleri ve hânedana damat olan dev¬ 
let ricaline tahsisi devam etmiştir. Evliya 
Çelebi yapının İstanbul’daki vezir saray¬ 
larının en büyüğü olduğunu kaydetmek¬ 
tedir. 

Saray Zilhicce 1062’de (Kasım 1652) 
yanmış, 1720’ye doğru Nevşehirli Damad 
İbrâhim Paşa tarafından tamir ettirilmiş 


İbrâhim Pasa Sarayı'nın ikinci avlusundan bir görünüş 
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veya yeni bir bina yaptırılmışsa da 1154’- 
te (1741) tekrar yanması üzerine artık 
bir daha onarılmamıştır. 1675’teki dep¬ 
remde harap olduğu anlaşılan sarayın 
XVII. yüzyılın son çeyreğine girerken Köp- 
rülüzâde Fâzıl Ahmed Paşa tarafından 
kapatıldığına dair bir kayıt bulunmakta¬ 
dır. Yapımına 1749’da başlanan Nuruos- 
maniye Camii’nin temel hafriyatından çı¬ 
kan toprak İbrâhim Paşa Sarayı'nın hara¬ 
besi ve çevresine döküldüğünden bu bü¬ 
yük yapının kalıntıları da ortadan yok ol¬ 
muştur. 

İbrâhim Paşa Sarayı, Sultanahmet 
Meydanı'na kadar inmekle beraber yanın¬ 
da başka saraylarla Mehterhâne ve Meh- 
terhâne Kasrı da bulunuyordu. Bu sonun¬ 
cu yapıların sarayla ilgisi açık biçimde tes- 
bit edilememiştir. 1553’te Rüstem Paşa¬ 
nın kardeşi Kaptanıderyâ Sinan Paşa'nın 
burada yaptırdığı sarayın da yeri tam ola¬ 
rak anlaşılamamaktadır. Mehterhâne ile 
Mehterhâne Kasrı 1808'e kadar durmuş 
ve Alemdar Vak’ası’nda yanmışsa da 
Mehterhâne Kasrı II. Mahmud tarafın¬ 
dan yeniden yapılarak 1231’de (1816) in¬ 
şaatı tamamlanmıştır. Sonraları defter- 
hâne durumuna getirilen bu binaların 
arasında Türk neo-klasiği üslûbunda ta¬ 
pu dairesi de inşa edilmiştir. İbrâhim Pa¬ 
şa Sarayı’nın ne zaman defterhâne oldu¬ 
ğu bilinmemekle birlikte daha 1755 ön¬ 
cesinde bir bölümünün defterhâne ola¬ 
rak kullanılmaya başlanmış olması müm¬ 
kündür. Aralarında belki bir de eski ker¬ 
vansaray olan bu girift, plan düzenleri ve 
mimarileri iyice çapraşık yapıların bir kıs¬ 
mı 1939’a kadar cezaevi olarak kullanılı¬ 
yor, bir kısmı ise orduya ait bulunuyordu. 

Meydanda yeni bir adliye sarayının ya¬ 
pılmasının uygun görülmesi üzerine bu¬ 
nun için eski binaların yıkılması kararlaş¬ 
tırıldığında mevcut eski yapıların adı me¬ 
selesi tartışmalara yol açmıştır. Bazıları¬ 
na göre Sultanahmet Meydanı kenarın¬ 
da sıralanan eski yapılar yüzyıllar boyun¬ 
ca çok değişen, kısmen bozulan İbrâhim 
Paşa Sarayı’nın kalıntılarından başka bir 
şey değildi. Bazılarına göre ise sarayın 
meydana bakan dar bir yüzü vardı ve sa¬ 
ray arkaya doğru uzanıyordu. Bugün 
ayakta duran yapılar onun değil Çadır 
Mehterhânesi ile Mehterhâne Kasrı'nın 
ve belki de bir kervansarayın kalıntıları¬ 
dır. İbrâhim Paşa Sarayı’ndan, arkadaki 
sahada mahalle içinde sadece bazı şekil¬ 
siz duvar parçaları ile bir hamam harabe¬ 
si kalmıştır. Yeterli ve ciddi bir inceleme 
yapılmadığından ayakta duran yapıların 
mahiyeti ve o tarihteki binalarla ilişkisi 
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açık surette ortaya konulamadan yıkıma 
başlanmış ve birbirine bitişik büyük bir 
yapı topluluğu teşkil eden bu mimari 
manzumenin bir kanadı ortadan kaldırıl¬ 
mıştır. 

Müstahkem görünüşlü olan saray, Os¬ 
manlI saraylarının geleneksel kabul edi¬ 
len mekân organizasyonunu yansıtmak¬ 
tadır. Özgün haliyle meydana doğru alça¬ 
lan bir alanda cephesinin toplam genişliği 
140 m. olarak inşa edilmiş, dört avlu et¬ 
rafında yerleştirilmiştir. Bugün Tapu ve 
Kadastro Dairesi’nin arkasında kalan bi¬ 
rinci avlu aslında bir cephesiyle Atmeyda- 
nı’na açılıyordu. Avlunun iki yan cephe¬ 
sinde yer alan kapılarla sarayın ikinci ve 
üçüncü avlularına geçiliyordu. Yine mey¬ 
dana paralel uzanan üçüncü cephenin bir 
yanında ise günümüze gelemeyen bir 
rampa ile ulaşılan, yalnız padişahın ata 
binmiş olarak geçebileceği asıl giriş bu¬ 
lunuyordu. Bu avlunun sağındaki kapının 
yanında Defter-i Hâkânî Emini Server 
Dede’nin türbesi vardı. Sarayın çöküş ve 
parçalanış sürecinde önce defterhâne bi¬ 
nası bu avluda inşa edilmişti. Daha sonra 
da Tapu ve Kadastro Dairesi’ne bağlanan 
sarayın bu bölümü özgün yapısını kaybet¬ 
miş bulunmaktadır. 

İkinci avlu sarayın ilk inşasından geri¬ 
ye kalan tek avludur ve esas olarak Türk 
ve İslâm Eserleri Müzesi’nin büyük iç av¬ 
lusuna denk düşmektedir. Birinci avludan 
daha yüksek seviyede olan bu mekâna bir 


İbrahim Paşa Sarayı'nın ön cephesindeki padişahın seyir 
köşkü (restorasyon görmüştür) 



dizi merdiven ve kapıdan geçilerek ulaşıl¬ 
maktadır. İkinci avlu minyatürlerde, pa¬ 
dişahın görüldüğü balkonun sağında onun 
gösterileri rahatça izleyebileceği, ancak 
dışarıdan içerisinin görünmemesini sağ¬ 
layacak ahşap kafesli bir seyirliğin arka¬ 
sına isabet eden ağaçlıklı bir alan olarak 
resmedilmektedir. Sarayla meydan ara¬ 
sındaki seviye farkı sebebiyle ikinci avlu¬ 
nun meydana bakan doğu cephesi bir is¬ 
tinat galerisi üzerine oturtulmuştur. Bu 
istinat galerisi, beşik tonozlu kemerlerle 
birbirine ve meydana açılan mekânlardan 
oluşur. Meydan cephesinde bodrum kat¬ 
larının dükkân ve ahır olarak kullanılmış 
olması muhtemeldir. Her halükârda bu 
mekânların sarayla bağlantısı yoktur. Ga¬ 
lerinin hemen arkasında ikinci avlunun 
toprak zemini yükselmektedir. îkinci av¬ 
lunun zemin katında güney, batı ve ku¬ 
zey cephelerini birbirine açılan koğuşlar 
biçiminde tonozlu mekânlar çevirir. Bu 
mekânları avluya ve bugün arkada yıkıl¬ 
mış olan sarayın diğer bölümlerine bağ¬ 
layan kapılar bulunmaktadır. Halen giri¬ 
şin üzerinde yer alan köşk, minyatürlerde 
resmedilen ve muhtemelen padişah dı¬ 
şındaki hânedan üyelerinin törenleri sey¬ 
rettiği köşktür. Ancak bugün burada gö¬ 
rülen mimari parçalar zaman içindeki bir¬ 
çok değişikliğin ve onarımın izlerini taşı¬ 
maktadır. İkinci avlunun batı ve kuzey yö¬ 
nünde ikinci katta bulunan mekânlar da 
batıda tonoz, kuzeyde kubbelerle örtül¬ 
müştür. İçlerinde ocakların mevcut oldu¬ 
ğu bu mekânların önünde kubbeli bir re¬ 
vak yer almaktadır. Padişahların Atmey- 
danı’na geldiklerinde eğlenceleri seyret¬ 
tikleri yer sarayın ve ikinci avlunun güne¬ 
yindeki divanhanedir. Bu bölümün birçok 
kaynakta "kasır, köşk, taht" olarak söz 
edilen ve minyatürlerde görülen şahnişi¬ 
ni de son restorasyonlarda yeniden inşa 
edilmiştir. Kaynaklardan, divanhâne du¬ 
varlarının çinilerle bezeli olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Avluya bakan cephesi harap va¬ 
ziyette yakın zamana kadar gelmiş, ancak 
duvara gömülü kırmızı sütun izleri bulun¬ 
duğundan kırmızı boyalı ahşap kemerler¬ 
le birbirine bağlı ahşap sütunlarla çevrili 
olacak biçimde restore edilmiştir. Divan- 
hânenin ardında bir kapıyla geçilen kışlık 
divanhâne ya da iç divanhâne yer almak¬ 
tadır. Kışlık divanhanenin güney cephe¬ 
sinde görülen bir kapı ise burada ek bir 
bina olduğunu düşündürmektedir. 

Ana cepheye dik gelen sarayın kuzey 
cephesinin bir bölümünü oluşturan üçün¬ 
cü avlu sarayın en küçük avlusuydu. Üç 
cephesini, alt katta avlu kenarlarına dik 
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İBRAHİM RIFAT PASA 



İbrahim Paşa Sarayı ve önündeki Atmeydanı'nı tasvir eden 
bir minyatür (Hünernâme, TSMK, Hazine, nr. 1524, vr. 
250“) 


beşik tonozlardan oluşan koğuşlar, üst 
katta eşit büyüklükteki kubbeli odalar 
ve önlerinde revaklar çeviriyordu. Üçüncü 
avlunun dördüncü (batı) cephesi ise sara¬ 
yın dördüncü avlusunun bulunduğu bölü¬ 
me bitişikti. Dikkati çeken önemli bir nok¬ 
ta, 1582’de yapılan sünnet düğünü önce¬ 
sinde gerçekleştirilen yenileme faaliyeti 
sırasında ana girişin buraya aktarılmış 
olmasıdır. Günümüzde bu avlunun yerin¬ 
de Adalet Sarayı Arşiv Dairesi yer almak¬ 
tadır. 

Üçüncü avlunun arka cephesine bitişik 
olan dördüncü avlu 1939'da Adliye Sara- 
yı’na yer açmak için tamamen yıkılmıştır. 
Yıkım öncesi yapılan mimari çizimlerle fo¬ 
toğraflardan, dördüncü avlunun da eşit 
büyüklükteki kubbeli odalar ve önlerin¬ 
de revaklarla çevrili olduğu anlaşılmak¬ 
tadır. 

Sarayın iç mekân kullanımına dair çok 
sağlıklı bilgi yoktur. Ancak Osmanlı saray¬ 
larının genel mekân organizasyonu te¬ 
mel alınarak bazı tesbitlerde bulunmak, 
kule, hazine, mutfak, hamam, helâ ve 
ahır gibi mekânları yerleştirmek müm¬ 
kün olabilmektedir. Bu konudaki bilgiler 
İbrâhim Paşa Sarayı’nı etraflı bir surette 
incelemiş olan Tülay Artan’ın makalesin¬ 
de yer almaktadır (bk. bibi.). 


İbrâhim Paşa Sarayı’nı kulesiyle göste¬ 
ren basit bir resmi. Matrakçı Nasuh’un 
Beyân-ı Menâzil-i Sefer-i Irâkeyn adlı 
eserinde görülmektedir. 1533’te İstan¬ 
bul’a gelen Flaman C. D. Schepper hâtıra- 
tmda sarayı kısaca tarif etmekte, kesme 
taştan bir yapı olduğunu söyleyerek İtal¬ 
yan tarzında yapıldığına işaret etmekte¬ 
dir. Meydana açılan bir kapıdan girilen sa¬ 
ray arka arkaya iki iç avluya sahip bulunu¬ 
yordu. XVI. yüzyıla ait Surnâme minya¬ 
türlerinde de kasrın meydana bakan cep¬ 
hesi görülür. XVIII ve XIX. yüzyıllarda 
Batılı ressamlar tarafından Sultanahmet 
Meydanı’nın resimleri yapıldığında. Sul¬ 
tan Ahmed Camii karşısında belirtilen 
kuleli ve ön cephesinin altında revak olan 
yapının İbrâhim Paşa Sarayı ile ilgisi pek 
anlaşılamamıştır. Meydanın bir kenarın¬ 
da Adliye Sarayı ile meydan arasında ka¬ 
lan alanı kaplayan büyük yapı topluluğu¬ 
nun içinde saraydan kalan parçaların bu¬ 
lunup bulunmadığı tesbite muhtaçtır. Fî- 
ruz Ağa Camii tarafındaki kısımların sa¬ 
rayla bir ilgileri olmadığı kesin olmakla 
beraber aksi taraftaki bina blokunun için¬ 
de saraydan kalmış parçaların bulunması 
mümkündür. Son yıllarda Üçler sokağına 
komşu olan tarafın tamirine başlanmış 
ve burasının Türk ve İslâm Eserleri Müze- 
si’nin bir bölümü olarak kullanılmak üze¬ 
re gerekli projeleri hazırlanmıştır. Büyük 
çalışmalar sonunda mimar Hüsrev Tayla 
idaresinde mevcut eski yapılar ayıklana¬ 
rak bazı bölümler ihya edilmiş ve burası 
Türk ve İslâm Eserleri Müzesi olarak dü¬ 
zenlenmiştir. Sarayın tarihçesi hakkın- 
daki tartışmalar Sedat Çetintaş, İbrahim 
Hakkı KonyalI, Zarif Orgun tarafından 
yayımlanan kitap ve makalelere konu ol¬ 
duktan başka Nurhan Atasoy da İbrâhim 
Paşa Sarayı hakkındaki bütün bilgileri bir 
araya getiren büyük bir monografya ha¬ 
zırlamıştır. Bunun dışında son restoras¬ 
yonu idare eden Hüsrev Tayla çalışmala¬ 
rını özetleyen bir rapor neşretmiştir (bk. 
bibi.). 
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İBRÂHİM PEÇEVÎ 
(bk. PEÇUYLU İBRÂHİM). 

İBRÂHİM REŞÎD 
(bk. DÜVEYHÎ). 


İBRÂHİM RİFAT PAŞA 

(1857-1935) 

Mısır emîr-i haclarından, 
Mir^âtü’l-Haremeyn müellifi. 


18 Cemâziyelevvel 1273’te (15 Ocak 
1857) Asyût’ta dünyaya geldi. Babası 
Süveyfî b. Abdülcevâd doğumundan iki 
ay önce vefat ettiği için terbiyesini annesi 
üstlendi. İlk öğrenimi esnasında Kur’ân-ı 
Kerîm’i ezberledi. On dört yaşında As- 
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İBRAHİM RİFAT PAŞA 


yût'ta Medresetü’l-Emîriyye'ye girdi. Ka- 
hire'de 1873’te başladığı el-Medresetü’t- 
techîziyye’de altı ay okuduktan sonra ba¬ 
şarılı öğrencilerin alındığı Medresetü'l- 
harbiyye'ye geçti. Üç yıl süren eğitiminin 
ardından kendisine 3 Aralık 1876'da Hi- 
div İsmâil Paşa tarafından mülâzım-ı sâ¬ 
nı rütbesi verildi. İngiliz ve Fransızlar’ın 
baskısıyla yürürlüğe konan tasarruf ted¬ 
birleri çerçevesinde pek çok subayla bir¬ 
likte açığa alındı. Nisan 1879-Ocak 1880 
tarihleri arasını kapsayan bu süre zarfın¬ 
da Ezher'e devam etti. Burada Ezher şey¬ 
hi Muhammed b. Muhammed el-Enbâ- 
bî, Muhammed Ali el-Besyûnî el-Beybânî 
ve Şeyh el-Mansûrî gibi âlimlerden dinî 
konularda ders aldı. 

1880-1881 yıllarında önce Sûhâc'da, 
ardından Ebûşûşa’da süvari eri olarak 
görev yaptı. İngilizler Mısır’ı işgal edince 
(1882) Kahire’ye çağrıldı ve Mayıs 1883’- 
te Hidiv Tevfik Paşa tarafından kendisine 
mülâzım-ı evvel rütbesi verildi. Bundan 
sonra hızla yükseldi; 1884’te yüzbaşı, 
1891'de sâğ (yüzbaşı ile binbaşı arasında 
bir rütbe) ve 1896'da binbaşı oldu. 1885- 
1889 yıllarında Sudan sınırındaki birlikte 
görev aldı. İngiliz işgali altındaki Mısır ile 
Mehdî hareketinin sürdüğü Sudan ara¬ 
sında meydana gelen çarpışmalara katıl¬ 
dı. Nisan 1899'da Hidiv Abbas Hilmi’nin 
yaverliğine tayin edildi. Kasım 1900’de 
kâimmakâm oldu. 26 Aralık’ta mahmil 
birliğinin kumandanlığına getirilmesi üze¬ 
rine 1901 baharında hacca gitti. Ocak 
1902'de miralaylığa yükseldi ve Hidiv Mu¬ 
hafız Birliği’nin kumandanı oldu. Aynı yı¬ 
lın ekim ayında askeriyedeki görevinden 
emekliye ayrıldı. Böylece hidivin yaveri ve 
Hidiv Muhafız Birliği’nin kumandanı ola¬ 
rak dört yıl boyunca bulunduğu hidivin 
kabinesindeki üyeliği de sona ermiş oldu 
(Stratkötter, s. 19). 

1 Aralık 1902’de emîr-i hac olarak ta¬ 
yin edilmesiyle birlikte kendisine II. Ab- 
dülhamid tarafından livâ rütbesi tevcih 


İbrahim 
Rifat Pa$a 


edildi (ilgili ferman için bk. Mir’âtü’l-Ha- 
remeyn, 356 numaralı resim). Emîr-i hac 
vazifesi ikinci defa 25 Ekim 1903 ve üçün¬ 
cü defa 4 Kasım 1907’de verildi. 1903, 
1904 ve 1908 yıllarının bahar aylarında 
Mısır’dan Hicaz’a hac için giden mahmil 
kervanlarının kumandanlığını yaptı. İb- 
râhim Rifat Paşa, gerek askeriyedeki gö¬ 
revleri esnasında gerekse emekliye ayrıl¬ 
dıktan sonra veraset mahkemesiyle kar¬ 
ma mahkemelerdeki üyeliklerini devam 
ettirdi. Ayrıca kooperatif başkanlığında 
bulundu. Kahire’de vefat eden İbrâhim 
Rifat Paşa, askeriyedeki üstün başarı¬ 
larından ötürü çeşitli OsmanlI nişan ve 
madalyalarını almaya hak kazanmıştı 
(madalyalar ve ilgili fermanların resimle¬ 
ri için bk. a.g.e., 358, 359, 360, 361 numa¬ 
ralı resimler). 

İbrâhim Rifat Paşa, mahmil birliğinin 
kumandanı ve emîr-i hac olarak Hicaz’a 
yaptığı seyahatlerini anlattığı M ir'âtü'l- 
Haıemeyn adlı Arapça eseriyle tanın¬ 
maktadır (1-11, Kahire 1344/1925). Eserin 
önsözünde, hac farizasını yerine getirme¬ 
sine imkân verdiği için Allah’a bir şükür 
ifadesi olarak Mir’âtü'l-Haremeyn'i 
kaleme aldığını belirtir ve kitabında hac 
hakkında her şeyi kaydettiğini ifade eder. 
Kitapta yolculukesnasında kendisinin 
çektiği 360’ın üzerinde fotoğrafa da yer 
verilmiştir. İbrâhim Rifat Paşa eserini ya¬ 
zarken din, tarih ve coğrafyaya dair mo¬ 
dern ve klasik birçok kaynaktan faydalan¬ 
mıştır (bunların bir listesi için bk. a.g.e., 
II, 362-364). Kitabın bazı bölümleri de baş¬ 
ka yazarlarca kaleme alınmıştır. Nitekim 
bölgenin coğrafî ve tarihî durumunun 
anlatıldığı bölümler (I, 143-177) Abdül- 
hamid Efendi el-Abbâdî ve İbrâhim Ri- 
fat'ın hayatının anlatıldığı kısım (II, 365- 
373) “habîr münsif” şeklinde nitelendiri¬ 
len bir kişi tarafından yazılmıştır. 

Eserin 1. cildinde önce 1901 yılında ya¬ 
pılan hac seyahati anlatılır. Burada ker¬ 
vanın yola çıkışından başlayarak Mekke 
ve Medine’ye kadar gerçekleştirilen yol¬ 
culuk, ziyaret edilen yerler ve bu yerler¬ 
de yaşayan insanlar hakkında bilgi yer 
alır. Bu arada hac mekânlarının tarihçesi 
de verilir. Mekke-i Mükerreme, Mescid-i 
Harâm, Kâbe, Arafat, Medîne-i Münevve¬ 
re ve Mescid-i Nebevî ayrıntılı bir şekilde 
anlatılır. Ayrıca diğer mukaddes mekân¬ 
lar, idari kurumlar, şehrin insanları, gele¬ 
nekleri, iklimi, para birimleri, ticaret ve 
su tedariki gibi konular ele alınır. Bu bö¬ 
lümün sonuna, Mekke’nin fethinden iti¬ 
baren 1924 yılına kadar burada emirlik 
yapan kişilerin ve şehrin belli başlı İslâm 


şehirlerine uzaklığının kaydedildiği bir 
liste eklenmiştir. II. ciltte İbrâhim Rifat 
Paşa’nın 1903, 1904 ve 1908 yıllarındaki 
hac ziyaretleri anlatılır. Hac organizasyo¬ 
nu, mahmil kervanlarının Hicaz’daki si¬ 
yasî ve İktisadî fonksiyonları, hac esna¬ 
sında karşılaşılan güçlükler ve özellikle 
bedevî Araplar’m hac kervanlarına yap¬ 
tıkları saldırılar üzerinde durulur. Müel¬ 
lif, dördüncü seyahatini anlatırken Os¬ 
manlI sultanının Mekke şerifi, Hicaz vali¬ 
si, Mekke ve Medine kadılarının tayiniy¬ 
le ilgili fermanlarına ve bunların Arapça 
tercümelerine yer vermiştir. 

İbrâhim Rifat Paşa’nın hac kervanları¬ 
na kumandanlık yaparak böyle bir orga¬ 
nizasyonun başında bulunması, onun 
eserine diğer seyahatnamelerden farklı 
bir nitelik kazandırmıştır. Öte yandan bol 
fotoğraf ve muhtemelen kendisi tarafın¬ 
dan hazırlanan haritalarla zenginleştiri¬ 
len eser bu yönüyle de bir belge niteliğin¬ 
dedir. İbrâhim Rifat Paşa’nın fotoğrafını 
çektiği mekânlardan pek çoğu bugün ya 
değişmiş veya yok olmuştur. Eser, hac or¬ 
ganizasyonlarının uğradığı değişikliklerin 
takip edilebilmesi açısından da ayrı bir 
öneme sahiptir. Mir'âtü'l-Haremeyrim 
neşredilmesi basın dünyasında büyük 
yankı uyandırmış; el-Ehıâm, el-Ahbâr, 
el-Mukattam, el-Muşavver, el-Belâğ, 
el-Hilâl, Kevkebü'ş-Şark ve es-Siyâse 
gibi gazete ve dergilerde çeşitli tanıtım 
yazıları çıkmış, bunların hepsi de eserden 
ve yazarından övgüyle söz etmiştir (bu 
yazılar için bk. a.g.e., I, 1-16). 
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İSI Hilal Görgün 

r ... . ~I 

İBRAHİM RODOSI 

(ö. 1201/1787) 

Osmanlı hattatı. 

L J 

Rodos adasında doğdu. Tahsil için İs¬ 
tanbul’a gitti. Sülüs ve nesih yazılarını İs¬ 
mâil Zühdü Ağa'dan (Eski) meşkederken 
onun vefatı üzerine (1144/1731) en iyi öğ¬ 
rencisi Kâtibzâde Mustafa Efendi’den ta¬ 
mamlayarak icâzet aldı. Medrese tahsi¬ 
linden sonra kadılık yaptı. Devrin Rumeli 
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kadıları arasında adından övgüyle bahse¬ 
dilen bir şahsiyet olarak tanındı. Ayrıca 
Bursa’da kadılık yaptığı yıllarda Durmuş- 
zâde Ahmed Efendi'nin talebelerinden 
Seyyid Mustafa Âsim Efendi’den ta'lik öğ¬ 
rendi. Vefatında Edirnekapı Mezarlığın¬ 
da şair Bâkî'nin yanma defnedildi. 

Sultan I. Mahmud devrinin meşhur 
hattatları arasında yer alan Rodosî’nin 
müze ve kütüphanelerde sülüs ve nesih 
pek çok eseri vardır. Topkapı Sarayı Müze¬ 
si Kütüphanesi (Hazine, nr. 2299/54), Dâ- 
rü'l-kütübi’l-Mısriyye(el-Fünûnü'l-Cemî- 
le, nr. 71,72;Tal'at, nr. 10) ve Ekrem Hak¬ 
kı Ayverdi hat koleksiyonunda sülüs-ne- 
sih kıtalar ve bir sülüs-nesih murakka’ İb- 
râhim Rodosî’nin sanatında ulaştığı sevi¬ 
yeyi gösteren güzel örneklerdir. Rodosî’¬ 
nin yetiştirdiği öğrencilerden Mustafa 
Kütâhî ve Galata Sarayı yazı hocası Yûsuf 
Hâfız önde gelen OsmanlI hattatları ara¬ 
sında yer alır. Ayrıca Süleyman b. Ahmed, 
Mir'ât-ı Hattatın adlı eserinde Kösten- 
dilî Ahmed Efendi, Üsküdarlı Hatipzâde 
Hacı Mustafa Efendi ve BosnalI Mustafa 
Ağayı da gördüğü eserlerinden dolayı Ro¬ 
dosî’nin talebesi olarak kaydetmiştir. 
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B M. Uğur Derman 

İBRAHİM b. SA‘D 

Ebû İshâk İbrahim b. Sa’d 
b. İbrahim ez-Zührî 
(ö. 183/799) 

^ Hadis hafızı, fakih. 

108’de (726) Medine’de doğdu. Aşere-i 
mübeşşereden Abdurrahman b. Avf’ın 
torunu olan babası rivayetleri Kütüb-i 
S itte' de yer alan bir muhaddis ve fakih- 
ti; Medine'de kadılık yapmıştı. İbrâhim’in 
yetişmesinde İbn Şihâb ez-Zührî’nin bü¬ 
yük katkısı olmuş, İbrahim ayrıca Saffân 
b. Süleym, Sâlih b. Keysân, İbn İshak, Ab¬ 
dullah b. Muhammed b. Akil, Hişâm b. 
Urve, Muhammed b. İkrime el-Mahzû- 
mî’den rivayette bulunmuştur. Kendisin¬ 
den oğulları Ya’küb ve Sa’d ile Şu’be b. 
Haccâc, Leys b. Sa’d, Bişr el-Hâfî, İbnü’l- 
Mâcişûn, Abdurrahman b. Mehdî, Ahmed 
b. Hanbel, Ebû Dâvûd et-Tayâlisî hadis 
rivayet etmiştir. Döneminde Medine'de 
onun en çokhadis bilen kişi olduğu, İbn 


İbrahim 
Rodosî'nin 
sülüs-nesih 
kıtası 
(Rado, s. 153) 



İshak’tan sadece ahkâm konusunda yap¬ 
tığı rivayetlerin 17.000 civarında bulun¬ 
duğu belirtilmekte (Hatîb, VI, 83). Zehe- 
bî ise farklı senedler ve mükerrerlerle bu 
sayıya ulaşıldığını, gerçekte söz konusu 
rivayetlerin bu rakamın onda birine dahi 
ulaşmadığını kaydeder (AHâmü’n-nübe- 
/â 3 , VII, 40). İbrahim b. Sa’d, ömrünün 
sonuna doğru oğullarından biriyle Bağ¬ 
dat’a yerleştiğinden çok sayıda Iraklı ken¬ 
disinden hadis almış, Abbâsî Halifesi Hâ- 
rûnürreşîd ona ikramda bulunmuş, fet¬ 
valar sormuş (Hatîb, VI, 84-, Safedî, V, 352), 
beytülmâlin velayeti görevi de kendisine 
verilmiştir. Rivayetleri Kütüb-i Süte’ de 
yer alan İbrâhim b. Sa’d 183’te(799) Bağ¬ 
dat'ta vefat etti; bu tarih 182 (798), 184 
ve 185 olarak da zikredilmiştir. 

Ahmed b. Hanbel, İbrâhim b. Sa’d’m 
sika, hadislerinin “müstakim" olduğunu 
söylemiş, Yahyâ b. Maîn, özellikle Zührî’- 
den yaptığı rivayetleri başkalarının riva¬ 
yetlerine tercih ederek onun için sika, 
hüccet veya “leyse bihî be’s” ifadelerine 
yer vermiştir. Abdullah b. Abdurrahman 
ed-Dârimî, Ebü’l-Hasan el-İclî ve İbn Adî 
de onun için sika terimini kullanırken Ebû 
Hâtim er-Râzî bir rivayete göre sika, di¬ 
ğer bir rivayete göre ise “leyse bihî be's” 
demiş, Vekî' b. Cerrâh, sika olup olmadı¬ 
ğını bilmediği gerekçesiyle başlangıçta 
rivayette bulunmamışsa da daha sonra 
ondan hadis almıştır. 

Aynı zamanda fakih olan İbrâhim b. 
Sa’d, ud çalarak şarkı söylemeyi ve mûsi¬ 
ki dinlemeyi câiz gördüğü için eleştirilmiş, 
Zehebî ise mûsikiye dair kesin bir nas ol¬ 
madığı için onun tenkit edilemeyeceğini 
belirtmiştir. Kendisine yöneltilen eleştiri¬ 
ler sebebiyle biyografisine Mîzânü'l-fti- 
dûl’de yer veren Zehebî hadislerinin de¬ 
lil olarak kabul edilmesi, cerh ve ta’dîlde 
görüşüne başvurulacak münekkitler ara¬ 
sında sayılması dolayısıyla onu Zikru men 
yıftemedü kavlühû fi'l-cerh ve't-ta c - 
dîl, er-Ruvâtü'ş-şikâtü'l-mütekellem fi¬ 


ilim bimû lâ yûcibü reddehüm ve Tez- 
kiretü'l-huffâz gibi eserlerine de almış¬ 
tır. İbn İshak'm es-Sîre 'sinin râvilerinden 
olan İbrâhim b. Sa’d'ın bazı hadislerini ih¬ 
tiva eden bir cüzün VIII. yüzyılda istinsah 
edilmiş nüshası Dârü’I-kütübiî-Mısriyye’- 
de (Hadis, nr. 1558, vr. 373-392) bulun¬ 
maktadır (Sezgin, 1, 95). 
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iffil Al! Toksari 

İBRÂHİM b. SEYYÂR 
(bk. NAZZÂM). 

P İBRÂHİM b. SİNÂN b. SÂBİT 1 

(23uÜ ^ 0^- w Of p»* , jf!) 

Ebû İshâk İbrahim b. Sinan 

b. Sâbit b. Kurre es-Sâbiî 
(ö. 335/946-47) 

Matematikçi ve astronom. 

296’da (909) Bağdat’ta doğdu. Aslen 
Harranlı Sâbiîler’den olup tanınmış bir 
aileden gelmektedir. Babası hekim ve 
matematikçi Sinân b. Sâbit. dedesi, Hali- 
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fe Me'mûn’un kurduğu Beytülhikme’nin 
bilgin kadrosu içinde yer alan mütercim 
ve matematikçi Sâbit b. Kurre'dir. Soylu 
bir aileye mensup olmasının sağladığı ge¬ 
niş imkânlardan faydalanarak iyi bir tah¬ 
sil gördü ve babasıyla onun arkadaşları¬ 
nın yanında bir matematikçi olarak yetiş¬ 
ti. Otobiyografisinden anlaşıldığına göre 
( Resâ’il, s. 23-30) matematik alanındaki 
araştırmalarına on beş yaşında başlamış 
ve Kitâbü Âlâti'l-azlâl adlı risâlesini on 
altı veya on yedi yaşlarında iken yazmış¬ 
tır. 

Kitâb fî harekâti'ş-şems adlı eserinin 
baş tarafında, öteden beri güneş hakkın¬ 
da gözlem yapmayı ve bunun sonucunu 
bir kitap halinde ortaya koymayı düşün¬ 
düğünü, ancak hükümdarın uyguladığı 
baskı sebebiyle kaçıp saklandığı için bu 
konudaki kaynak eserlerden yoksun kal¬ 
dığını, bozulan yaşama düzenini yoluna 
koyma ve geçimini sağlamanın dışında 
planını gerçekleştirmeye fırsat bulama¬ 
dığını anlatmakta (a.g. e., s. 275), fakat 
niçin saklandığını belirtmemektedir. An¬ 
cak babası Sinân b. Sâbit’in, hekimbaşısı 
ve dostu olduğu Halife Kâhir-Billâh’ın İs¬ 
lâmiyet’i kabul etmesi için yaptığı baskı 
karşısında korkup Horasan’a kaçtığı, bir 
müddet sonra da Bağdat’a dönerek ken¬ 
di isteğiyle İslâm’a girdiği bilinmekte (İb- 
nü'l-Kıftî, s, 190), oğlu İbrâhim’in de bu 
olayları onunla birlikte yaşadığı tahmin 
edilmektedir. Kaynaklarda her ne kadar 
kendisinin de babası gibi İslâmiyet’i seç¬ 
tiği kaydedilmekteyse de eserlerinde bes¬ 
mele, hamdele ve salveleye yer vermedi¬ 
ğine bakarak bunun zevahiri kurtarmak¬ 
tan öteye gitmediği söylenebilir. İbrâhim 
b. Sinân yakalandığı ciğer hastalığından 
kurtulamayarak Bağdat’ta öldü (İbn Ebû 
Usaybia, s. 307). 

İslâm bilim tarihinde Benî Mûsâ'dan 
sonra gelen dördüncü kuşağa mensup 
olan İbrâhim b. Sinân zengin bir geçmişin 
mirasçısıydı. Zira onun dönemine kadar 
belli başlı matematik metinleri tercüme 
edilmiş, bu alanda geliştirilen araştırma 
yöntem ve teknikleri köklü biçimde yer¬ 
leşmişti. Meselâ Muhammed b. Mûsâ el- 
Hârizmî’den Ebû Kâmil’e uzanan cebir¬ 
ciler geleneği, Abbas b. Saîd el-Cevherî, 
Neyrîzî gibi Öklidci literatürü izleyen ge- 
ometriciler geleneği, nihayet dedesi Sâ¬ 
bit b. Kurre gibi bilginler sayesinde de¬ 
vam eden Benî Mûsâ geleneği bu alanda 
önemli sonuçlara ulaşmış, yeni yöntem¬ 
ler ve farklı teoriler geliştirmişti. İbrâhim 
b. Sinân, bu birikimden yararlanarak ge¬ 
ometrik dönüşümlerle koni kesitlerine ve 
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bunların parabolün bir kısmının ölçümü¬ 
ne uygulanmasına dair incelemesini iler¬ 
letmiş ve astronomi aletlerine dair genel 
bir teoriye ulaşmak amacıyla güneş sa¬ 
atleri hakkındaki çalışmasını derinleştir¬ 
miştir. 

Eserleri. İbrâhim b. Sinân çalışmaları¬ 
nı tanıtmak üzere yazdığı risâlede bu ri¬ 
sâlesini kendi eserlerinin başkalarına, 
başkalarınınkilerin de kendisine mal edil¬ 
memesi için kaleme aldığını söyler. Bu¬ 
rada tanıtılan eser sayısı dokuzsa da kla¬ 
sik kaynaklar bu sayının daha fazla oldu¬ 
ğunu kaydetmektedir. Bankipûr Oriental 
Public Library’deki mecmuada (nr. 2468) 
yer alan risâlelerden Bîrûnî ve İbrâhim b. 
Sinân'a ait olanlar 1948’de Haydarâbâd’- 
da iki ayrı cilt halinde yayımlanmış, ancak 
bu yayında iki âlimin geometrik çizimleri 
birbirine karıştırılmıştır. Daha sonra Ah- 
med Selîm Saîdân, İbrâhim b. Sinân'a ait 
aşağıdaki ilk yedi risâleyi Resâ^ilü İbn Si¬ 
nân adı altında daha dikkatli bir çalış¬ 
mayla yeniden yayımlamıştır (Küveyt 
1403/1983); 1. Mm’ellefâtü İbn Sinân. 
İbrâhim b. Sinân, bu risâlede eserlerini 
mahiyet ve muhtevalarıyla birlikte tanıt¬ 
makta, baş tarafta da ailece yaşadıkları 
sıkıntıya temas ederek çalışmalarını han¬ 
gi şartlar altında sürdürdüğünü belirt¬ 
mektedir (Resâ’il, s. 1 9-30). 2. Risâle fî 
resmi'l-kutû c i'ş-şelâşe. Üç koni kesitinin 
çizimini konu alan eserde müellif geo¬ 
metrik dönüşümlere başvurur. Apolloni- 
os'tan yararlanmak suretiyle bir dikgen 
benzerliği yardımıyla daireyi dönüştüre¬ 
rek elips çizer. Sağ kenarı enine eksene 
eşit olan özel bir hiperbolden faydalana¬ 
rak bütün hiperbolleri çıkarır. Bu arada 
çağdaşı geometricilerin sadece analiz yön¬ 
temini kullanıp Apoilonios’a ters düştük¬ 
lerini, kendisinin ise analiz ve sentezi bir¬ 
likte kullandığını anlatır. Risâlede onun 
biri didaktik, diğeri lojik olmak üzere iki 
amaç güttüğü anlaşılmaktadır. Bu yön¬ 
tem, bir yandan okuyucuya geometrik 
problemleri çözmenin yolunu gösterirken 
bir yandan da bu problemleri tasnif ede¬ 
rek o konuda düşünmeye, çözümlerde 
analiz ve sentezin yararlarına dair bilgi 
verir (a.g.e., s. 41-50). 3. Risâle fî misâ- 
hati'l-kafi'l-mükâfî. Müellif, parabolün 
ölçümüyle ilgili olan bu çalışmasının ilk 
bölümünde geometrik dönüşümlerde üç¬ 
gen ve çokgenlerin alanlarının oranlarını 
koruduğunu, ikinci bölümde ise ortak üç¬ 
genin taban alanındaki parabolün bir bö¬ 
lümünün alan oranı ile eşit olduğunu ve 
yine bu eşitliğin türdeşlerinin oranların¬ 
da da aynen görüldüğünü birer teorem¬ 


le kanıtlar (a.g.e., s. 55-56). 4. Risâle fî ta- 
rîki’t-tahlîl ve't-terkîb. Gerek geometrik 
gerekse cebrik problemlerin çözümünde 
analiz ve sentezin birbirini izleyen iki yön¬ 
tem olduğunu anlatan müellif bunların 
önemini vurgulamaya çalışır. Ona göre 
Öklid’in sıkça başvurduğu sentez, sadece 
problemin çözüm yollarını gösterdiği için 
pedagoji alanında faydalı olan bir yöntem¬ 
dir; analiz ise neden ve niçinler üzerinde 
durarak araştırmacıya problemi temel¬ 
den kavrama ve yeni hipotezler geliştir¬ 
me imkânı sağlar. Genellikle Apollonios’un 
sentez yöntemini uyguladığını belirten İb¬ 
râhim b. Sinân birçok mühendisin bu yön¬ 
temi ihmal etmesinden yakınır (a.g.e., s. 
77-142). S. el-Mesâ'ilü'l-muhtâre. Bü¬ 
yük ölçüde Öklid geometrisinin izlerini ta¬ 
şıyan eser, o dönemde bu ilmin ne kadar 
gelişmiş olduğunun bir belgesi niteliğin¬ 
dedir (a.g.e.,s. 160-269). 6. Kitâb fî hare¬ 
kâti'ş-şems. Güneş saati ve irtifâ alma 
araç gereçlerinin yapım ve özelliklerini 
ve konuyla ilgili ölçüm usullerini içeren 
bir risâiedir (a.g.e., s. 275-303) 7. Kitâ¬ 
bü'1-Usturlâb. Müellifin kendi biyografi¬ 
sine dair risâlesinde söz etmediği bu ça¬ 
lışma Ebû Yûsuf Haşan b. İsrâîl için hazır¬ 
lanmıştır (a.g.e., s. 309-317). 8. Kitâbü 
Âlâti'l-azlâl. İbrâhim b. Sinân, on altı ve¬ 
ya on yedi yaşlarında kaleme aldığı bu 
eserini yirmi beş yaşında iken tekrar göz¬ 
den geçirerek kısaltmıştır (Süleymaniye 
Ktp., Ayasofya, nr. 4832/15). İbnü'l-Heysem 
de eseri Kitâb fî âleti'z-zıl adıyla ihtisar 
ettiğini söyler (İbn Ebû Usaybia, s. 555). 
Paul Luckey, kitap hakkında Die Schrift 
des ibrâhim b. Sinan b. Sâbit über die 
Schatteninstrumente (Tübingen 1944) 
adlı bir doktora tezi hazırlamış ve bu ça¬ 
lışmanın bir özetini Orientalia ’da yayım¬ 
lamıştır (XVII 11948], s. 504-510). 9. Ki¬ 
tâb fîmâ ista c melehû Batlamyus c alâ 
sebîli't-tesâhül. Müellifin, otobiyografi¬ 
sinde on sekiz yaşında başlayıp altı yılda 
tamamladığını belirttiği risâle Satürn, 
Mars ve Jüpiter’in düzensiz hareketleri¬ 
ni konu almakta ve bu hususta Batlam- 
yus'un kullandığı yöntemi yetersiz bula¬ 
rak eleştirmektedir. İbnü’n-Nedîm'in Fî 
Ağrâzı Kitûbi'l-Mecistî adıyla zikrettiği 
eserle bunun aynı kitap olduğu sanılmak¬ 
tadır. Yine İbnü’n-Nedîm, onun Kitâb mâ 
vücide min tefsîr li'1-mak.âleti’l-ûlâ mi- 
ne'l-mahrûtât adlı bir çalışmasından da¬ 
ha söz etmekte (el-Fihrist, s. 381) ve göl¬ 
ge ölçümü yöntemiyle vakit tayinini konu 
aldığı anlaşılan bu eserle Hediyyetü'l- 
‘ârifîri de (1, 6) Kitâbü'r-Ruhâme adıyla 
anılan kitabın aynı olduğu düşünülmek- 
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tedir. İbrâhim b. Sinân’a ayrıca Kitâbü'l- 
Hikme ve Zübdetü'l-hikem adlı iki eser 
isnat edilmekteyse de onun felsefeyle il¬ 
gilendiği konusunda herhangi bir bilgi 
yoktur. 
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İBRÂHÎM SÛRESİ 

() 

Kur’ân-ı Kerîm’in 
on dördüncü sûresi. 

L J 

Mekke döneminde Nûh sûresinden 
sonra nâzil olmuştur (Süyûtî, I, 28, 30, 31, 
83). 28 ve 29. âyetlerin Medine devrinde 
Bedir Gazvesi’nde öldürülen müşrikler 
hakkında indiğine dair rivayetler varsa da 
(İbn Kesîr, IV, 509; Süyûtî, I, 45) müfessir- 
lerin çoğunluğu bunlara itibar etmemiş¬ 
tir (Âlûsî,XIII, 179). Mushafta elif-lâm- 
râ harfleriyle başlayan beş sûrenin be¬ 
şincisidir. Âyet sayısı elli iki olup fâsılası 

harfleridir. 

İsmini, Mekke’nin güvenliği ve orada otu¬ 
ranların iyiliği için dua eden Hz. İbrahim’¬ 
den alır (âyet 35). 

Kaynaklarda nüzûl sebebiyle ilgili her¬ 
hangi bir olaydan söz edilmiyorsa da üs¬ 
lûp ve muhtevasından anlaşıldığına göre 
sûre. Mekke müşriklerinin Hz. Peygam- 
ber’e ve ona inananlara karşı sürdüre- 
geldikleri baskıların yoğunlaştığı bir dö¬ 
nemde, hicrete yakın günlerde inmiştir. 
Sûrenin başında (âyet 3), dünya hayatı¬ 


nın lezzetlerine taparcasına bağlanan ve 
mânevi güzelliklere sırt çeviren müşrik¬ 
lerin insanları Allah yolundan vazgeçir¬ 
mek için bütün güçleriyle çaba gösterdik¬ 
leri, bu tutumlarının anlaşılmaz bir sapık¬ 
lık olduğu açıklanır. Müslümanlara uygu¬ 
lanan toplu boykot yıllarında onların iba¬ 
det ve tavaf için dahi Kâbe’ye yaklaştırıl- 
madıkları hatırlanırsa bu âyetlerin o dö¬ 
nemde müslümanlara yapılan baskıları 
dile getirdiği düşünülebilir. Ayrıca sûre 
içinde namazı sürekli olarak kılmayı ha¬ 
tırlatan (âyet 31) ve Hz. İbrâhim’in hem 
kendisi hem de zürriyeti için namaz kıl¬ 
makla ilgili duasını (âyet 40) ihtiva eden 
âyetlerin bulunması bu sûrenin hicretten 
kısa bir süre önce vuku bulan mi’rac ola¬ 
yından, yani beş vakit namazın farz kılın¬ 
masından sonra nâzil olduğunu gösterir; 
sûre ile ilgili bütün rivayetler de bunu 
destekler mahiyettedir. 

Sûrenin ana fikri ve amacı, Hz. Pey¬ 
gamberin davetini reddeden ve ona kar¬ 
şı düşmanlıklarını arttırarak sürdüren kâ¬ 
firleri sert bir biçimde uyarıp tehdit et¬ 
mek suretiyle caydırmaktır. Konusu ise 
öteki Mekkî sûrelerde olduğu gibi tevhid, 
vahiy ve peygamberlikle ilgili temel iman 
meseleleridir. Hak dini yayma uğrunda 
peygamberlerin katlandığı sıkıntılara dair 
bilgilerin de yer aldığı sûre beş bölüme 
ayrılabilir. 

Birinci bölümde (âyet 1-12) üç önemli 
hususa dikkat çekildiği görülür. Bunlar¬ 
dan birincisi, Allah’ın vahiy ve peygam¬ 
ber göndermedeki esas hedefi insanları' 
küfrün karanlığından kurtarıp hidayete 
erdirmektir. Ancak diğer peygamberler 
ve -bir örnek olmak üzere- Hz. Müsâ, sa¬ 
dece kendi kavimlerini kurtarmakla gö¬ 
revli oldukları halde Hz. Muhammşd bü¬ 
tün insanları aydınlığa çıkarmakla görev¬ 
lendirilmiştir (âyet 5). Kur’an’ın Arapça 
gönderilmiş olması Resûl-i Ekrem’e böy¬ 
le bir görevin verilmesine engel teşkil et¬ 
mez; çünkü yüce ve hikmet sahibi Allah, 
daha önceki peygamberlere de hep kendi 
kavimlerinin diliyle vahiy indirmiştir (âyet 
4). İkinci önemli husus vahyin diliyle ilgi¬ 
lidir. Yûsuf sûresinin başında (12/2) Kur- 
’an’ın açık seçik bir Arapça ile gönderildi¬ 
ği ifade edildiği halde bunun sebep ve 
hikmeti açıklanmamıştı. İbrahim sûresin¬ 
de ise vahyin tebliğinde bir peygamberin 
kendi kavminin dilini kullanmasının ileti¬ 
şimi kolaylaştırmak gibi bir hikmet taşı¬ 
dığı açıklanmıştır. Buna rağmen peygam¬ 
berler kendi kavimleri tarafından büyük 
bir direnişle karşılanmışlardır. Üçüncü hu¬ 
sus, peygamberlerin tebliği karşısında 


inanmayanların ortaya koyduğu direniş 
ve bunun sebepleridir. Peygamberler in¬ 
sanların ruhlarında imanı yerleştirip kök¬ 
leştirmeye, onları sosyal ilişkilerinde doğ¬ 
ruluk ve iyiliğe yönlendirmeye çalışırken 
inkârcıların bilhassa lider konumunda bu¬ 
lunanları daha çok kendi çıkarları için za¬ 
rarlı gördükleri peygamberlerle çatışma¬ 
ya girerler. Sûrenin ilk bölümünde bu ça¬ 
tışmanın iki temel sebebine dikkat çeki¬ 
lir: Birincisi dünya hayatının nimetleri¬ 
ne aşırı düşkünlük (âyet 3), İkincisi geç¬ 
mişten gelen alışkanlıklara, gelenek ve 
göreneklere şuursuz bağlılık (âyet 10). Sû¬ 
renin birinci bölümü, kendilerine karşı ya¬ 
pılan ezâ ve cefalara rağmen peygamber¬ 
lerin Allah’a güvenip yollarına devam et¬ 
meleri hususunda gösterdikleri azim ve 
iradeyi dile getiren âyetlerle son bulur. 

Sûrenin ikinci bölümünde (âyet 13-27), 
inanmayanların peygamberlere karşı sür¬ 
dürdükleri düşmanlığın başka bir boyu¬ 
tuna dikkat çeken âyetler yer alır. Bu da 
peygamberlerin öz yurtlarını terketmeye 
zorlanmasıdır. Aynı âyetlerde peygam¬ 
beri yurdundan sürüp çıkarmanın o kav- 
me neye mal olacağı da bildirilmektedir. 
Allah onları yok edip yerlerine tekrar mü¬ 
minleri yerleştirecek, müşrikleri bu dün- 


ibrâhîm sûresinin muhakkak hattıyla yazılmış ilk âyetleri 
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yada hezimete uğratacak, âhirette de çe¬ 
tin bir azaba çarptıracaktır; onların iyilik 
adına yaptıkları ameller kabul edilmeyip 
kül gibi savrulacaktır. Bu âyetler, bir yan¬ 
dan kâfirlere uyarıda bulunurken bir yan¬ 
dan da hicretten sonra meydana gelecek 
savaşlara ve bu savaşlarda müslümanla- 
rın elde edecekleri zaferlere işaret et¬ 
mekte, Mekke’nin fethedileceği ve müs- 
lümanların yeniden oraya döneceği müj¬ 
desini vermektedir. Aynı bölümde kâfir¬ 
lerin âhirette hiçbir mazeret bulamaya¬ 
cakları, şeytana uyup küfre sapanların 
şeytan tarafından bile kınanacakları be¬ 
lirtilmekte; ardından müminlerin ebedî 
cennetlerle mükâfatlandırılacağı, Allah’a 
inanmanın -ve bu inancın veciz bir ifadesi 
olan kelime-i tevhidin- (Buhârî, “Tefsîr”, 
14/2), meyvesi bitip tükenmeyen bir ağaç 
gibi devamlı mutluluk sağlayacağı bildi¬ 
rilmektedir. 

Üçüncü bölüm (âyet 28-34), Allah’ın ni¬ 
metleri ve bu nimetlere karşı nankörlük 
edenlerin durumlarıyla ilgilidir. Burada, 
Allah’ın hidayetini reddedip yerine inkâr- 
cılığı yerleştirmeye çalışanların kendile¬ 
riyle birlikte kavimlerini de helâke sürük¬ 
ledikleri ve karar kılacakları son durağın 
cehennem olduğu bildirilir. Ardından mü¬ 
minlerden namaz kılmaları, gizli açık ha¬ 
yır yapmaları istenir; kimsenin kimseye 
yardım edemeyeceği âhiret gününde bu¬ 
nun kurtarıcı rolüne dikkat çekilir. Allah’ın 
yaratıcı kudretiyle ortaya çıkardığı kevnî 
varlıklara ve insanın yararlarını amaçla¬ 
yan bunlardaki düzene işaret eğilir. Bu 
bölümün son âyetinde, Allah’ın kullara 
saymakla başa çıkamayacakları kadar bol 
nimetler ihsan ettiği hatırlatılır. 

Dördüncü bölüm (âyet 35-41), insanlı¬ 
ğın en büyük rehberlerinden olan Hz. İb¬ 
rahim'in yüksek dinî kişiliğini yansıtan 
âyetlerden oluşur. Burada Hz. İbrâhim’in, 
Mekke’nin hem bir güvenlik merkezi hem 
de tevhid odağı olması dileğini de içeren 
son derece veciz örnek dua cümleleri yer 
alır. Onun duasının, “Rabbimiz! Hesapla¬ 
rın görüleceği günde beni, ana-babamı 
ve bütün müminleri bağışla” şeklindeki 
son cümlesi, bütün müslümanlarca en 
çok sevilen ve tekrar edilen dualardan biri 
olmuştur. 

Sûrenin son bölümü (âyet 42-52) yuka¬ 
rıdaki hususların genel bir değerlendir¬ 
mesi mahiyetindedir. Kim olursa olsun, 
nerede ve hangi devirde yaşamış bulu¬ 
nursa bulunsun, İlâhî hakikatlere karşı 
savaş açan zalimlerin mutlaka yenilgiye 
uğrayacakları ve perişan olacakları özel¬ 
likle vurgulanır; Allah’ın bildirdiği hak ve 
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adalet yoluna karşı savaş açanların kaçı- r 
nılmaz akıbetleriyle karşılaştıklarında 
hissedecekleri derin pişmanlık duygulan, 
faydasız dilekleri ve nihayet çarptırılacak¬ 
ları ağır cezalar kısaca anlatılır. Sûre, bü¬ 
tün insanlara bir mesaj niteliği taşıyan şu 
âyetle son bulur; “İşte bu Kur’an insan¬ 
lara bir bildiridir; onunla uyarılmaları, iba- |_ 
dete lâyık olanın yalnızca Allah olduğunu 
bilmeleri ve aklı başında kişilerin iyice dü¬ 
şünüp anlamaları için gönderilmiştir". 

Sûrenin faziletine dair bazı tefsirlerde 
yer alan (meselâ bk. Vahidî, III, 22; Zemah- 
şerî, II, 309; Beyzâvî, I, 643), “İbrâhîm sû¬ 
resini okuyan kimseye putlara tapan ve 
tapmayanların on katı ecir verilecektir” 
anlamındaki hadisin uydurma olduğu ka¬ 
bul edilmiştir (İbnü'l-Cevzî, I, 239-241; Zer- 
keşî, 1, 432). Muhammed b. Seyyidî el-Ha- 
bîb, ed-Da c ve ilallâh fî sûreti İbrâhîm 
el-Halîl adıyla bir yüksek lisans çalışma¬ 
sı yapmış ( 1401/1981, Medine, el-Câmia- 
tü’I-İslâmiyye), Seyyid Muhammed Desû- 
kî (Tefsîr u sureti İbrâhîm, Kahire 1987), 

Bedrî Atıf Ali Muhammed (el-Merıhecü î- 
kauîm fî tefsîri sûreti İbrâhîm, Kahire 
1988), Seyyid Ahmed Selîm ( el-Kaulü’s- 
selîm fî tefsîri sûreti İbrâhîm, Kahire 1411/ 

1991) ve Şehhât Muhammed Ebû Setît 
(bk. bibi.) birer kitap kaleme almışlardır. 
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B Emİn Işik 

İBRAHİM b. ŞÂHRUH 

(ö. 838/1435) 

Timur’un torunu ve Fars hâkimi 
(bk. TİMURLULAR). 

L 


İBRÂHİM b. ŞEYBÂN 

Ebû İshâk İbrâhîm 
b. Şeybân el-Kırmîsînî 
(ö. 330/941) 

Şeyhüicibâl diye tanınan 
Kirmanşahlı sûfî. 

Batı İran’ın Cibâl bölgesinde bulunan 
ve Kırmîsîn adı da verilen Kirmanşah’a 
yerleştiği için Kırmîsînî (bazı kaynaklarda 
Kirmanşâhî, bk. Herevî, s. 477) nisbesiyle 
anılır. Babası Şeybân kendisine, “Zâhir 
âdâbı için ilim öğren, bâtın âdâbı için de 
takvâyı seç” diye öğüt verdiğine göre (Sü- 
lemî, s. 404) dindar ve sûfî bir ailenin ço¬ 
cuğu olmalıdır. İbrâhim b. Şeybân genç¬ 
liğinde hadis ilmiyle meşgul oldu. Ali b. 
Haşan b. Ebü’l-Anberî, Ebû Kılâbe er-Re- 
kâşî, Muhammed b. Cehm es-Semîrî'den 
hadis aldı. Daha sonra tasavvufa yöneldi. 
Bu sahadaki bilgi ve tecrübesini arttır¬ 
mak için Dînever, Şam, Mekke ve Medine 
gibi yerleri dolaştı. Ebû Abdullah el-Mağ- 
ribî’nin müridi oldu ve otuz yi! boyunca 
ondan istifade etti. Şeyhinin diğer halife¬ 
si İbrâhim el-Havvâs’tan da faydalandığı 
kaydedilmektedir. Ebû Abdullah’ın ölü¬ 
münden sonra Kırmîsîn’e yerleşti ve bu¬ 
rada vefatına kadar irşad faaliyetine de¬ 
vam etti. Seksen yıldır iştahla yemek ye¬ 
mediğini söylediğine bakılırsa (Serrâc, s. 
243) uzun bir ömür sürmüş olmalıdır. 337 
(948) yılında vefat ettiğini söyleyenler 
varsa da (Zehebî, el-‘İber, II, 244; Safedî, 
VI, 20) kaynakların çoğunda 330’da (941) 
öldüğü kaydedilmektedir. Kabri uzun 
müddet bölge halkı tarafından ziyaret 
edilmiştir (Bedrân, 11,221). 

İbrâhim b. Şeybân sahte mutasavvıfları 
(müddeîler) şiddetle eleştirmiş, tasavvuf 
adına birtakım iddialarla ortaya çıkma¬ 
nın şeyhlerin huzurunda ve hizmetinde 
bulunmamaktan kaynaklandığını vurgu¬ 
lamıştır (Sülemî, s. 402,405). Veram, helâl 
yemekten ve ayırım gözetmeksizin bütün 
insanlara hizmet etmekten ibaret oldu¬ 
ğunu babasından öğrendiğini söyleyen İb¬ 
râhim b. Şeybân ruhsatlara göre hareket 
etmenin tehlikesine dikkat çekmiş, Allah 
korkusunun önemini hatırlatarak ancak 
Allah’a kul olanın hür olabileceğini savun¬ 
muştur. Tevekkülü Allah’la kul arasında 
kalan bir sır olarak tanımlayan İbrâhim b. 
Şeybân’a göre (a.g.e., s. 403-405) tevazu- 
un kaynağı iç temizliği olup bereketi dışa 
yansır; kibir ise yine içteki bulanıklıktan 
kaynaklanır, onun da kötü belirtileri dışa 
vurur. Yine ona göre müşâhede ehli hiç- 
_l bir zaman Allah’tan gaip olmaz; yakınlık 
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nurları onları kuşatır. Bu nurlara garkol- 
duklarından onlar halkla ilgilerini mânen 
keser, ruhlarıyla gaip, bedenleriyle hâzır 
olurlar. Bundan dolayı onlara “gaip-hâzır” 
denir. İbrâhim b. Şeybân, müminin dün¬ 
yada bir çeşit cennet hayatı yaşayabile¬ 
ceğine inanır; Allah cennete bedel olarak 
mümine mescidi, İlâhî dîdarı görmeye 
bedel olarak da mümin kardeşlerinin yüz¬ 
lerine bakmayı bahşettiğini söyler ( a.g.e ., 
s. 405). Fenâ ve bekâyı yanlış anlayan mu¬ 
tasavvıfları tenkit ederken gerçek anlam¬ 
daki fenâ ve bekanın temelinin hâlis tev- 
hid ve sahih kulluk olduğunu, bunun öte¬ 
sinin safsata ve zındıklıktan ibaret bulun¬ 
duğunu belirtir (Kuşeyrî, s. 128). 

Çevresindekilere, “Ya Allah'ı hatırlayın 
veya ölümü hatırdan çıkarmayın” diye 
öğüt veren İbrâhim b. Şeybân (Serrâc, s. 
336; Sülemî, s. 404) îsârı dostluk ve arka¬ 
daşlığın esası olarak görür. Sohbet mec¬ 
lisine katılanların nesneleri kendilerine 
nisbet ederek "ayakkabım, ibriğim” gibi 
ifadeler yerine “ayakkabılarımız, ibriği¬ 
miz” şeklinde ortaklık ifade eden cümle¬ 
ler kullanmalarını tavsiye eder (Serrâc, s. 
232, 234). Bu görüşlerine dayanarak onu 
fütüvvet hareketinin temsilcilerinden say¬ 
mak mümkündür. 
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1*1 Erhan Yetik 

r İBRÂHİM ŞİNÂSİ EFENDİ 

(bk. ŞİNÂSİ). J 

F İBRÂHİM b. TAHMÂN 

Ebû Saîd İbrahim b. Tahmân 
b. Şu'be el-Herevî 
(ö. 163/780) 

^ Muhaddis, fakih ve kelâm âlimi, tâbiî._ 

Muhtemelen 80’den (699) sonra He- 
rat’m Bâşân köyünde doğdu. Merv’e, Irak 
ve Hicaz bölgelerine giderek Sâbit el-Bü- 
nânî, Simâkb. Harb, İbnü’l-Mu’temir, Ebû 


İshak es-Sebîî, Âsim b. Behdele, A'meş, 
Şu'be b. Haccâc, Süfyân es-Sevrî gibi tâ- 
biîn âlimlerinden hadis öğrendi. Hac yol¬ 
culuğu sırasında uğradığı Bağdat’ta ha¬ 
dis rivayet etti. Hayatının son yıllarında 
Mekke’ye yerleşti. Safvân b. Süleym, oğlu 
Abdülhâlik b. İbrâhim, Abdullah b. Mü- 
bârek, VekT b. Cerrah, Abdurrahman b. 
Mehdî, Süfyân b. Uyeyne, İbn Sellâm el- 
Cümahî gibi âlimler kendisinden faydalan¬ 
dı. Muhtemelen Hicaz'dan dönerken Kû- 
fe’de ziyaret ettiği Ebû Hanîfe’ye Mâlik b. 
Enes'in hadislerini imlâ etti (ibn Ebû Hâ- 
tim, 1,3-4). İyi ahlâklı, cömert bir kimse ol¬ 
duğu belirtilen İbrâhim b. Tâhmân kay¬ 
nakların çoğuna göre 163’te (780), bazı 
kaynakların belirttiğine göre ise 168’de 
(784-85) Mekke’de vefat etti. 158 (775) 
veya 160 (777) yıllarında öldüğü de söy¬ 
lenmiştir. 

Rivayetleri Kütüb-i Sitte'üe yer alan İb¬ 
râhim b. Tahmân için Abdullah b. Mübâ- 
rek, Ahmed b. Hanbeî ve Ebû Dâvûd “si¬ 
ka” terimini kullanmış, Ebû Hâtim er-Râzî 
bazan sika, bazan da “hasenü’l-hadîs, sa- 
dûk” olarak değerlendirmiştir. Yahyâ b. 
Maîn onun için “lâ be'se bih” demiş, İs¬ 
hak b. Râhûye rivayetlerinin sağlam, ken¬ 
disinin sika olduğunu söylemiş, Yahyâ b. 
Eksem Horasan, İrak ve Hicaz âlimlerinin 
en güvenilir ve en bilgili olanlarından biri 
kabul etmiştir. Sâlih Cezere de İbrâhim b. 
Tahmân’ın sika bir muhaddis olduğunu 
söylerken iman konusunda farklı bir ircâ 
görüşü benimsediğini ifade etmiş, Dâre- 
kutnî ile diğer bazı münekkitler ise sika 
olmakla beraber ircâ görüşü sebebiyle 
tenkit edildiğini belirtmiştir. İbrâhim b. 
Tahmân Hicaz’a giderken Nîşâbur’a uğ¬ 
ramış, din dışı kabul ettiği Cehmiyye’ye 
ait fikirlerin orada yaygın olduğunu gö¬ 
rünce halkı bu fikirlerden vazgeçirmenin 
haccetmekten daha sevap olacağı düşün¬ 
cesiyle şehirde kalarak Nîşâburlular’a ir¬ 
câ görüşünü kabul ettirmeye çalışmıştır. 
Onun benimsediği ircâ anlayışının, imanı 
yeterli sayıp ameli önemsemeyen Mürcie 
fırkasının görüşüyle bir ilgisi bulunmadığı, 
büyük günah işleyenleri kâfir sayan Hâri- 
cîler'in aksine Allah Teâlâ’nın günahkâr¬ 
ları bağışlayabileceği ümidini taşıdığı ifa¬ 
de edilmekte ve bu görüşün İslâm âlimle¬ 
rince yadırganmadığı bilinmektedir. Di¬ 
ğer taraftan onun bu görüşün propagan¬ 
dasını yapmadığı gibi sonraları bu fikrin¬ 
den vazgeçtiği de belirtilmektedir (İbn 
Hacer, 1, 131). Ebû Zür'a er-Râzî’nin tes- 
bitine göre Ahmed b. Hanbel de İbrâhim 
b. Tahmân’a derin saygı duymuş ve riva¬ 
yetlerini güvenilir saymıştır. Onu zayıf bir 


râvi kabul eden hadis hâfızı Muhammed 
b. Abdullah b. Ammâr’ın bu değerlendir¬ 
mesinin yanlış olduğu, rivayetlerinin ha- 
sen derecesinden aşağıya düşmediği be¬ 
lirtilmiştir (Zehebî, AHâmü’n-nübelâ\ VII, 
382, 383; İbn Hacer, 1, 130). 

Eserleri. Müellifin günümüze ulaşan 
tek eseri Meşyehatü İbrâhim b. Tah¬ 
mân dır. Eserin Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriy- 
ye’deki yazma nüshasını yayımlayan Mu¬ 
hammed Tâhir Mâlik, nüshanın üzerinde 
"meşyeha” kaydı bulunmakla beraber bu¬ 
nun “es-sünen” kelimesinin tashifi oldu¬ 
ğunu düşünmekte (Meşyeha , neşredenin 
girişi, s. 6,45), buna göre eserin İbnü’n- 
Nedîm’in müellife nisbet ettiği Kitâbü's- 
Sünen ü'l-hkh olabileceği akla gelmek¬ 
tedir. Nitekim özellikle Allah’ın sıfatları 
konusunda Cehmiyye’nin birçok görüşü¬ 
nü çürüten 208 rivayetten meydana ge¬ 
len eserin bir meşyeha olmadığı açıktır. 
İki cüzden ibaret olan nüshayı Muham¬ 
med Tâhir Mâlik önce Meceiletü ’1-Ma c - 
hedi'l-mahtûtâti'l- c Arabiyye’Ğe (XXli/2, 
Kahire 1396/1976, s. 241-300), daha son¬ 
ra müstakil olarak yayımlamıştır (Dımaşk 
1403/1983). Ulvî es-Sekkâf da Zehebî’nin 
Muhtaşarü'l-‘ulüv ve İbn Abdülber en- 
Nemerî’nin el-Temhîd’inin fihristleriy¬ 
le beraber eserin fihristini neşretmiştir 
(Demmâm 1410). İbrâhim b. Tahmân’ın 
sika ve zayıf râvilere dair Mediıal adıyla 
birer eser kaleme aldığı (İbn Hibbân, VI, 
27), ayrıca Kitâbü'l-Menâkıb, Kitâbü'l- 
c /dey n ve Kitâbü’t-Tefsîr adlı eserleri 
bulunduğu belirtilmektedir (İbnü n-Ne- 
dîm, s. 284). 

BİBLİYOGRAFYA : 
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İbn Mencûye, Ricâlü Sahihi Müslim (nşr. Ab¬ 
dullah el-Leysî), Beyrut 1407/1987,1, 40; Hatîb, 
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İBRAHİM TEMO 


İBRÂHİM TEMO 

(1865-1945) 

İttihat ve Terakki Cemiyeti 
kurucularından 
Osmanlı siyaset adamı. 

22 Mart 1865 - te Manastır vilâyeti Ohri 
kazasının Istruga (Struga) kasabasında 
doğdu. Asıl adı İbrâhim Edhem olup ba¬ 
bası. “Soylular” olarak tanınan bir müslü- 
man Arnavut aileye mensup tüccar Mu- 
rad Bey’dir. Daha sonra soyadı haline ge¬ 
len Temo lakabı Edhem isminin kısaltıl¬ 
mışıdır ve kendisine arkadaşları tarafın¬ 
dan takılmıştır. İbrâhim Edhem ilk tah¬ 
silini istruga’da yaptı. Türkçe ile birlikte 
biraz Fransızca ve Arapça öğrendikten 
sonra İstanbul’a gitti (1884). İki yıl Ahır- 
kapı’daki Tıp İdâdîsi’nde, üç yıl da Kuleli 
Askerî Tıbbiye İdâdîsi'nde okudu, ardın¬ 
dan Mekteb-i Tıbbiyye-i Şâhâne’ye kay¬ 
doldu (1888). Kısa sürede, İstanbul'da 
Prizren Cemiyeti’nden sonra ortaya çıkan 
ve gizli faaliyet gösteren Arnavut grup¬ 
larıyla temasa geçti. Şemseddin Sami ve 
Naîm Fraşiri gibi Arnavut liderlerin yanı 
sıra Makedonya’da Arnavutlar’la beraber 
Yunan aleyhtarı propaganda yapan Koço- 
Ulah (Aromenis) hareketi liderlerinden 
Apostol Margarit ile de bağlantı kurdu. 
Mekteb-i Tıbbiyye çevresinde yaygın olan 
Darvvinist ve biyolojik materyalist hare¬ 
ketlerden ve yönetim aleyhtarı cereyan¬ 
dan etkilenen Temo. daha geniş siyasî ör¬ 
gütlenme hareketlerinde önemli rol oyna¬ 
dı. Kendisi gibi Mekteb-i Tıbbiyye’de öğ¬ 
renci olan arkadaşları Diyarbekirli İshak 
Sükûtî, Çerkez Mehmed Reşid ve Arap- 
kirli Abdullah Cevdet ile birlikte gizli İtti- 
hâd-ı Osmânî Cemiyeti’ni kurdu (3 Hazi¬ 
ran 1889). Daha sonra Osmanlı İttihat ve 
Terakkî Cemiyeti adını alacak olan bu ce¬ 
miyetin birinci (İstanbul-merkez) şubesi¬ 
nin bir numaralı üyesi oldu. Mekteb-i Tıb- 
biyye’de ders programlarını protesto için 
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gerçekleştirilen öğrenci direnişine öncü¬ 
lük etti. 

Hastalığı yüzünden bulunamadığı Oni- 
kiler İçtimai dışında, gizli cemiyetin bü¬ 
tün toplantılarına katılan Temo, bir yan¬ 
dan da popüler dergilerden Musavver 
Cihanda makaleler yayımladı. Yaz tati¬ 
lini geçirmek üzere gittiği Ohri'de bir ih¬ 
bar üzerine tutuklanarak İstanbul’a ge¬ 
tirildi. Yıldız Sarayı’nda özel bir komisyon 
tarafından sorgulandıktan sonra (i 7 Tem¬ 
muz 1890) serbest bırakıldı. Yüzbaşı rüt¬ 
besiyle Mekteb-i Tıbbiyye’den mezun olup 
(1892) Haydarpaşa Hastahanesi’nde göz 
hastalıkları ihtisasına başladı ( 1893). Pa¬ 
dişahı hicveden şiiri bir tıbbiye talebesi 
üzerinde ele geçince bazı arkadaşlarıyla 
birlikte tutuklanarak dîvânıharbe sevke- 
dildi (1894). Günlerce sorguya çekildi; ni¬ 
hayet dîvânıharp başkanı Arnavut Rızâ 
Paşa'nın yardımı ile serbest bırakıldı. Çok 
geçmeden hâkimler ve subaylar arasın¬ 
da tutuklamalar yeniden başlayınca İb¬ 
râhim Temo da Haydarpaşa Hastahane- 
si’nden alınarak Tophane Kışlası'na götü¬ 
rüldü; ancak sorguya çekildikten sonra 
tekrar serbest bırakıldı. 

Gizli cemiyetin 1894 yılından sonra ar¬ 
tan eylemlerinin çoğunda Temo’nun rolü 
vardır. Ermeniler’in 30 Eylül 1895’te baş¬ 
lattıkları ve müslümanlarla kanlı çatışma¬ 
lara varan Bâbıâli yürüyüşü sonrasında 
İshak Sükûtî ve İsmâil İbrâhim’le birlikte 
5 Ekim 1895’te İstanbul’da dağıtılan be- 
yannâmeyi hazırladı. İlk defa cemiyetin 
imzasıyla yayımlanan bu beyannâmede, 
müslümanlarla Türkler’e çağrıda bulu¬ 
nularak Ermeniier’in Bâbıâli’yi basmaya 
kadar varan davranışlarının istibdat reji¬ 
minden kaynaklandığı. Türkler’in de bü¬ 
tün OsmanlIlar gibi müstebit idareden 
ıslahat ve hürriyet istedikleri, cemiyetin 
bu maksat için çalıştığı, müslümanların 
Ermeniler’i cezalandırma yerine istibda¬ 
dın merkezi olarak gösterilen Bâbıâli’yi, 
şeyhülislâm konağını ve Yıldız Sarayı'nı 
basmaları gerektiği ifade edilmekteydi. 
Böylece müslümanların da hürriyete âşık 
ve lâyık oldukları medenî dünyaya göste¬ 
rilecekti. 

Bu bildirinin sarayı telâşlandırdığı bir 
sırada yabancıların dikkatlerini de bu ha¬ 
rekete çekmek için yine Temo’nun gay¬ 
retleriyle Fransızca kaleme alınan bir açık 
mektup büyük devletlere ve saraya gön¬ 
derildi. Hükümet bu gelişmeler üzerine 
şüpheli gördüğü kimseleri tutuklamaya 
başladı. İbrâhim Temo da Beşiktaş Kara- 
kolu’na götürülerek Yedisekiz Haşan Pa¬ 
şa başkanlığında oluşturulan bir heyet 


tarafından sorguya çekildi. İki hafta sü¬ 
ren sorgulama sırasında suçu tesbit edi¬ 
lemediğinden serbest bırakıldı. Ertesi gü¬ 
nü Ergani Madeni Redif Taburu hekimli¬ 
ğine tayin edildiğini öğrenince yurt dışı¬ 
na kaçmaya karar verdi. Koço-Ulah hare¬ 
keti üyelerinin yardımıyla Meteor adlı bir 
Romen gemisine gizlice binerek Kösten¬ 
ce’ye gitti ( 1 Kasım 1895). Birkaç gün son¬ 
ra Romanya’nın başşehri Bükreş’e geçti. 
Göz hastalıklarına ait bilgi ve ihtisasını 
kuvvetlendirmek için bir yıl süreyle Bük¬ 
reş hastahanelerinde çalıştı. Romanya’¬ 
da doktorluk mesleğini icra edebilmek 
için girdiği imtihanları kazandı. Diploma¬ 
sını aldıktan sonra Türk nüfusunun yo¬ 
ğunlukta bulunduğu Dobruca’nın Mecidi¬ 
ye kasabasında doktorluğa başladı (Ara¬ 
lık 1896). 

İbrâhim Temo, Romanya’da bulundu¬ 
ğu sırada da politika ile olan ilişkisini sür¬ 
dürdü. Osmanlı Devleti’nin Bükreş sefâ- 
retinde görevli Şefik ve Alfred Rüstem 
beylerin yardımıyla Hareket adlı bir ri¬ 
sale bastırarak dağıttı. Doksan üç say¬ 
fadan oluşan ve kırmızı mürekkeple taş 
basması olarak yayımlanan bu risâle Jön 
Türkler arasında büyük ilgi gördü. Kös¬ 
tence, Dobruca, Pazarcık, Şumnu, Varna, 
Rusçuk, Lom, Filibe ve Tutrakan şehirle¬ 
rinde İttihat ve Terakkî Cemiyeti’nin bi¬ 
rer şubesinin açılmasında öncülük eden 
Temo cemiyetin Balkanlar’daki lideri du¬ 
rumuna geldi. Aynı zamanda Romanya’¬ 
da faaliyet gösteren Naço liderliğinde¬ 
ki Arnavut Drita örgütünde görev aldı. 
Brüksel’de yayımlanan Albania dergi¬ 
sinde yazılar yazdı. Dobruca milletvekili 
Vasili M. Kogalniceâunu'nun yardımıyla 
Sadâ-yı Millet adlı bir dergi çıkarmaya 
başladı (5 Mart 1898). Osmanlı İttihat ve 
Terakkî Cemiyeti’nin resmî yayın organ¬ 
larından biri haline gelen dergi, dokuzun¬ 
cu sayısından sonra Osmanlı hükümetinin 
baskısıyla Romanya makamlarınca kapa¬ 
tıldı ( 1 Mayıs 1898). Bu arada Osmanlı hü¬ 
kümetinin iadesi için yaptığı girişimler¬ 
den korkan Temo Romanya vatandaşlığı¬ 
na geçti (Mart 1898). 1902-1903 yılların¬ 
da altı ay süreyle göz hastalıkları ihtisası¬ 
nı tamamlamak üzere Paris’te kaldı. Av¬ 
rupa şehirlerinde bulunan Jön Türk lider¬ 
leriyle görüşmeler yaptı. Osmanlı İttihat 
ve İnkılâp Cemiyeti’.nin 11. Abdülhamid’e 
karşı düzenlediği başarısız bombalı sui¬ 
kast girişimlerinde aktif rol aldı (1904). 
Jön Türkler’in önemli bir bölümü Terakkî 
ve İttihat Cemiyeti adı altında yeniden 
teşkilâtlanınca yeni örgütün Köstence’¬ 
deki Romanya merkez şubesinin başına 
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getirildi (1906). Aynı dönemde Ndihma, 
Shpresa ve Bashkimi adlı Arnavut örgüt¬ 
lerinde de görev aldı. 

Meşrutiyet’in ilânı üzerine İstanbul’a 
dönen İbrâhim Temo (15 Eylül 1908) Be¬ 
yoğlu Mutasarrıflığı sıhhiye müfettişliği¬ 
ne tayin edildi. II. Abdülhamid’in tahttan 
indirilmesinden sonra Dârülaceze müdür¬ 
lüğüne getirildi. Buradaki icraatı, başta 
Dahiliye Nâzırı Talat Paşa olmak üzere İt¬ 
tihatçıların tepkisine yol açtığı için istifa 
etmek zorunda kaldı. İttihat ve Terak¬ 
ki Cemiyeti’nin değişen yapısı içerisinde 
kendisine bir yer bulamayan Temo mu¬ 
halefete katıldı. OsmanlI Demokrat Fırka¬ 
sı adıyla yeni bir fırkanın kuruluşuna ön¬ 
cülük etti ve başkanlığına seçildi (6 Şu¬ 
bat 1909). Programı bütünüyle Romanya 
Demokrat Fırkası programından alınan 
fırkanın faaliyetleri, Temo’nun İttihatçı¬ 
larla olan bağlarının tamamen kopması¬ 
na yol açtı. Temo. fırkanın yayın organla¬ 
rı olan Hukük-ı Beşer, Selûmet-i Umû- 
miyye, Genç Türk, Türkiye, Yeni Ses 
gazetelerinde İttihatçılar aleyhine çoğu 
imzasız yazılar yazdı. Bir taraftan da ku¬ 
rucusu olduğu İttihat ve Terakkî’nin Nu- 
ruosmaniye’deki merkezine devam edi¬ 
yor ve bu fırkanın yayın organı olan Şû- 
râ-yı Ümmet' te tıbbî makaleler neşre¬ 
diyordu. Temo’nun ve fırkasının tutumu 
İttihatçıların sert tepkisine sebep oldu. 
Talat Paşa, memur olduğu için politikayı 
bırakması gerektiğini ileri sürerek Te- 
mo’yu uyardı. Ayrıca Edirne ve Tekirdağ’¬ 
da çıkan kolera hastalığıyla mücadele et¬ 
me görevini vererek İstanbul’dan uzak¬ 
laştırdı (191 1). 

İttihatçılarla yollarının ayrıldığını artık 
iyice anlayan İbrâhim Temo, Edirne’deki 
görevini tamamladıktan sonra İstanbul’¬ 
dan ailesini de alarak tekrar Romanya’ya 
döndü (Şubat 1911). Balkan Harbi sırasın¬ 
da yedi kişilik bir Romen Kızılhaç heyeti¬ 
nin başkanı olarak kısa bir süre için İstan¬ 
bul’a geldi (1913). Bundan sonraki ha¬ 
yatını sürdürdüğü Mecidiye’de Işık adlı 
Türkçe bir gazete yayımlamaya başladıy¬ 
sa da (Şubat 1914) fazla devam ettire¬ 
medi. Arnavutluk’ta meydana gelen kral 
aleyhtarı hareketler üzerine Prens Wil- 
helm von VVied’in kurtarılması için Draç’a 
(Durazzo) gitti (1914). Üç ay sonra tekrar 
Mecidiye’ye döndü. Romanya 1. Dünya Sa- 
vaşı’na girince Temo da binbaşı olarak sa¬ 
vaşta görev aldı. Mütareke’den sonra Pa¬ 
ris Barış Konferansı’na giden yirmi iki ki¬ 
şilik Arnavut heyetine katılarak (1919) 
sınır tayini alt komisyonunda çalıştı. Ro¬ 
manya’da Mareşal Avarescu tarafından 


kurulan Liga Poporului’ye (Ahali Fırkası) 
girdi. Bu partiden Caliacra senatörü ola¬ 
rak 1920-1922 yıllarında Romanya Par¬ 
lamentosunda görev yaptı. Partinin Me¬ 
cidiye kazası başkanlığını 1937 yılına ka¬ 
dar sürdüren Temo bir ara geçici olarak 
belediye başkanlığı da yaptı ( 1926). 1922 
yılından itibaren İctihad ve Yolların 
Sesi gibi Türk dergilerinde tıbbî ve siya¬ 
sî yazılar yazmaya devam etti. 5 Ağustos 
1945’te Mecidiye’de ölen İbrâhim Temo’¬ 
nun İshakSükûtî’nin belgelerini de kapsa¬ 
yan zengin arşivi Tiran’da Arqivi Qendror 
Shteteror’da kendi adına düzenlenmiş 
fonlarda bulunmaktadır. 

İbrâhim Temo, yukarıda belirtilen der¬ 
gilerde yazdığı makaleler ve risâle dışın¬ 
da çoğu tıp ilmine ait olmak üzere. Aile 
Tabibi (İstanbul 1308); Tagaddîve De- 
vâm-ı Hayal (İstanbul 1312); Kuduz 
Hastalığı Üzerine Varaka-i İmtihâniy- 
ye: These sur le rage (İstanbul 1313, me¬ 
zuniyet tezi); HarekeHİstanbul |Bükreş) 
1313); Tabâbet-i Avam ve Hıfz-ı Sıhhat 
(Mecidiye 1925), Atatürk'ü Niçin Seve¬ 
rim (Mecidiye 1937), İttihad ve Terakki 
Cemiyeti'nin Teşekkülü ve Hidemât-i 
Vataniyye ve İnkılâb-ı Millîye Dair 
Hâtırâtım (Mecidiye 1939) adlı kitapları 
kaleme almıştır. Son eser, İttihad ve Te¬ 
rakki Cemiyeti'nin Kurucusu ve 1/1 
No'lu Üyesi İbrahim Temo'nun İttihad 
ve Terakki Anıları adıyla yeniden yayım¬ 
lanmıştır (İstanbul 1987). 
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İBRÂHİM TENNÛRÎ 


İBRÂHİM TENNÛRÎ 

(ö. 887/1482) 

Bayramiyye -Şemsiyye tarikatının 
Tennûriyye kolunun kurucusu, 
mutasawıf-şair. 

Sivas'ta veya Amasya’da dünyaya geldi. 
Babası Sarrafoğlu Hüseyin SivaslIdır. An¬ 
nesi AmasyalI olduğundan Bursalı Meh- 
med Tâhir onun Amasya’da doğduğunu 
söylerse de (Osman/ı Müellifleri, 1,49) di¬ 
ğer kaynaklarda Sivas’ta doğduğu kayde¬ 
dilmektedir (meselâ Lâmiî, s. 688; Taşköp- 
rizâde, s. 232). İbrâhim Tennûrî aile çevre¬ 
sinde başladığı öğrenimine Konya’da de¬ 
vam etti. Müderris Sarı Yâkub Efendi’- 
den icâzet aldıktan sonra Kayseri’ye gide¬ 
rek bir süre Huand (Hunda) Hatun Med¬ 
resesinde müderrislik yaptı. Enîsî onun 
Şafiî olduğunu, medresenin vakfiyesinde 
müderrislerin Hanefî mezhebinden olma¬ 
sının şart koşulduğunu öğrenmesi üzeri¬ 
ne müderrisliği bıraktığını söyler (Menâ- 
kıb-ı Akşemseddin, s. 107-108). Bu yıllar¬ 
da tasavvufa yönelen İbrâhim kendisine 
mânevî ilimleri öğretecek bir mürşid ara¬ 
maya başladı. Önceleri Safeviyye tarika¬ 
tının merkezi Erdebil Tekkesine gitmeye 
niyetlenmişken Akşemseddin'in şöhreti¬ 
ni duyunca Beypazarfna geçerek kendi¬ 
sini ziyaret etti ve onun dervişi oldu. Ak- 
şemseddin’in Hamza eş-Şâmî, Abdürra- 
him Karahisârî, İskilipli Muslihuddin Ha¬ 
lîfe gibi halifeleriyle birlikte halvete gir¬ 
di; seyrü sülûkünü tamamlayarak hilâfet 
aldı. Enîsî, İbrâhim Tennûrî’nin "Kara¬ 
man oğlu kavgası” zuhur ettiği sırada hi¬ 
lâfet aldığını kaydeder. Menûkıb-ı Ak- 
şemseddin’i neşreden Ali İhsan Yurd ise 
onun seyrü sülûkünü 847-848 (1444- 
1445) yılları arasında tamamlamış olabi¬ 
leceği görüşündedir ( Akşemseddin, s. 
CII1). Hilâfet aldıktan sonra Akşemsed- 
din’in emriyle tekrar Kayseri’ye dönerek 
irşad faaliyetine başlayan İbrâhim Ten¬ 
nûrî 887 (1482) yılı sonbaharında vefat 
etti. Türbesi, kendisinin yaptırdığı söyle¬ 
nen Şeyh Camii’nin batı tarafındadır. Ölü¬ 
mü için, “Şüd hemîşe merkad-i vey men- 
zil-i rûhâniyân” mısraı mücevher tarih 
olarak düşürülmüştür. 

İbrâhim Tennûrî’nin kurduğu Bayra¬ 
miyye-Şemsiyye tarikatının Tennûriyye 
şubesi oğullan Ali. Lutfullab ve Kasım ta¬ 
rafından sürdürülmüştür. Tarikat, XVI. 
yüzyılda İstanbul’da Ebüssuûd Efendi’- 
nin babası İskilipli Şeyh Muhyiddin Mu- 
hammed Yavsî tarafından temsil edilmiş¬ 
tir. Şeyh Kasım ’ın halifesi Mecdüddin îsâ'- 
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nın oğlu ve müridi İlyas Saruhânî’ye (İbn 
îsâ) Tennûriyye’nin îseviyye şubesi nisbet 
edilirse de bu şube devam etmemiştir. 

Mürşidi Akşemseddin gibi İbrâhim Ten¬ 
nûrî’nin de hem ruhî hem bedenî hasta¬ 
lıkları tedavi ettiği, Tennûrî lakabını, bir 
ara içine düştüğü “kabz” halinden kur¬ 
tulmak için şeyhinin himmetiyle geliştir¬ 
diği tedavi usulünden aldığı rivayet edil¬ 
mektedir. İbrâhim Tennûrî kabza düşen¬ 
leri sıcak bir tandıra (tennûr) oturtup ter¬ 
letiyor, bir taraftan da bol su içirmek su¬ 
retiyle tedavi ediyordu. Gerek menâkıb- 
nâme metninde yer alan “kabz ve bast” 
kelimelerinden gerekse Akşemseddin’in, 
“Bu âdeti terkeyleme ve dervişlere dahi 
ettir” şeklindeki emri üzerine bunu der¬ 
vişlerine de uygulamasından, bu usulün 
mânevî sıkıntıların giderilmesi için tatbik 
edildiği mânasını çıkarmak mümkünse 
de bunun tasavvufun ruhuna uygun bir 
uygulama olmadığı açıktır. Menâkıbnâ- 
medeki ifadeler, kabızlık hastalığına tu¬ 
tulmuş olanların bir tandır üzerine otur¬ 
tulup terletilmek suretiyle şifaya kavuş¬ 
turulması şeklinde de anlaşılmış ve İbrâ¬ 
him Tennûrî’nin tıp ilmiyle de meşgul ol¬ 
duğu ileri sürülmüştür. 

Akşemseddin’in İbrâhim Tennûrî'ye bü¬ 
yük değer verdiği ve kendisine başvuran 
bazı tâlipleri ona gönderdiği bilinmekte¬ 
dir. Akşemseddin’in vefatından sonra kü¬ 
çük oğlu Hamdullah Hamdi de rüyasında 
babasından aldığı bir işaretle Kayseri'ye 
giderek İbrâhim Tennûrî’nin yanında sey¬ 
rü sülûkünü tamamlamıştı. 

Şiirle de meşgul olan İbrâhim Tennûrî, 
Yûnus Emre tarzındaki manzumelerinde 
“Âşık” mahlasını kullanmıştır. Bu manzu¬ 
melerinden birkaçı İlâhi şeklinde beste- 
lenmiştir. Mevlid merasimlerinde kaside 
olarak okunan, “Kahrın da hoş lütfün da 
hoş” nakaratlı İlâhisi günümüzde de se¬ 
vilerek icra edilmektedir. “Hak bir gönül 
verdi bana / Ha demeden hayrân olur / Bir 
dem gelir şâdî bulur / Bir dem gelir giryân 
olur” dörtlüğüyle başlayan on sekiz kıta- 
lık İlâhisi ise Ahmet Hatiboğlu tarafından 
bestelenmiştir. 

Eserleri. 1. Gülzûr-ı Ma'nevî. Enîsî’nin 
bildirdiğine göre Akşemseddin'in komşu¬ 
larından birinin torunu kendisine mürid 
olmak istemiş, şeyh bu sırada hayli yaşlı 
olduğundan onu Kayseri’ye İbrâhim Ten- 
nûrî’ye göndermişti. Tennûrî de huzuru¬ 
na çıkan yeni dervişin eline eserin ilk cüz¬ 
lerini vererek kerâmet göstermişti. Aru¬ 
zun “mefâîlün mefâîlün feûlün” vezniyle 
kaleme alınan kitap Yazıcıoğlu’nun Mu- 
hammediyye’s i tarzında tertip edilmiş¬ 


tir. Eserde abdest, namaz, zekât, oruç 
gibi ibadetlerin dinî ve tasavvufî mâna¬ 
ları açıklanmış, bunlarla ilgili âyet ve ha¬ 
disler nakledilerek yorumları yapılmıştır. 
5140 beyitten meydana gelen, Ali Rıza 
Karabulut ve Ramazan Yıldız tarafından 
Gülzâr-ı Ma'nevî ve İbrâhim Tennûri 
adıyla neşredilen (Ankara 1978) eser üze¬ 
rine Semiha Kiraz yüksek lisans (Şeyh İb¬ 
rahim Tennûrî ve Gülzâr-ı Mânevî-İncele¬ 
me, Metin, Tıpkıbasım, 1991, MÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü) ve Mustafa Fidan dok¬ 
tora çalışması (İbrahim Tennûrî, Gülzâr-ı 
Mânevî-İnceleme, Metin, Sözlük, 1995, EÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü) yapmıştır. 2. 
Gülşen-i Niyazi Müellifin, İbrâhim mah¬ 
lasının kullanıldığı yaklaşık 2500 beyit ih¬ 
tiva eden gayri mürettep divanıdır (Sü- 
leymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, nr. 
3791). Eser, Rasim Deniz ve Ali Rıza Ka¬ 
rabulut tarafından seçmeler yapılarak 
Şeyh İbrâhim Tennûrî Divanı Gülşen-i 
Niyaz'dan Seçmeler adıyla yayımlan¬ 
mıştır ( Kayseri 1983). 
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İBRÂHİM et-TEYMÎ 

t**';?!) 

Ebû Esma İbrahim b. Yezîd 
b. Şerik et-Teymî el-Kûfî 
(ö. 92/710-11) 

Muhaddis ve fakih tâbiî. 

S3 (673) yılı civarında doğdu. Teym ka¬ 
bilesinin Ribâb koluna mensuptur. Baba¬ 
sı hem Câhiliye hem İslâm döneminde ya¬ 
şayan ve Hz. Ömer. Hz. Ali. Ebû Zer el-Gı- 
fârî, Abdullah b. Mes’ûd gibi sahâbîlerden 
rivayette bulunan bir fakihti. İbrâhim de 
babasından, Enes b. Mâlik’ten, Amr b. 
Meymûn ve Hâris b. Süveyd gibi tabiîler¬ 
den hadis rivayet etti. Hz. Âişe ile Hafsa’- 
nın zamanına yetişmediği için onlardan 
yaptığı rivayetler mürseldir. Kendisinden 
İbrâhim en-Nehaî, Hakem b. Uteybe, Zü- 
beyd b. Hâris, Yûnus b. Ubeyd, Haşan b. 
Ubeydullah en-Nehaî, A'meş ve Beyân b. 
Bişr rivayette bulunmuştur. 

Rivayetleri Kütüb-i Sitte'de yer alan 
İbrâhim et-Teymî'yi Yahyâ b. Maîn ve Ebû 
Zür'a er-Râzî “sika”, Ebû Hâtim er-Râzî 
“sâlihu’l-hadîs” olarak değerlendirmiş, 
Ebû Zür’a’nın “sika mürciî” veya “sika 
mardî” dediği de belirtilmiştir (ibn Ebû 
Hâtim, II, 145), Bazı nüshalarda görüldü¬ 
ğü üzere buradaki “mürcir sözü bir istin¬ 
sah hatası değilse onun, günahkârların 
bağışlanabileceğin! veya amelin imandan 
cüz olmadığını söyleyen bazı Ehl-i sünnet 
âlimlerine denildiği anlamda mürciî ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır. İbrâhim et-Teymî 
çok ibadet etmesiyle ünlü bir zâhid, etkili 
konuşmasıyla tanınan bir vâizdi. Vaazla¬ 
rında kıssalar anlattığı için İbnü'l-Cevzî 
onu Küfeli kıssacı ve vâizler arasında zik¬ 
retmiştir. İbrâhim en-Nehaî, Teymî'nin 
kıssalarıyla Allah’ın rızâsını gözettiğini 
söylemiş, babasının ise onun kıssa anlat¬ 
masına karşı çıktığı nakledilmiştir. Eme- 
vî Valisi Haccâc b. Yûsuf, İbrâhim en-Ne- 
haî’nin yakalanmasını emrettiği zaman 
görevli memur İbrâhim et-Teymî’nin ya¬ 
nma giderek Nehaî’yi aradıklarını söyle¬ 
miş, o da yerini haber vermeyi doğru bul¬ 
madığı için “İbrâhim benim” demiş, Hac- 
câc’ın emri üzerine iki kişiyle birlikte zin¬ 
cire vurularak Vâsıftaki Dîmâs Hapisha¬ 
nesine atılmıştır. 92'de (710-11) öldürül¬ 
müş veya hapishanede ölmüş, Haccâc 
onun cesedini çöplüğe attırmıştır (İbn 
Sa'd, VI, 285). Bu olayın 93 (711-12) veya 
94'te (713-14) meydana geldiği de kay¬ 
dedilmektedir. Güzel sözleriyle de tanınan 
İbrâhim et-Teymî’nin bu sözlerinden ba¬ 
zıları şöyledir: “Sözümü amelimle karşı¬ 


laştırdığımda yalancı durumuna düşmek¬ 
ten korkuyorum"; “Bana zulmedene bile 
acıyorum”; “Allah katında en büyük gü¬ 
nah O'nun kimseye göstermediği bir su¬ 
çu ifşa etmektir". 
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İstanbul’da 

Ayasofya Camii’nin bitişiğindeki 
eski vaftizhâneden çevrilmiş 
Sultan İbrahim’in defnedildiği türbe. 


J 


Bizans kaynaklarına göre Ayasofya ki¬ 
lisesindeki iki vaftizhâneden biri olup ki¬ 
lisenin güney cephesi yanında ana bina¬ 
dan biraz ayrı kubbeli bir yapıdır (bk. AYA¬ 
SOFYA) Ayasofya camiye dönüştürülün¬ 
ce burası, kandil yağlarının depolandığı 
bir ambar haline getirilerek iki yüzyıl ka¬ 
dar böylece kullanıldıktan sonra XVII. yüz¬ 
yılın ilk yarısı içinde türbeye çevrilmiştir. 
Osmanlı padişahlarının bazıları sağlıkla¬ 
rında yaptırdıkları özel türbelere gömül¬ 
müş, bazılarının defnedildikleri yerde 
üzerlerine bir türbe inşa edilmiş, pek azı 
da esası Bizans dönemine ait olan eski ya¬ 
pılardan çevrilen türbelere gömülmüş¬ 
tür. Osman ve Orhan Gazi’nin Bursa’daki 
türbelerinden sonra eski bir Bizans yapı¬ 
sının aynı maksatla kullanılmasının an¬ 
cak XVII. yüzyılda bir daha tekrarlandığı 
görülmektedir. Sultan I. Mustafa ile Sul¬ 
tan İbrâhim’in türbesi olan bu mezar bi¬ 
nası daha çok bu ikinci padişahın adıyla 
tanınır. 

1617-1618’de doksan dört gün, arka¬ 
sından 1622-1623’te bir yıl dört ay kadar 
padişahlık yapan I. Mustafa 1639 yılının 
ilk günlerinde vefat etmiş veya IV. Mu- 
rad’ın emriyle öldürülmüştür. Kendisi için 
önceden bir türbe inşa edilmemiş olan I. 
Mustafa’nın, İstanbul’da o sırada mevcut 
selâtin türbelerinin hiçbirinde yer bulun¬ 
madığı gerekçesiyle Ayasofya’nm eski vaf- 


tizhânesine gömülmesine karar verilmiş¬ 
tir. Naîmâ bunu, I. Mustafa’nın “Ayasofya 
hareminde kapıya muttasıl kable’l-feth 
bina olunmuş bir kubbe-i âliyede” defne¬ 
dildiği şeklinde zikreder. Evliya Çelebi ise 
bu hususta daha geniş bilgi verir: Sultan 
Mustafa öldüğünde türbeler dolu oldu¬ 
ğundan ona yer bulunamamış ve naaşı on 
yedi saat musallâda bekletildikten sonra 
nihayet Evliya Çeiebi’nin sarayda kuyum- 
cubaşı olan babası Derviş Mehmed Zıllî’- 
nin hatırlatmasıyla Ayasofya’nm haremin¬ 
de mevcut eskiden bir yağhâne kubbesi 
olan kâgir binanın içine gömülmüştür. Fa¬ 
kat binanın içinde toprak bulunmadığın¬ 
dan Hasbahçe’den toprak getirtilerek ka¬ 
bir örtülmüştür. 

Sultan İbrâhim sekiz yıl süren saltana¬ 
tının sonunda 18 Receb 1058’de (8 Ağus¬ 
tos 1648) tahtından indirilip 28 Receb (18 
Ağustos) günü öldürülünce bu yapıya def¬ 
nedilir. Evliya Çelebi, Sultan İbrâhim Tür- 
besi’nin âdeta kadınlar tarafından ziyaret 
edilen bir yatır makamı haline geldiğini 
belirtir ve, “Bu kubbe içinde medfun olan¬ 
ların hepsi kadın sultanlardır” dedikten 
sonra türbede Sultan I. Ahmed’in kızları. 
Bayram Paşa’nın zevcesi Hanzâde Sultan 
ile Kenan Paşa’nm zevcesi Âtike Sultan’ın 
ve IV. Murad’ın kızı. Melek Ahmed Paşa’- 
nın zevcesi olup doğum yaparken 1069 
(1659) yılında ölen İsmihan Kaya Sultan’ın 
kabirlerinin bulunduğunu bildirir. Ayvan- 
sarâyî, XVIII. yüzyıl sonlarında kaleme al¬ 
dığı eserinde Sultan Mustafa ile İbrâ- 
him’in türbesinde Osmanlı hânedanmdan 
on beş kişinin yattığını belirterek bunlar¬ 
dan yedisinin, Sultan Mustafa ile Sultan 
İbrâhim, II. Ahmed’in oğlu Şehzade İbrâ¬ 
him, Sultan IV. Murad’ın kızları Kaya ve 
İsmihan sultanlar, I. Ahmed’in kızı ve Bay- 


Ibrâhim Türbesinin planı 
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İBRAHİM TÜRBESİ 


ram Paşa’nın zevcesi Hanzâde Sultan ve 
yine I. Ahmed’in kızı ve Kenan Paşa’nın 
zevcesi Âtike Sultan’ın adlarını verir. Ha¬ 
lûk Şehsuvaroğlu ise bu türbede iki padi¬ 
şah, beş şehzade, altı yetişkin hanım sul¬ 
tanla dört çocuk sultan olmak üzere top¬ 
lam on yedi kişinin sandukalarının bulun¬ 
duğunu yazmıştır. Halbuki türbenin için¬ 
de on sekiz sanduka görülmüştür. Meh- 
med Süreyyâ Bey'in eserini yeni baştan 
düzenleyerek yayımlamaya girişen Gül- 
tekin Oransay, bu türbede iki padişah dı¬ 
şında üç şehzade ile iki hanım sultanın 
adını verir. 1. Ahmed’in oğlu Şehzade Ka¬ 
sıntın burada yattığı söylenirse de şehza¬ 
de 2 Şevval 1047’de (17 Şubat 1638) öldü¬ 
rüldüğüne göre bu tarihte bina henüz 
türbeye çevrilmediğinden onun burada 
gömülü olmasına ihtimal verilemez. Esa¬ 
sen Mehmed Süreyyâ Bey, Şehzade Ka- 
sım’ın Ayasofya hazîresindeki Sultan 111. 
Murad Türbesi'nde yattığını bildirmiştir 
( Sicill-i Osman'ı, I, 63). Şimdiki tesbitlere 
göre 1. Mustafa ile Sultan İbrahim’den 
başka Ayasofya’daki türbede şu kişilerin 
yattığı kesindir: Sultan IV. Murad’ın kızı 
İsmihan Kaya Sultan, I. Ahmed’in kızı 
Hanzâde Sultan, yine aynı padişahın kızı 
1660’ta ölen Âtike Sultan, İbrâhim’in oğ¬ 
lu 1669’da ölen Şehzade Selim ile IV. Meh- 
med’in 1679’da ölen oğlu Şehzade Selim. 
Bu türbeye en son defnedilen kişi Sultan 
II. Ahmed’in 1714’te ölen oğlu Şehzade 
İbrahim’dir. Evliya Çelebi, Kaya Sultan’ın 
İbrâhim Türbesi’nde harimine nâzır pen¬ 
cerenin iç yüzüne defnedildiğini kaydet¬ 
miştir. Buna göre, eski vaftizhânenin Aya- 
sofya'nın güneydeki yan kapısına komşu 
büyük pencere arkasındaki tek sanduka 
Kaya Sultan’mki olmalıdır. 

Türbede XVIII. yüzyılın ikinci yarısında, 
belki de 1766 depreminin arkasından gi¬ 
rişin önüne barok üslûbunda kemerli bir 


sundurma ile bir türbedar odası eklen¬ 
miş veya daha önceden var olan bu un¬ 
surlar o yılların sanat akımına uygun bi¬ 
çimde yenilenmiştir. Ayasofya’da 1847- 
1849 yılları arasında geniş çapta resto¬ 
rasyon işleri yapan İsviçreli mimar Gaspa- 
re Trajano Fossati’nin bu türbe ile de il¬ 
gilendiğine dair bir iz olmadığı gibi İsviç¬ 
re’deki arşivinde de bu hususu aydınlata¬ 
cak herhangi bir belgeye rastlanmamış¬ 
tır. Fakat en azından dışını sıvattığı ve ba¬ 
dana ettirdiği kesindir. Uzun yıllar, türbe 
ile Ayasofya'nın güney yan duvarı arasın¬ 
daki küçük avlu kalınlığı 2 metreyi bulan 
bir moloz tabakası ile örtülü olduğundan 
burada yer alan dev ölçüde yekpâre mer¬ 
merden vaftiz teknesi gözlerden uzak 
kalmış, ancak Ayasofya Müzesi müdürü 
Sami Boyar döneminde 1943’e doğru avlu 
temizlenerek tekne ve birkaç büyük yağ 
küpü meydana çıkarılmıştır. 1973’te Se¬ 
mavi Eyice idaresinde küçük bir ekip bu¬ 
rada incelemeler yaparak türbenin resim¬ 
lerini çekmiş, Yılmaz Önge de plan ve rö- 
lövelerini çizmiştir. 1980 yılına doğru mü¬ 
ze müdürlüğü ile Eski Eserler ve Müze¬ 
ler Genel Müdürlüğü’nün İstanbul Rölö- 
ve Bürosu türbenin restorasyonunu bir 
müteahhide havale etmiştir. Bu çalışma¬ 
lar sırasında türbenin iç duvarları ve kub¬ 
besinin iç yüzeyindeki sıvalar bütünüyle 
raspa edilmiş, köşelerdeki nişlerin dolap 
haline getirilmesinde takılan kanatlar 
kaldırılmış, barok üslûbundaki giriş sun¬ 
durması ile türbedar odası sökülmüştür. 
Çalışmalar sırasında ahşap sandukaların 
hepsi yerlerinden kaldırılarak dışarıdaki 
küçük avluya üst üste yığıldığından çalış¬ 
malar bittiğinde bunların ne dereceye ka¬ 
dar doğru olarak yerlerine konulduğu bi¬ 
linemez. 

Yapı, vaftizhâne olarak mimarisi bakı¬ 
mından benzer binaların en büyük ölçülü 


olanlarındandır. Türbeye dönüştürüldü¬ 
ğünde bazı değişikliklere lüzum görül¬ 
müştür. Bu işleri kimin yaptığı bilinmezse 
de bu yıllarda hassa mimarlarından Ka¬ 
sım Ağa akla gelen ilk isimdir. Binanın 
tam ortasında gömülü olan mermer vaf¬ 
tiz teknesini dışarı çıkarmak için Ayasof¬ 
ya tarafındaki duvarda geniş bir gedik 
açılarak tekne burada duvara yanaştırıl¬ 
mış, ardından tekrar örülmüştür. Binanın 
batı tarafındaki esas girişi iptal edilerek 
bir pencere biçimine sokulmuş, evvelce 
narteks durumunda olan çapraz tonozlu 
üç bölüm halindeki kısmın orta bölümü¬ 
ne Kaya Sultan defnedilmiştir. Köşelerde¬ 
ki eksedraların içlerindeki nişlerle pence¬ 
reler örülerek dolap haline getirilmiş ve 
eksedraların yarım kubbeleriyle pandan¬ 
tifler ve ana kubbe kalem işi klasik üslûp¬ 
ta nakışlarla süslenmişti. Türbenin girişi 
binanın kuzeydoğu köşesindeki eksedra- 
da açılan bir kapı ile sağlanmıştır. Bunun 
dışına ve eski vaftizhânenin doğu tarafı¬ 
na bitişik bir sundurma, hol ve türbedar 
odası yapılmıştı. 
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İBRAHİM ZÂHİD-İ GEYLÂNÎ 


İBRÂHİM b. VELÎD 

(jJ^lf 

Ebû İshâk İbrâhîm 
b. el-Velîd b. Abdilmeiik 
(ö. 132/750) 

Emevî halifesi 

L < 744) - J 

Hayatının halife olmazdan önceki döne¬ 
mi hakkında çok az bilgi vardır. İbn Sa‘d 
muhaddis Zührî ile görüştüğünü ve on¬ 
dan bir sahîfenin rivayeti hususunda izin 
istediğini bildiren bir rivayet nakleder (et- 
Tabakât, 11, i72). Bu rivayetten İbrahim’in 
gençliğinde hadis ilmiyle ilgilendiği anla¬ 
şılmaktadır. Onun ilk siyasî görevi, karde¬ 
şi Halife 111. Yezîd tarafından Ürdün’e vali 
tayin edilmesiyle başladı ve ardından ve¬ 
liaht ilân edildi. III. Yezîd’in kendisini veli¬ 
aht tayin etmediğine dair bazı rivayetler 
de bulunmaktadır. 

İbrâhim, III. Yezîd’in ölümü üzerine (19 
Zilhicce 126/2 Ekim 744) hilâfet maka¬ 
mına geçti. İlk iş olarak III. Yezîd’in ken¬ 
disinden sonra ikinci veliaht tayin ettiği 
Abdülazîz b. Haccâc b. Abdülmelik’in ve¬ 
liahtlığını onayladı. Ancak bazı merkezler 
onun halifeliğini tanımadığı gibi başşe¬ 
hir Dımaşk’a yakın Humus halkı dahi ken¬ 
disine itaat etmedi. Üç ay kadar bu ma¬ 
kamda kalabilen İbrâhim’in bütün zama¬ 
nı kargaşa içinde geçti. II. Velîd’in öldü¬ 
rülmesinden sonra şiddetlenen fitneyi 
bastırmaktan âciz kaldı. Ülkedeki karışık¬ 
lıklar giderek arttı ve sarsılmış olan mer¬ 
kezî idarenin otoritesi daha da zayıfladı. 

Azerbaycan ve İrmîniye Valisi Mervân 
b. Muhammed, 111. Yezîd’in isyanı sırasın¬ 
da öldürülen II. Velîd’in intikamını almak 
ve onun oğullarının haklarını korumak id¬ 
diasıyla harekete geçti. Ancak Mervân’ın 
asıl amacı hilâfeti ele geçirmekti. Cezîre 
halkının biatini aldıktan sonra Suriye üze¬ 
rine yürüyen Mervân, Kmnesrîn’e yöne¬ 
lerek İbrâhim’in kardeşi olan Vali Bişr’in 
ordusunu bozguna uğrattı, valiyi ve kar¬ 
deşini esir aldı. Halkı biat etmediği için 
İbrâhim'in gönderdiği ordu tarafından 
kuşatma altında tutulan Humus üzerine 
gitti ve şehri işgal etti. Humus halkının 
biatim aldıktan sonra 80.000 kişilik ordu¬ 
suyla Dımaşk’a doğru ilerledi, İbrâhim de 
ona karşı büyük bir ordu gönderdi. İki or¬ 
du Dımaşk civarında Aynülcer denilen yer¬ 
de karşılaştı. Meydana gelen savaşta (7 
Safer 127/ 18 Kasım 744) İbrâhim’in ku¬ 
mandanı Süleyman b. Hişâm yenilip Dı- 
maşk’a sığındı. Süleyman ve adamları bu 
sırada II. Velîd’in hapiste bulunan iki oğ¬ 


lunu öldürdüler. II. Mervân bu zaferin ar¬ 
dından Dımaşk’a girdi ve halifeliğini ilân 
etti. Şehirden kaçmak zorunda kalan İb¬ 
râhim ise bir süre gizlendikten sonra 
Mervân’a biat edeceğini açıklayarak on¬ 
dan eman istedi. Mervân isteğini kabul 
edip onu yakınları arasına aldı. İbrâhim, 
Emevî hilâfetinin sona erdiği Zap Suyu 
Savaşı’nda(1 1 Cemâziyelâhir 132/25 Ocak 
750) nehirde boğularak ölenler arasınday¬ 
dı. Onun daha önce II. Mervân veya Abbâ- 
sîler’den Abdullah b. Ali b. Abdullah tara¬ 
fından öldürüldüğü de rivayet edilmek¬ 
tedir. 
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İBRÂHİM ZÂHİD-İ GEYLÂNÎ 

UAİj f^Asl^J) 


Ebü’s-Safve Tâcüddîn İbrâhîm 
b. Rûşen b. Emîr b. Bâbii 
(ö. 700/1301) 

Zâhidiyye tarikatının pîri, 
esma zikriyle seyrü sülük usulünü 
tesbit eden mutasavvıf. 

L _J 

613(1218) yılı civarında Hazar denizi¬ 
nin güneybatı sahili boyunca uzanan Gî- 
lân (Geylân) eyaletinin Siyâvrud nahiyesin¬ 
de doğdu. Kendisine '‘Zâhid’’ lakabının 


verilmesiyle ilgili olarak birçok menkıbe 
anlatılır (Cemâleddin Hulvî, s. 320). Yedi 
ceddinin şeyh olduğu, bunlardan Bîdâr 
(Bündâr) el-Kürdî’nin Sencân'dan gelerek 
bölgeye yerleştiği rivayet edilmektedir. 
Adı geçen şehir Merv yakınlarında bulu¬ 
nan Sencân olmalıdır. Bu bilgi doğruysa 
İbrâhim Zâhid’in atalarının Horasan ta¬ 
raflarından Gîlân’a gelmiş olduğu söyle¬ 
nebilir. İbn Bezzâz, Şeyh Bîdâr’ı meşhur 
sûfî İbrâhim b. Edhem evlâdından bir hü¬ 
kümdarın emîr yaptığını söyler. Vladimir 
Minorsky, bu bilgiye dayanarak erken de¬ 
virlerde Azerbaycan’ın Mugan, Arrân, 
Elvân ve Dârıbûm bölgelerinin İbrâhim 
Zâhid’in ataları tarafından fethedilerek 
müslümanlaştırılmış olabileceğini kaydet¬ 
mektedir (The Turks, Iran and Caucasus 
in theMiddle Ages, s. 518, 524). 

İbrâhim Zâhid. Gîlân’da başladığı öğ¬ 
renimini Şîraz’da sürdürdü. Daha sonra 
Ebü’n-Necîb es-Sühreverdî’nin halifesi 
Sa‘dî-i Şîrâzî’ye intisap etti. Şeyhinin 
emriyle defalarca halvete girip riyâzetle 
meşgul oldu ve onun tavsiyesi üzerine Şî- 
raz'dan Gîlân’a giderek Lâhîcân nahiye¬ 
sinde oturan Seyyid Cemâleddîn-i Tebrî- 
zî’ye intisap etti (Cemâleddin Hulvî, s. 320 
vd.; Minorsky, s. 518). İbrâhim Zâhid, eli¬ 
nin emeğiyle geçinen ve kimseden yar¬ 
dım kabul etmeyen şeyhiyle birlikte tar¬ 
lada çalışır, ürettiklerini pazara götürüp 
satardı. 

Zahirî ilimlerde geniş birikimi olan İb¬ 
râhim Zâhid’in, dervişlerin cezbe ile se- 
mâa kalkmalarını benimsemediği ve on¬ 
larla semâ yapmadığı, bundan dolayı şey¬ 
hinin kendisine eziyet etmesine rağmen 
onun evine giderek eşiğine yüz sürdüğü, 
bunun üzerine Cemâleddîn-i Tebrîzî’nin, 
"Hamd olsun, bunu da başardın” diyerek 
kendisine hilâfet verdiği kaydedilmek¬ 
tedir. İbrâhim Zâhid şeyhinin vefatından 
sonra irşada başlamayıp mücahedeye de¬ 
vam etti. Menkıbelerde kaydedildiğine 
göre geceleri az bir uykuyla yetinip ibade¬ 
te devam eder, sürekli oruç tutar, yılda iki 
defa erbaîne girerdi. Yirmi yıl sonra mâ¬ 
nevi bir işaretle (Cemâleddin Hulvî, s. 320, 
321; Aubin, XXI-XXIII (19911, s. 40) Gî- 
lân’ın kuzeyindeki Güştâsfî’ye giderek ir- 
şad faaliyetine başlayan İbrâhim Zâhid 
daha sonra Şîraz’a geçti, Safiyyüddîn-i 
Erdebîlî’yi de Merâga'ya gönderdi. Birkaç 
defa Doğu Azerbaycan'ı dolaştı. Hiyâv ve 
Serâb’ı ziyareti sırasında halkın büyük il¬ 
gisiyle karşılaştı. Gâzân Han ile görüştük¬ 
ten sonra dervişleriyle birlikte Erdebil'e 
giderek Şeyh Râsim Zâviyesi’nde oturdu. 
Erdebil halkı kendisi için büyük bir zâviye 
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İBRAHİM ZÂHİD-İ GEYLÂNÎ 


inşa edip çeşitli vakıflar kurdu. Bölgede 
İslâm’ın yayılmasında emeği geçen ve 
özellikle Şirvan’da sözü dinlenen bir şah¬ 
siyet olan Seyyid Burhâneddin Muham- 
med ona bu bölgelerde irşad faaliyetin¬ 
de bulunmasını önerdi. İbrâhim Zâhid’in 
çalışmaları sonucunda Şirvânşah Ahsitân 
kendisine mürid oldu ve onun için Güş- 
tâsfî’de bir zâviye yaptırdı. Yoğun irşad 
faaliyetleri neticesinde 679 (1280) yılın¬ 
dan itibaren İbrâhim Zâhid'in adı Şirvan 
başta olmak üzere Güştâsfî, Kura, Doğu 
Azerbaycan ve Horasan’a kadar yayıldı. 
Bu durum, Şirvan bölgesinde faaliyet gös¬ 
teren bazısûfî cemaatleri rahatsız etti. 
Şirvânşah’ın davetini kabul ederek bir 
grup müridiyle birlikte Şirvan’a giden İb¬ 
râhim Zâhid’e Kalenderîler de cephe alıp 
suikast düzenlemeyi planladılar, ancak 
bunu gerçekleştiremediler. Bu çekişme¬ 
ler sırasında Şirvânşah Ahsitân’ın oğlu 
Siyâmek ona ve mensuplarına karşı düş¬ 
manca bir tavır takındı (Aubin, XXI-XXI1! 
i 1991], s. 41-46). 700 (1301) yılında Güş- 
tâsfî’de hastalanan İbrâhim Zâhid, vasi¬ 
yeti üzerine halifesi ve damadı Safiyyüd- 
dîn-i Erdebîlî tarafından Lâhîcân’ın bir 
nahiyesi olan Siyâvrud’a getirildi; iki haf¬ 
ta sonra burada vefat etti. İbrâhim Zâ¬ 
hid iki defa evlenmiş olup son evliliğinden 
doğan kızı Bîbî Fâtıma’yı halifesi Safiyyüd- 
dîn-i Erdebîlî ile evlendirmiştir. 

İbrâhim Zâhid’in tarikat silsilesi Cemâ- 
leddîn-i Tebrîzî, Şehâbeddin Mahmûd, 
Rükneddîn-i Sücâsî, Kutbüddîn-i Ebherî 
vasıtasıyla Ebü’n-Necîb es-Sühreverdî’ye 
ulaşır. Silsile Sa‘dî-i Şîrâzî vasıtasıyla da 
Sühreverdiyye ile birleşir. Bazı kaynaklar¬ 
da İbrâhim Zâhid, Mevlânâ Celâleddîn-i 
Rûmî ile irtibatlandırılmaya çalışılmıştır. 
İbrâhim Zâhid'in müridlerinden olduğu 
anlaşılan Tâceddin Ali b. Abdullah el-Er- 
debîlî onun tarikat silsilesini Şems-i Teb¬ 
rîzî, Rükneddîn-i Sücâsî, Kutbüddîn-i Eb¬ 
herî, Ebü’n-Necîb es-Sühreverdî vasıta¬ 
sıyla İmam Gazzâiî’nin kardeşi Ahmed el- 
Gazzâlî’ye ulaştırır. Nev’îzâde Atâî ise İb¬ 
râhim Zâhid ile Şems-i Tebrîzî’nin pîrdaş 
olduklarını kaydeder. Bu bilgilerden ha¬ 
reketle İbrâhim Zâhid ve Şems-i Tebrîzî’¬ 
nin aynı şeyhe mensup oldukları ya da ta¬ 
rikat pîrlerinin Rükneddîn-i Sücâsî’nin 
halifesi olduğu söylenebilir. Cemâleddin 
Hulvî ve Sarı Abdullah Efendi de Şems-i 
Tebrîzî’yi Rükneddîn-i Sücâsî’nin halifeleri 
arasında sayar. Bu bilgi tarih bakımından 
mümkün olmakla birlikte rindmeşrep olan 
Şems-i Tebrîzî ile zühd ve takvâ yolunu 
tutan İbrâhim Zâhid’in aynı tarikat veya 
şeyhe mensup olmaları uzak bir ihtimal¬ 
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dir. Ayrıca Şems-i Tebrîzî Makölât' ında 
Ebû Bekr-i Selebâfın müridi olduğunu 
açıkça belirtmektedir (Gölpınarlı, Mevlâ- 
nâ’dan Sonra Mevlevilik, s. 316 vd.}. 

Geylânî, Allah’ın bin bir isminin özü 
olarak kabul ettiği on iki isimden oluşan 
esmâ zikriyle seyrü sülük metodunu uy¬ 
gulayan ilk sûfîdir. Bu on iki ismin ilk ye¬ 
disine “esmâ-i seb’a” (lâ ilâhe illallah, Al¬ 
lah, hû, hak, hay, kayyûm, kahhâr), diğer¬ 
lerine de “esmâ-i hamse” (samed, ehad, 
vâhid, fettâh, vehhâb) adı verilir. Esmâ-i 
bekâiyye de denilen bu beş ismi sıra ve 
mertebelere riayet ederek zikreder; çık¬ 
tığı basamakları birer birer inip fark âle¬ 
minde karar kılar ve bu inişle bekâ billâh 
makamına ulaşmış olur. İbrâhim Zâhid’in 
bu isimleri zikrederek halvete girdiği, fe- 
nâ ve ardından bekâ mertebelerine ula¬ 
şıp celvete erdiği kabul edilir. Bu bakım¬ 
dan Celvetiyye tarikatı ilk olarak ona nis- 
bet edilmektedir (bk. CELVETİYYE). 

İbrâhim Zâhid hakkmdaki ilk kaynak, 
İbn Bezzâz’m 759 (1358) yılında tamam¬ 
ladığı Şafvefü'ş-şa/â 3 adlı kitabıdır. Da¬ 
ha sonraki devirlerde eser üzerinde bazı 
değişiklikler yapılmış, Şeyh Zâhid’in hali¬ 
fesi Safiyyüddîn-i Erdebîlî’nin soyu Hz. 
Ali’ye bağlanmış. Şeyh Safiyyüddin ve 
hatta Şeyh Zâhid Şiî gibi gösterilmeye 
çalışılmıştır (Minorsky, The Turks, Iran and 
Caucasus in the Middle Ages, s. 516; Ab- 
baslı, XL7158 11976], s. 288, 302 vd. ; Aubin, 
XX!-XXII1 |1991], s. 39). 

Geylânî’nin ilk hanımından büyük oğlu 
Cemâleddin Ali ile halifesi Safiyyüddîn-i 
Erdebîlî arasında husumet doğduğu, ken¬ 
disini babasının mânevî vârisi olarak gö¬ 
ren Cemâleddin Ali’nin Safiyyüddîn-i Er- 
debîlî’ye karşı birkaç suikast düzenlediği, 
fakat başarılı olamadığı ileri sürülmekte¬ 
dir (Aubin, XXI-XX!11 (1991 ], s, 49-50). 

İbrâhim Zâhid-i Geylânî’ye nisbet edilen 
Zâhidiyye’yi, bir tarikattan ziyade çeşitli 
devirlerde farklı isim ve yorumlarla ortaya 
çıkan ve günümüze kadar etkilerini sür¬ 
düren bir meşrep olarak görmek daha 
doğru olur. Zira İbrâhim Zâhid’den sonra 
Zâhidiyye tarikatı adı altında bir tarikatın 
izini takip etmek zor olduğu gibi bu ha¬ 
reket İbrâhim Zâhid’in ardından bulun¬ 
duğu muhitin dışına fazla çıkamamıştır. 
Halifelerinden Ahî Yûsuf’un Anadolu’da 
Niğde’nin Tepeviran mevkiinde inşa ettir¬ 
diği zâviyede irşada devam ettiği ve bu¬ 
rada öldüğü bilinmekteyse de tarikatının 
adına dair bir kayda rastlanmamıştır. Gen- 
ce’de irşad vazifesini yürüten diğer hali¬ 


fesi Hikmet-i Şirvânî’ye nisbet edilen ta¬ 
rikatın durumu da bundan farklı değildir. 
İbrâhim Zâhid-i Geylânî’nin meşrebi, asıl 
olarak damadı Safiyyüddîn-i Erdebîlî ile 
halifesi Ahî Muhammed Halvetî (ö. 780/ 
1378-79) vasıtasıyla ayrı ayrı tarikatlar ha¬ 
linde kurumlaşmış, bu silsilelerin ilkinden 
Safeviyye, İkincisinden Halvetiyye doğ¬ 
muştur. Safeviyye, Erdebil Tekkesi’nde 
Safiyyüddin-i Erdebilî’nin soyu tarafından 
sürdürülmüştür. Safıyyüddin’in oğlu Sad- 
reddîn-i Erdebîlî’nin halifesi Hamîdüddin 
Aksarâyî’nin (Somuncu Baba) müridi Ha¬ 
cı Bayrâm-ı Velî Ankara’da Bayramiyye ta¬ 
rikatını kurmuştur. Halvetiyye’nin kuru¬ 
cusu Ömer el-Halvetî, İbrâhim Zâhid’in 
halifesi Ahî Muhammed Halvetî’nin mü¬ 
ridi ve yeğenidir. İbrâhim Zâhid-i Geylâ¬ 
nî’nin tesbit ettiği seyrü sülük usulünü 
uygulayan Halvetiyye tarikatından çok sa¬ 
yıda şube doğmuş ve böylece Halvetiyye 
İslâm âleminin en yaygın ve etkili tarika¬ 
tı haline gelmiştir. 
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ÎBRÂHİMÎ, Muhammed Beşîr 

Muhammed el-Beşîr b. Muhammed 
b. Ömer es-Sa‘dî el-İbrâhîmî 
(1889-1965) 

Cem'iyyetü'l-ulemâi’l-müslimîn’in 

kurucularından 

^ Cezayirli âlim, ıslahatçı. 

12 Haziran 1889’da Cezayir’in Kostan- 
tîne İdarî bölgesine bağlı Setîf şehrinde 
doğdu. Soyu Fas tdrîsî şeriflerinin kuru¬ 
cusu İdrîs b. Abdullah'a ulaşır. Öğrenimi¬ 
ne. bölgenin tanınmış âlimlerinden amca¬ 
sı Muhammed el-Mekkî el-İbrâhimî’nin 
yanında başladı. 191Z’de Fransız sömür¬ 
gecilerin baskılarından kurtulmak için 
gizlice Cezayir’den ayrıldı. Babası da dört 
yıl önce aynı sebeple Medine'ye gitmişti 
İbrâhimî Kahire’de üç ay kalarak Câmia- 
tüî-Ezher’de bazı hocaların derslerine ka¬ 
tıldı. Reşîd Rızâ’nın kurmuş olduğu Dâ- 
rü’d-da’ve ve’l-irşâd’da verilen dersleri ta¬ 
kip etti. Daha sonra Medine’ye giderek 
babasıyla buluştu. Bu arada Muhammed 
el-Vezîr et-Tûnisî, Hüseyin Ahmed el-Fey- 
zâbâdî, Ahmed el-Berzencî, İbrahim el- 
Üskübî gibi âlimlerin derslerine devam 
etti. Abdülhamîd İbn Bâdîs ile 1913 yılın¬ 
da Medine’de tanıştı. İbn Bâdîs’in Medi¬ 
ne'de kaldığı üç ay boyunca iki arkadaş, 
Cezayir’i Fransız işgalinden kurtarmak 
için yürütecekleri çalışmanın programını 
yaptı. 

1. Dünya Savaşı sırasında Osmanlı hü¬ 
kümetinin emriyle Medine’den ayrılarak 
Dımaşk’a giden İbrâhimî, bir müddet son¬ 
ra Emeviyye Camii’nde vaaz ve ders ver¬ 
meye başladı (1917). Ardından yeni ku¬ 
rulan Suriye hükümetinin isteği üzerine 
Sultâniye Medresesi’nde Arap edebiyatı 
okuttu. I. Dünya Savaşı biter bitmez Ce¬ 
zayir’e döndü. Setîf şehrinde verdiği ders¬ 
ler ve düzenlediği İlmî konferansların ya- 



Muhammed 

Beşîr 

ei-ibrâhimî 


nmda belde belde dolaşarak halkı Fransız 
sömürgeciliğine karşı uyarmaya çalıştı. 
Ayrıca küçük bir medrese inşa ettirdi. Bir 
yandan da İbn Bâdîs'in 1925’ten beri çı¬ 
karmakta olduğu eş-Şihâb dergisine ma¬ 
kaleler yazdı. İbn Bâdîs ve İbrâhimî, bu 
yıllarda sık sık buluşarak yürütülen çalış¬ 
maları ve ülkedeki gelişmeleri müzakere 
ettiler. Görüşmelerin yapıldığı 1920-1930 
yılları arası, Cezayir’in bağımsızlık müca¬ 
delesini destekleyerek millî harekete 
önemli katkılarda bulunacak olan Cem- 
‘iyyetü’l-ulemâi’l-müslimîn’in kuruluşu 
için bir hazırlık dönemi oldu. Fransızlar’ın 
Cezayir’i işgal etmelerinin 100. yılını kutla¬ 
malarından kısa bir müddet sonra 5 Ma¬ 
yıs 1931 tarihinde kurulan bu cemiyetin 
başkanlığına İbn Bâdîs, yardımcılığına da 
İbrâhimî getirildi. Cemiyetin kuruluşu¬ 
nun birinci yıl dönümünde yapılan toplan¬ 
tıda Cezayir üç bölgeye ayrıldı. İbn Bâdîs 
Kostantîne bölgesinin, Tayyib el-Ukbî Ce¬ 
zayir şehri ve civarının, İbrâhimî de Veh- 
rân bölgesinin sorumluluğunu üstlendi. 
İbrâhimî, bölgenin en önemli şehri olan 
Tîlimsân’a gelince eğitim ve öğretim fa¬ 
aliyetine ağırlık verdi. Kısa sürede bir dâ- 
rülhadis medresesi inşa ettirdi ve bu 
medresede ders okutmaya başladı. Yaz 
tatillerinde halkı irşad etmeye çalıştı, git¬ 
tiği her yerde halktan büyük ilgi gördü. 
İbrâhimî, 1936 yılında toplanan Cezayir 
İslâm Kongresi’nde alınan kararları Fran¬ 
sız yetkililere bildiren heyette yer aldı. 

11. Dünya Savaşı sırasında cemiyetin 
bazı üyeleri Fransızlar tarafından tutuk¬ 
landı. İbrâhimî de Güney Cezayir'deki Âflû 
şehrine sürgüne gönderildi (Nisan 1940). 
Âflû’ya vardıktan bir hafta sonra İbn Bâ¬ 
dîs'in vefat ettiğini, cemiyet üyelerinin 
kendisini başkan seçtiklerini haber aldı. 
Sürgünde kaldığı üç yıl boyunca cemiyet 
çalışmalarını gönderdiği tâlimatla yürü¬ 
ten İbrâhimî, 1943 yılı başlarında Veh- 
rân'a dönünce daha aktif olarak çalışma¬ 
ya katıldı. Bölgede halktan topladığı pa¬ 
ralarla bir yılda yetmiş üç okul yaptırdı, 
ayrıca üç yıl içinde 400’e yakın okul açıl¬ 
dı. Fransızlar, Cezayir halkının 5 Ağustos 
1945’te düzenlediği bir törende Cezayir 
bayrağı taşımasını bahane ederek binler¬ 
ce kişiyi öldürdüler. Bu olayın ardından 
tutuklanan İbrâhimî, bir yıl hapiste kal¬ 
dıktan sonra isyana teşebbüs suçundan 
yargılanmak üzere iken çıkarılan umumi 
af gereği serbest bırakıldı. 

Hapisten çıkınca II. Dünya Savaşı sıra¬ 
sında hükümet tarafından kapatılan okul¬ 
lardaki eğitim faaliyetlerini tekrar başlat¬ 
tı. Yayımı durdurulan el-Beşâ’ir dergisi¬ 


ni yeniden çıkardı. Medrese mezunlarına 
yüksek öğrenim verecek enstitüler açma¬ 
ya karar verdi. Bu amaçla ilk olarak Kos- 
tantîne’de İmam Abdülhamîd İbn Bâdîs 
Enstitüsü’nü kurdu. 

İbrâhimî, 1952’de bazı İslâm ülkeleri¬ 
nin yöneticileriyle Cezayir müslümanları- 
nın meselelerini görüşmek ve Cezayirli 
öğrencilerin bu ülkelerdeki üniversitele¬ 
re kabul edilmesini sağlamak amacıyla 
memleketinden ayrıldı. Onun çalışmaları 
sonucunda cemiyet, 19S3 yılından itiba¬ 
ren başta Tunus Zeytûne Üniversitesi ol¬ 
mak üzere ülke dışına öğrenci gönderdi. 
1954’te Fransızlar'a karşı başlatılan ba¬ 
ğımsızlık hareketine karşı bir süre çekim¬ 
ser kalmayı tercih eden İbrâhimî daha 
sonra bu hareketi desteklemeye karar 
verdi. Ardından başkanı olduğu cemiyet, 
bütün imkânlarıyla bağımsızlık mücade¬ 
lesini desteklemeye başladı. İbrâhimî ül¬ 
ke dışında kaldığı ilk yıllarda Mısır, Pakis¬ 
tan, Irak, Suriye ve Suudi Arabistan’ı do¬ 
laştı; kurtuluş savaşının devam ettiği ül¬ 
kesine giremediği için Kahire’ye yerleşti. 
1961 ’de Mısır cumhurbaşkanı tarafından 
Mecmau’l-lugati’l-Arabiyye üyeliğine ta¬ 
yin edildi. 1962 yılında Cezayir’in bağım¬ 
sızlığına kavuşmasından hemen sonra ül¬ 
kesine döndü. Ancak ülkesinde bağımsız¬ 
lık hareketinin ardından kurulan sosyalist 
sistemi eleştirdi. 20 Mayıs 1965’te Ceza¬ 
yir şehrinde vefat etti ve Sîdî Muham¬ 
med Mezarlığı’na defnedildi. 

Eserleri. İbrâhimî, Mecmau’l-lugati’l- 
Arabiyye’de yaptığı konuşmada ekserisi 
Arap dili sahasında olmak üzere on beş 
kitap kaleme aldığını belirtmişse de bu 
eserlerin çoğu kaybolmuştur (Muhammed 
Mehdâvî, s. 66). Çeşitli gazetelerde yaz¬ 
mış olduğu makaleler Âşûrü'ş-Şeyh Mu¬ 
hammed el-Beşîr el-İbrâhîmî adlı dört 
ciltlik külliyatta toplanmıştır. Medine’den 
dönüşünden sonra kaleme aldığı dinî ve 
İçtimaî konulardaki makaleleriyle Risâ- 
letü'd-dab ve Rivâyetü’ş-şelâşe adlı 
eserleri külliyatın I. cildini (Cezayir 1978), 
el-BeşâHr gazetesinde çıkan makaleler¬ 
den derlenen c Uyûnü'l-beşâ’ir'i (Kahire 
1956) II. cildi, aynı yıllarda yazdığı diğer 
makaleler III. cildi (Cezayir 1981), 1952- 
1954 yılları arasında başta ei-BeşöTr 
olmak üzere bazı gazete ve dergiler¬ 
de yazdığı makaleler de IV. cildi (Cezayir 
1985) oluşturur. Muhammed el-îd Tâ- 
verta, onun 1929-1939 yıllarında kale¬ 
me aldığı eserlerini yüksek lisans tezi ça¬ 
lışması olarak bir araya getirmiştir (bk. 
bibi.). 
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B Mazin Salâh Mutabbakânî 


İBRÂHİMİYYE 

{ I ) 

Müşebbihe’den 

İbrâhim b. Ebû Yahyâ el-Esleraıî’ye 
nisbet edilen bir fırka 
(bk. MÜŞEBBİHE). 

İBRAHİMOV, Alimcan 

(1887-1938) 

Edebiyat, tarih 
ve dil âlimi, tenkitçi. 


12 Mart 1887’de Başkırdistan’ın mer¬ 
kezi Ufa'nın güneyinde Sultanmurad kö¬ 
yünde doğdu. Alimcan (Galimcan), yedi ço¬ 
cuklu İrfan ve Hesene İbrahimov (İbragi- 
mov) ailesinin dördüncü çocuğudur. Med¬ 
rese eğitimi görmüş bir köy imamı olan 
babasından temel İslâmî bilgileri öğren¬ 
dikten sonra köylerindeki Rus-Tatar oku¬ 
lunu bitirdi. Ardından kardeşi Şâkir Ziya 
ile beraber Orenburg’da yeni usul eğitim 
veren Hüseyniye Medresesi’ne gönderil¬ 
di (1899). Fakat hastalığı yüzünden kabul 
edilmeyince eski usulde eğitim yapan Veli 
Molla Medresesi’ne girdi. Burada hadis, 
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fıkıh, İslâm tarihi, Arapça, Türkçe ve 
Farsça dersleri gördü. 0 sırada Ufa’da fa¬ 
aliyet göstermekte olan “el-Islah” adlı re¬ 
form hareketine katıldığından hocaları ile 
anlaşmazlığa düştü ve medreseden ayrıl¬ 
mak zorunda kaldı; aynı yerde bulunan 
Âliye Medresesi’ne geçti (1906). Bu med¬ 
rese, Ezher’de Muhammed Abduh’un 
öğrencisi olmuş Ziya Kemâiî tarafından 
müslüman halkın desteğiyle kurulmuştu. 
Değişik Türk topluluklarından gençlerin 
eğitim gördüğü Âliye’de dinî derslerin ya¬ 
nı sıra tarih, coğrafya, matematik, fizik, 
kimya, Türkçe, Arapça, Tatarca ve Rusça 
da okutuluyordu. 

İbrahimov, Âliye Medresesi’nde okudu¬ 
ğu ilk yılın yaz tatilinde Kafkasya’ya gide¬ 
rek köylerdeki Tatar çocuklarına okuma 
yazma öğretmeye çalıştı. 1909’da kaleme 
aldığı Kur'an Allah'tan mı Değil mi adlı 
risâlesi yüzünden Âliye Medresesi’nden 
uzaklaştırıldı. Bir süre Kazak bölgelerin¬ 
de ve Ural’da çeşitli işlerde çalışan, Astra- 
han çevresinde öğretmenlik yapan İbra¬ 
himov üniversiteye girmek amacıyla Ka- 
zan’a gittiyse de bu mümkün olmadı. Ka- 
zan’da kaldığı süre içerisinde bazı roman 
ve hikâyeler yazdı. 1912 yılı sonunda git¬ 
tiği Kiev’de bir yandan öğretmenlik ya¬ 
parken bir yandan da misafir öğrenci ola¬ 
rak üniversitede derslere devam etti. 
Çarlık rejimi aleyhine giriştiği birtakım 
gizli faaliyetler sebebiyle kısa süren bir 
hapis hayatının ardından (1913) Kazan’a 
dönerek An dergisinde çalışmaya baş¬ 
ladı; 1915-1917yıllarında Âliye Medrese¬ 
si’nde hocalık yaptı. 

1-11 Mayıs 1917’de Moskova’da topla¬ 
nan Bütün Rusya Müslümanları V. Kong- 
resi'ne Ufa delegesi olarak katılan İbrahi¬ 
mov, millî amaçların gerçekleşmesi için 
sol partilerle iş birliği yapılması ve Rus¬ 
ya’nın federal sistemine katılma yolunda 
teklifte bulundu. Ekim İhtilâli’nden son¬ 
ra daha aktif olarak faaliyet gösterdi. Âli¬ 
ye Medresesindeki görevinden ayrılarak 


Alimcan 

İbrahimov 



Ufa Müslümanları Arasında Halkçılığı Yay¬ 
ma Komitesi’nde çalışmaya başladı. Rus- 
lar’ın Sosyalist Revolüsyoner (Es-Er) Par¬ 
tisine girdi ve Fâtih Seyfı Kazanlı ile bir¬ 
likte İrek gazetesini yayımladı (1917). Bu 
sırada müslüman askerleri burjuvaziye 
karşı teşkilâtlandırmaya çalışan İbrahi¬ 
mov, Stalin’in daveti üzerine Merkez Müs¬ 
lüman Komiserliği başkanı Mollanur Vahi- 
tov’un yardımcılığını üstlendi. Ocak 1918’- 
de Petrograd’da çıkmaya başlayan Çul¬ 
pan gazetesinde Tatar- Başkırt Cumhuri¬ 
yeti hakkında çok sayıda yazı yazdı ve ön¬ 
ce çoğunluğunu Türkler’in oluşturduğu 
geniş bir İdil-Ural Devleti, daha sonra 
Ruslar’ın baskısıyla sınırlandırılmış bir Ta¬ 
tar-Başkırt Cumhuriyetini kurma proje¬ 
sinde aktif rol aldı. 1920 Şubatında res¬ 
men Komünist Partisi’nin üyesi oldu. 
Moskova’da toplanan Tatar-Başkırt Öğ¬ 
retmenler Kongresi’ne katılarak (Şubat 
1924) millî mekteplerin geliştirilmesi, eği¬ 
timin ıslah edilmesi ve yeni programların 
hazırlanması gibi konular üzerinde çalış¬ 
tı. 1925-1927 yıllarında Tataristan Cum¬ 
huriyeti Eğitim Bakanlığı’nda görev yap¬ 
tı. 1926’da Bakü’de düzenlenen Türkoloji 
Kongresi’ne Tataristan delegeleri başka¬ 
nı olarak katıldı ve kongrenin en önem¬ 
li tartışma konularından biri olan Türk 
müslümanların Latin alfabesine geçme¬ 
leri fikrine şiddetle karşı çıktı. 

Bu arada yakalandığı verem hastalığı¬ 
nın tedavisi için 1927-1937 yılları arasın¬ 
da Kırım ve Yalta’da yaşamaya mecbur 
kaldı. Ağır hasta olmasına rağmen birçok 
Tatar aydını gibi İbrahimov da Stalin’in 
zulmünden kurtulamadı. Kazan’a getiril¬ 
di ve Tatarlar’m millî bağımsızlığına önem 
vermek, devrim öncesi Tatar kültürünü 
yüceltmek, Rus komünistlerini çarlıkjan- 
darmasıyla kıyaslamak ve komünist par¬ 
tisine üye olmakta gecikmek gibi suçla¬ 
malarla yargılandı. 29 Ağustos 1937’de 
milliyetçilikle itham edilerek tutuklan¬ 
dı ve yargılanması yapılmadan 21 Ocak 
1938'de hapishanede öldü. 

Türk ırkından geldiklerini kabul etmek¬ 
le beraber ayrı bir Tatar milletinin, dola¬ 
yısıyla Tatarca'nm, İhtar edebiyatının ve 
Tatar medeniyetinin varlığını savunan 
Alimcan İbrahimov. Tatarlar arasında sos¬ 
yal ve politik fikirlerin gelişmesinde önem¬ 
li rol oynamış, bilhassa 1917-1920 yılları 
arasında yeni rejimi destekleyen ideolo¬ 
jik hikâyeler ve yazılar kaleme almıştır. 
Komünizme olan inancını hapishanede 
yaşadığı günlerde bile kaybetmemesine 
rağmen 1920'Ierden sonra Rus emper¬ 
yalizminin Sovyet müslümaniarını tehdit 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İBRÂİL 


etmeye başladığını anlamış, bu sebeple 
fikirlerinde bazı değişiklikler olmuştur. 
1927'de kaleme aldığı, milliyetçi izler ta¬ 
şıyan Tatar Medeniyatı Nindi Yol Be¬ 
len Baraçak adlı risâlesinin onun sonu¬ 
nu hazırladığı belirtilmiştir. Bu risâlede 
savunduğu fikirlerinden dolayı tutuklan¬ 
mış, eser Komünist Partisi organlarınca 
alınan bir kararla kınanmıştır (risâlenin 
geniş bir değerlendirmesi için bk. Öner, sy. 
546 [1997], s. 551-557). 1953'te Stalin’in 
ölümünden sonra diğer birçok Türk ay¬ 
dını gibi Alimcan İbrahimov da aklanmış¬ 
tır (1954). Bu tarihten itibaren eserleri 
Rusça'ya ve Tatarca, Kazakça, Özbekçe 
gibi çeşitli lehçelere çevrilmiş, hakkında 
makaleler ve kitaplar yazılmış, Tataris- 
tan’daki bir enstitü ile bazı cadde ve so¬ 
kaklara onun adı verilmiştir. 

Alimcan İbrahimov dil, edebiyat, tarih 
ve sanat konularında kırka yakın kitapla 
yüzlerce makale yayımlamıştır. Ekim İh- 
tilâli'nden önceki hikâye ve romanlarında 
genellikle Tatar köylülerinin hayat müca¬ 
deleleriyle çalışma tarzları, medrese öğ¬ 
rencileri ve eski dönemlerin hayatı, aile 
fertleri arasındaki görüş ve fikir ayrılıkla¬ 
rı gibi temaları işlemiştir. İhtilâlden son¬ 
ra yazdığı eserlerde ise yer yer yeni reji¬ 
mi desteklediği görülmektedir. İdeolojik 
mahiyetteki bir kısım yazılarında döne¬ 
min OsmanlI aydınlarından Mercânî, Ab¬ 
dullah TUkay ve Ahmed Midhat Efendi'yi 
eleştirmekten geri durmamıştır. 

Eserleri. Roman. 1. Yeş Yörekler (Ka¬ 
zan 1912). 2. Bizning Künner (Kazan 
1919). Kazan Türkçesi’yle yazılanı ilk ha¬ 
cimli romandır. 1914 yılındaki basımı ya¬ 
rım bıraktırıldığıridan ancak 1919'da ya¬ 
yımlanabilmiş, 1966’da Rusça’ya tercü¬ 
me edilmiştir. 3. Kazak Kızı (Moskova 
1924). Kazaklar’ın hayatını, örf ve âdet¬ 
lerini anlatan eser Kazakça ve Rusça’ya 
çevrilmiştir. 

Hikâye. Gıyşık Koıbannan (Kazan 
1908), Yaşler Heyatmnan Ber Levha 
(Kazan 1909), Yaz Başı (Kazan 1910), Ta¬ 
tar Hatmi Niler Kurmi (Siterlitamak 
1910), Yoz El E/ek (Orenburg 1911), Din- 
gezde (Orenburg 1912), Zeki Şakertnen 
Medreseden Kovulması (Kazan 1912), 
Karak Molla (Kazan 1912), Söyu-Sega- 
det( Kazan 1912), Utı Süngeri Cehen¬ 
nem (Orenburg 1912), Kart Yalçı (Oren¬ 
burg 1912), Tabiat Balaları (Kazan 1914), 
Yana Keşeler (Kazan 1921), Kızıl Çeçek- 
ler ( Kazan 1922), Ademner (Kazan 1923), 
Tiren Tamular (Kazan 1928), Abdur- 
rahman Salihov (Kazan 1956), Çubarıy 
(Moskova 1961). 


Tarih. 1. Borıngı İslam Medeniyatı 
(Orenburg 1909). Eski İslâm medeniyeti 
hakkında küçük bir risâledir. 2. Avrupa 
Filosofı Dekartmn Ber Notıgı (Kazan 
1909). 3. Boek Oktyabr Revalyutsiya- 
se hem Proletariat Diktaturası (Kazan 
1922). Ekim İhtilâli hakkında yazılan Ta¬ 
tarca ilk eserlerden biridir. 4. Tatar Stu- 
dentları Herekete Tarihman Keçkene 
Ber Hatire (Kazan 1922). 5. Kara Ma- 
yaklar Yaki Ak Edebiyatlar (Moskova 
1924). Rusya Türkleri'nden Ayaz İshakî 
(İdilli), Mûsâ Cârullah Bigi, Mehmed Emin 
Resulzâde’nin sığındıkları Türkiye’de ve 
başka ülkelerde çıkardıkları eserlere ve 
süreli yayınlara reddiye niteliğindedir. 
Eserin pantürkizmle ilgili bölümü, komü¬ 
nizmin pantürkizme bakışını yansıtması 
bakımından önemlidir. 6. Tatarlar Ara¬ 
sında Revolyutsiya Hereketlere (Ka¬ 
zan 1925). Arşiv belgelerinden ve çeşitli 
dokümanlardan faydalanılarak hazırlanan 
eserde 1905 yılına kadarki Tatar sosyal 
hayatı anlatılmaktadır. 1926’da Rusça’¬ 
ya tercüme edilmiştir. 7. Tatar Medeni- 
yatı Nindi Yol Belen Baraçak (Kazan 
1927). Sosyalizm içinde milliyet meselesi¬ 
ni ele almakta olup Tatar kültürünün Rus 
kültürü tarafından yok edilmek istenme¬ 
sine karşı bir isyan niteliği taşımaktadır. 
Yazar burada, Tatar birliğinin Tatar kültü¬ 
rünün gelişmesinde oynayacağı role ve 
Tatarlar’ın diğer Türk unsurlarla İlmî ve 
kültürel alışverişinin önemine işaret et¬ 
mektedir. 8. Ural hem Uralçılar (Kazan 
1927). Rusya’da yaşayan müslümanların 
çıkardığı ilk Bolşevik gazetesi olan Ural 'in 
Tatarlar için taşıdığı önemi anlatan küçük 
bir risâledir. Eserde Tatar matbuat tarihi 
hakkında da bilgi bulunmaktadır (bu ese¬ 
rin tenkidi için bk. Taymas, s. 1 78-İ79). 

Dil ve Edebiyat. Tatar Nahvi (Kazan 
1911), Tatar Sarfı (Kazan 1911), Tatar Şa- 
gıyrlere (Orenburg 1913) (Tatar şairleri 
Said Râmi, Derdmend ve Abdullah Tukay 
hakkında yazılmış bir edebî tenkittir). Ya¬ 
na Edebiyat (Kazan \ 9\4),Edebiyat De- 
reslere (Kazan 1916), Edebiyat Kanun- 
nan(Kazan 1918), İmliya, Tel, Edebiyat 
Meselelere 1911-1923 (Kazan 1923), Ta¬ 
tar Telen Niçek Ukıtırga (Kazan 1918), 
Edebiyat Meselelere (Kazan 1960). 

Kazan’daki Alimcan İbrahimov Dil, Ede¬ 
biyat ve Tarih Enstitüsü tarafından 1987’- 
ye kadar birçok defa basılan müellifin 
eserlerinin sekiz ciltlik toplu bir basımı da 
1974 -1987yılları arasında gerçekleştiril¬ 
miştir. Bu basımın ilk dört cildinde hikâye 
ve romanlar, diğer ciltlerde tarih, edebi¬ 
yat, dil, sanat, tenkit sahalarında yazdığı 
eserler ve yazıları bir araya getirilmiş, an¬ 


cak dönemin siyasî anlayışı gereği bazı 
eser ve makaleleri bu yayımın dışında bı¬ 
rakılmıştır. 
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H İSMAİL Türkoğlu 

T ... ~~ı 

1BRAIL 

Romanya’da 

Aşağı Tuna’nm sol kıyısında 

liman şehri. 

L J 

Asıl adı Brailaolan ve 1538-1830 yılları 
arasında Türk idaresinde kalan şehrin is¬ 
mi Osmaniı kaynaklarında XVI. yüzyıl bo¬ 
yunca Berâyil şeklinde kullanılmıştır (Se- 
lânikî, II, 481,896). Romanya’nın doğusun¬ 
da başşehir Bükreş’e 165 km. uzaklıkta 
olup Aşağı Tuna üzerinde ve birçok tica- 
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ret yolunun kavşağında yer alan önemli 
bir nehir limanıdır. Eski bir yerleşme yeri 
olup olmadığı bilinmemekle beraber adı 
kaynaklarda ilk defa XIV. yüzyılda geçer. 
1350’lere ait bir İspanyol coğrafya eserin¬ 
de Drinago adıyla zikredilen yerin burası 
olduğu ileri sürülmüştür. Ancak bu ada 
kesin olarak, Eflak voyvodası tarafından 
Transilvanya'daki (Erdel) Braşov tüccar¬ 
larına verilen 20 Ocak 1368 tarihli ticaret 
imtiyazı belgesinde rastlanır. Bu belgeye 
göre, Braşov tüccarları mallarını "Berâyil 
yoluyla" ihraç etseler de Eflak voyvodası¬ 
na gümrük ücreti ödemiyorlardı ( Docu- 
menta Roman'ıae Historica, 1, 86). İbrâil 
aynı zamanda çok önemli bir balık, sığır, 
hububat ve esnaf merkezi olduğundan 
çeşitli tarihlerde hem Braşov tüccarları¬ 
na, hem de Lyovlu (Lemberg) Polonya tüc¬ 
carlarına çeşitli imtiyazlar tanınmıştı. Ef¬ 
lak'ın hububat ambarı durumunda olan 
İbrâil Limanı’na Tuna yalılarından, Akde¬ 
niz’den ve Karadeniz limanlarından tica¬ 
ret gemileri gelirdi. 15 Nisan 1520 tarihli 
bir Osmanlı belgesine göre Trabzon, Kefe, 
Sinop, Samsun, İstanbul ve diğer liman¬ 
lardan kalkan Karadeniz gemileri Tuna 
yoluyla İbrâil'e ulaşmaktaydı. Sayıları yet¬ 
miş seksen civarında olan bu gemiler 
mallarını boşalttıktan sonra buradan sa¬ 
tın alınan hububatla dönerlerdi. Fâtih 
Sultan Mehmed'in, Eflak Prensi Vlad Te- 
peş'e (Kazıklı Voyvoda) karşı yaptığı 1462 
seferinde Osmanlı donanması yirmi beş 
kadırga ve 150 nakliye gemisiyle Karade¬ 
niz’den Tuna’ya girmiş ve İbrâil önlerin¬ 
de birliklerini boşaltmıştı. Ancak İbrâil’in 
Osmanlı hâkimiyetine geçişi Kanûnî Sul¬ 
tan Süleyman zamanında olmuştur. As¬ 
lında Osmanlı Devleti’nin cihanşümul bir 
imparatorluk olunca böyle önemli bir is¬ 
keleye hem İstanbul’un iâşesi hem de 
Habsburglar’la mücadele edebilmesi için 
ihtiyacı vardı. Yani Orta ve Aşağı Tuna’yı 
tam kontrol altında tutabilmesi için bu 
limanı elinde bulundurması gerekiyordu. 
Kanûnî Sultan Süleyman’ın 1538 Boğdan 
seferinin sonunda güçlü Bender Kalesi 
dahil Bucak denilen Güney Besarabya 
alınmıştı. Eflak’ın önemli stratejik nokta¬ 
sı olan İbrâil’in zaptedildiği yıl belli değil¬ 
se de 1538-1540 arasında alındığı kesin¬ 
dir. Bazı araştırmacılara göre şehir 1538 
Boğdan seferi sırasında, bazılarına göre 
ise 1539 Nisanında Boyarlar'dan Şerban’ın 
Eflak Voyvodası Radu Paisiee’ye karşı 
ayaklanmasıyla Osmanlı idaresine gir¬ 
miştir. Buna göre Voyvoda Radu Osman- 
lılar’dan yardım istemiş ve bu yardımın 
karşılığında İbrâil'i teslim etmişti. Fakat 
her iki görüş de resmî belgelerle destek- 
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lenmemektedir. Şehrin, Kanûnî’nin 1543 
Macaristan seferi esnasında alınmış ol¬ 
ması ihtimal dahilinde ise de 30 Ekim 
1540 tarihli bir Polonya raporundaki, 
"Türk, Eflak’ta bulunan büyük ve zengin 
şehir Braila’yı alıp kendi hâkimiyeti altına 
sokmuştur; ayrıca orada taştan bir kale 
inşasına başlamıştır" ifadesi (lorga, Studii 
şi Documente, XXIII, 46) meseleye açık¬ 
lık getirmektedir. İbrâil Kalesi inşasının 
1546 senesinde de devam ettiği, Silistre 
sancağı beyi ile İbrâil kadısı ve emini va¬ 
sıtasıyla Eflak voyvodasının kale yapımı 
için gerekli cerehorları ve ağaçları teda¬ 
rik edip göndermesinden anlaşılmaktadır 
(BA, Ali Emîrî, I. Süleyman, nr. 165). XVIII. 
yüzyılda Avusturya subaylarının yaptıkları 
resimlere göre beş taş duvardan oluştuğu 
anlaşılan bu muazzam kale 1828 Osman¬ 
lI- Rus savaşı sırasında hemen tamamen 
yıkılmış ve günümüze hiçbir kalıntısı in¬ 
tikal etmemiştir. 

1541 yılında Orta Macaristan’ın fethin¬ 
den sonra Macaristan’ın Budin beylerbe- 
yiliği adıyla bir eyalet haline getirilerek 
merkeze bağlanmasının ardından Tuna 
Budin’den Karadeniz’e kadar Osmanlı 
kontrolüne girmiş, ayrıca Kırım süvarile¬ 
rine Bahçesaray-Budin arasında güvenli 
bir koridor açılmıştır. Nitekim Romanya 
halkı arasında İbrâil yoluna “Tatar yolu" 
denirdi. Osmanlı idaresi altına girdikten 
sonra İbrâil Rumeli eyaletinin Silistre san¬ 
cağına bağlı bir kaza merkezi haline ge¬ 
tirilmiştir. İbrâil kazasının sınırları daha 
sonra biraz genişlemiş 1695’te Tüna’nın 
sol yakasında dikdörtgen şeklindeki bir 
arazi parçası ile bu nehir içinde bulunan 
büyükçe bir adayı da (lnsula Marea Braila 
veya Balta Braila) içine almıştır. 

Fetihten sonra Osmanlı usulünce teş¬ 
kilâtlandırılan İbrâil kaleden başka varoş, 
ticarî iskele ve bağlı köylerden oluşmak¬ 
taydı. Köylerin sayısı zamanla değişmiş¬ 
tir. XVI. yüzyılın ikinci yarısında beş olan 
köy sayısı XVII. yüzyılın son çeyreğinde 
mezralarla birlikte elli beşe çıkmıştır. Bu 
rakam 1768-1774 Osmanlı-Rus Savaşı 
esnasında da verilmektedir. Fakat 1789 
yılında Avusturya subaylarının yaptıkları 
haritaya göre köy sayısı otuz beştir. Bu 
durumda XVI. yüzyıla göre XVIII. yüzyıl 
sonlarında köy mevcudu yedi misli art¬ 
mıştır. Osmanlı döneminde İbrâii'de ca¬ 
mi. medrese, hamam ve tekke gibi dinî 
ve İçtimaî tesisler yapılmış, esnaf teşek¬ 
külleri ve loncalar ticaret hayatına canlı¬ 
lık getirmiştir. Kısa zamanda İbrâil Bal¬ 
kanlardaki diğer Osmanlı şehirlerinden 
biri olmuştur. Stratejik ve ticarî önemi 


dolayısıyla İbrâil’in muhafızı genellikle 
beylerbeyi veya iki tuğlu vezir rütbesinde 
bir paşa idi. İstanbul’un hububat ambarı 
olan şehir, Eflak bölgesinin diğer ürünle¬ 
ri için de bir antrepo vazifesi görüyordu. 
Bu önemi sebebiyle Romen prenslerinin 
Osmanlı Devleti’ne karşı mücadele ve is¬ 
yanlarında hedef noktalarından birini teş¬ 
kil ederdi. 

1574 yılında Boğdan Voyvodası loan 
(İvan) şehri tahrip edipyaktıysa da kaleyi 
alamamış, yapılan savaşta yenilmiş ve öl¬ 
dürülmüştür. Boğdan askerleri burada 
bol miktarda altın ve gümüş para ile mü¬ 
cevherat bulmuşlardır. Bu da Türk idare¬ 
si altında şehrin refah seviyesini göster¬ 
mektedir (Gorecki, III, 229). 1595 Martın¬ 
da âsi Eflak Voyvodası Mihai Viteazul 
(Cesur Mihal) tarafından zaptedilen şehir 
1601’e kadar onun idaresinde kaldıysa da 
bu yıl içinde tekrar Osmanlı idaresine geç¬ 
ti; kalesi ve şehrin tahrip edilmiş kısımla¬ 
rı tamir edildi. Bu tarihten itibaren İbrâil 
kazası yeni kurulan Silistre (Özi) beyler- 
beyiliğine bağlandı. 1659’da Erdel Kralı 
Rakoczy ile (Rakoçi) birleşen Eflak Voyvo¬ 
dası Mihrea’nın (Mihne) isyanı esnasında 
İbrâil tekrar işgale uğradı ve halkı katle¬ 
dildi. İsyan, Silistre Valisi Can Arslan Paşa 
ve İlbasan sancak beyi Ahmed Bey tara¬ 
fından bastırılabildi. 

XVIII. yüzyıl başlangıcından itibaren vu¬ 
ku bulan Osmanlı-Rus savaşları sırasında 
İbrâil zaman zaman Rus saldırılarına ve 
işgaline mâruz kaldı; 1711’de Boğdan 
Voyvodası Brankovano'nın teşvikiyle bu¬ 
radaki ve Kalas’taki erzakı elde etmek için 
General Renne kumandasında İbrâil'e ka¬ 
dar gelen Ruslar kalesini işgal edip halkı¬ 
nı esir aldılar. 1736’da Rusya, ertesi yıl da 
Avusturya ile başlayan savaşlar sırasında 
Yaş ve Hotin Ruslar’m eline geçince Yaş’ın 
kurtarılması için İbrâil muhafızı Mehmed 
Paşa görevlendirilmişti. 1768-1774 Os¬ 
manlI-Rus Savaşı esnasında İbrâil Kale- 
si’nde 6000 Osmanlı askeri vardı. 1 Ağus¬ 
tos 1770 tarihindeki Kartal bozgunundan 
sonra Kili ve Akkirman gibi İbrâil de el¬ 
den çıktı. Ancak 1774 Küçük Kaynarca 
Antlaşması ile Osmanlılar'a iade edildi. 
1779 Aynalıkavak Tenkihnâmesi’ne İbrâ¬ 
il, Hotin ve Bender’deki hıristiyan tebaa¬ 
nın emlâkinin korunması hakkında bir 
madde konuldu. 1787’de başlayan Os- 
manlı-Rus ve Avusturya savaşları esna¬ 
sında Rus cephesinin önemli harekât üs¬ 
lerinden biri de İbrâil'di. 1790 yılında İb- 
râil'in muhafazasında 2000 kişi bulunu¬ 
yordu. Kalesi ertesi yılın haziranında Rus¬ 
lar tarafından kuşatıldıysa da alınamadı. 
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1796’da Pazvandoğiu’nun nüfuzu altına 
giren İbrâil, 1809 Osmanlı - Rus Savaşı sı¬ 
rasında Kaminski kumandasındaki Rus 
kuvvetleri tarafından kuşatılıp topa tu¬ 
tuldu: yiyecek sıkıntısı yüzünden 2 Ara¬ 
lıkta General Essen’e teslim edildi. O sı¬ 
rada kalesinde 4100 piyade ve 1100 atlı 
Osmanlı askeriyle 260 top bulunmaktay¬ 
dı. Şehirde ayrıca mühimmat ve erzak de¬ 
poları da vardı. XVIII. yüzyılda ise bir ter¬ 
sanesi mevcuttu. 1812 Bükreş Antlaşma¬ 
sı ile Osmanlılar’a iade edilince 1817 ve 
1818 yıllarında iyi bir şekilde onarıldı ve 
tahkim edildi. 1828 Osmanlı - Rus sava¬ 
şında 4000 muhafız ile 278 topun bulun¬ 
duğu İbrâil nisan ayında kuşatıldı. Muha¬ 
fızı Ebûbekir Paşa yeni bir savunma hat¬ 
tı teşkil etti. Rus Çarı Nikola 1828 Mayıs 
sonlarında İbrâil önüne geldi. 23 Haziran 
1828'de şehir Rus işgaline uğradıysa 
da 14 Eylül 1829 Edirne Antlaşması ile 
Osmanlı Devleti’ne geri verildi ve Eflak 
prensliğine bırakıldı (DİA, X, 443) 1861’- 
de Eflak-Boğdan'm Romanya adıyla bir 
idare altında birleşmesiyle İbrâil de bu 
idare altına girdi. 1867'de çıkan Bulgar 
ihtilâlinin hazırlandığı yerlerden biri de 
ibrâil idi. 1870’te Bükreş gibi İbrâil de 
Bulgar komitelerinin ve göçmenlerinin 
merkezi haline geldi. Berlin Antlaşması ile 
1878’de bağımsızlığını kazanan Roman¬ 
ya'ya terkedildi. 

Osmanlı idaresi altına girdikten sonra 
yapılan tahrirlere göre. İbrâil'de XVI. yüz¬ 
yılın ikinci yarısında çoğunu Eflaklar'ın 
oluşturduğu nisbeten kalabalık bir nüfus 
vardı. Mahalle sayısı yirmi dört olan şe¬ 
hirde ayrıca Rum, Ermeni, yahudi, Macar 
ve çingeneler de bulunuyor, ahalisi genel¬ 
likle kuyumculuk, kürkçülük, terzilik, kun¬ 
duracılık, mumculuk, dericilik, dülger¬ 
lik, ekmekçilik, balıkçılık, gemicilik yapı¬ 
yor, ziraat ve ticaretle de uğraşıyordu. 1 
Ağustos 1586-1 Ağustos 1587 tarihleri 
arasına ait cizye defterine göre İbrâil'de 
745 hâne, yani 3000 civarında gayri müs- 
lim bulunduğu söylenebilir. Bu defterde 
müslüman kesim kaydedilmediği için 
bunların sayısı hakkında herhangi bir bil¬ 
gi bulunmamaktadır. Nisbeten bunların 
ve kale muhafızı, askerî zümre mensup¬ 
larının da varlığı hesaba katılırsa 3000 ra¬ 
kamını biraz daha arttırarak 3500 dola¬ 
yına çıkarmak gerekir. Bu nüfus. Güney¬ 
doğu Avrupa’nın diğer büyük şehirleriyle 
kıyaslandığında oldukça mütevazi kal¬ 
maktadır. 1598 yılına ait bir mufassal 
defterde müslüman nüfusun az olduğu 
dikkati çekmekte, toplam nüfusun yine 
3500 dolayında bulunduğu anlaşılmak¬ 
tadır (BA, TD, nr. 483). XVII. yüzyıldan iti¬ 


baren artan nüfusu XIX. yüzyıl başlarında 
25-30.000’e ulaşmıştı ve bu sayının ço¬ 
ğunluğunu müslümanlar oluşturuyordu. 
Fakat 1828’deki Rus işgali sırasında çoğu 
hıristiyan olarak şehirde ancak 3500 ka¬ 
dar insan kalmıştı. 

Osmanlı döneminde tam bir dinî özgür¬ 
lük ve hoşgörünün hüküm sürdüğü İbrâ- 
il’de yeni bir metropolitlik kurulmuş; bu 
metropolitin otoritesine Aşağı Tuna, Dob- 
ruca ve Ukrayna hıristiyanları bağlanmış¬ 
tır. 1829 Edirne Antlaşması’na göre İbrâil 
kazasının Eflak Prensiiği'ne iadesinden 
sonra İbrâil metropoiitliği kaldırılmıştır. 

Genellikle Türk idaresindeki yerlerde 
köylülerin statüsü hem İktisadî hem hu¬ 
kukî bakımdan daha hafifti. Gerçekten 
Osmanlı Devleti’nce alman vergilerin, Ef¬ 
lak ve Boğdan voyvodaları tarafından alı¬ 
nan vergiler ve istenen angaryalarla kı¬ 
yaslandığında çok daha az ve hafif oldu¬ 
ğu görülmektedir. Bundan dolayı, aşırı 
vergi ödeyen köylülerin zaman zaman Ro¬ 
men prensliklerinden Türk ülkesine göç 
ettikleri bile olmuştur. 

İbrâil’in XVI. yüzyıldaki ekonomik canlı¬ 
lığı, hem 1570 tarihli kanunnâmelerinden 
hem de Avrupa kaynaklarından açıkça an¬ 
laşılmaktadır. Meselâ 1549 -1550 yılların¬ 
da İbrâil’den Braşov’a ihraç edilen balık 
miktarı 1529-1530 yıllarına göre yüzde 
68 artmıştır. İbrâil Kanunnâmesi’nde yir¬ 
miden fazla ürün çeşidinden söz edilmek¬ 
tedir. Bunların başında taze ve tuzlu tür¬ 
leriyle balık gelmektedir. Tuzlu balık özel¬ 
likle Güney Erdel’in ünlü ticaret merkezi 
Braşov’a ihraç edilirdi. Bu ticarî canlılık¬ 
ta Osmanlı idaresinin büyük desteği var¬ 
dı. Zira Eflak tacirleri tuzlu balık için Bra- 
şov tâcirlerine üç misli daha az bâc verir¬ 
lerdi. İbrâil pazarında en çok morina ve 
mersin balıklarının havyan aranırdı. İkin¬ 
ci önemli ticaret malı Ghitioara, Telega ve 
Slanic tuzlalarından gelen tuzdu. 1630- 
1633 yılları anlaşmalarına göre Osmanlı 
Devleti Eflak-Tuna iskelelerinden gelen 
tuzdan gümrük almazdı. Buna karşılık 
Eflak Prensliği’nin haracına zam yapılmış¬ 
tır. Ayrıca Eflak ve Boğdan voyvodalıkları 
arasındaki anlaşmaya göre, Eflak tuzu 
Tuna yoluyla İbrâil’den daha aşağıya in¬ 
dirilemez, Boğdan tuzu ise Kalas’tan (Ga- 
lati, Galatz) daha yukarıya götürülüp satı¬ 
lamazdı. 

Hayvancılık, hububat ve odun ticareti 
de İbrâil’in zenginlik ve refah kaynakla- 
rmdandı. Eflak ve Boğdan'dan başka bü¬ 
tün Tuna ve hatta Dobruca iskelelerin¬ 
den gelen hububatın önemli miktarı İs¬ 
tanbul’a sevkedilirdi. Meselâ 16 Kasım 


1576-21 Aralık 1578 tarihleri arasında İs¬ 
tanbul’un iâşesi için hem Kili, Tulçı, Ma- 
çin, İbrâil, İsakça gibi Tuna kazalarından; 
hem de Babadağı, Karaharman (Vadu), 
Köstence ve Dobruca kaza ve iskelelerin¬ 
den 120.000 tondan fazla buğday satın 
alınmıştır (BA, KK, nr. 2282/2). 

İbrâil’in ticarî önemini buğday, arpa ve 
mısır kileleri gibi büyüklü küçüklü ken¬ 
dine has ölçü birimlerinin bulunması da 
göstermektedir. 1783 yılında bir hububat 
İbrâil küçük kilesi 11 İstanbul kilesine ve¬ 
ya 240 okkaya (307,92 kg.) eşitti. 1840yı¬ 
lında İbrâil’in Eflak’a iadesinden sonra İb¬ 
râil kilesi teke indirilmiş ve miktarı 400 
okkaya (513,2 kg.) eşit olan eski büyük İb¬ 
râil kilesi benimsenmiştir. 

Hububatın yanında pastırma da önemli 
bir ticaret maddesiydi. İbrâil civarındaki 
Kasaplar adası denilen Prundu adasında 
sığır, koyun ve keçi pastırması yapılırdı. 
Bu pastırma ile birlikte, önemli bir mik¬ 
tarı İstanbul’a ihraç edilen ve "çerviş” de¬ 
nilen iç yağı da hazırlanırdı. İbrâil’de bü¬ 
yük hububat depolarından başka önemli 
odun ve kereste depoları da bulunuyor¬ 
du. Bu hususta İbrâil ile komşusu Kalas 
şehri arasında rekabet vardı (BA, KK, nr. 
67, s. 1061). 

1570 yılına ait İbrâil Kanunnâmesi ve 
İbrâil iskele kanununda rakı (arakı), hid- 
romel (âb-ı asel). malvasia (mevezi), Eflak 
ve Trabzon şarapları gibi içeceklerden; el¬ 
ma, armut gibi meyvelerden; kara sığır 
gönü, su sığırı gönü, kösele, meşin, sah¬ 
tiyan, keçe vb. derilerden, esirlerden ve 
diğer mallardan söz edilmektedir. XVI. 
yüzyıl sonlarında İbrâil İskelesi’nin geliri¬ 
nin bütün Tulçı, İsakça ve Maçin iskelele¬ 
rinin toplam gelirine eşit olduğu anlaşıl¬ 
maktadır (BA, KK, Ruznâmçe Defteri, nr. 
1774, s. 134). XVII. yüzyıl başlarında iske¬ 
leden elde edilen vergi gelirlerinin mik¬ 
tarı 400.000 akçeyi geçiyordu. 

XVIII. yüzyılın ikinci yarısından itibaren 
başta Batı İngiltere olmak üzere birçok 
Avrupa ülkesi endüstri inkılâbını gerçek¬ 
leştirdikten sonra ham maddeye talep, 
buna bağlı olarak da bu maddelerin sağ¬ 
lanmasında büyük rolü olan Karadeniz ve 
Tuna liman şehirlerinin, bu arada İbrâil’in 
önemi hızla artmıştır. Günümüzde ticarî 
özelliği yanında metal eşya, dokuma ve 
gıda fabrikalarıyla bir sanayi şehri olan İb- 
râil’in XIX. yüzyıl sonlarına doğru 28.272 
olan nüfusu (Kâmû.sü’l-a‘lâm, 1, 585) 
1982’de 212.050’ye ulaşmıştır. Kiliseye 
çevrilmiş olan bir cami 300 yıllık Osmanlı 
hâkimiyetinden kalan yegâne izdir (Ay- 
verdi, s. 33). 
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İBRÂNÎCE 

Yahudilerin ve yahudi kutsal 
kitabının dili. 

Sâmî dil ailesinin batı grubunun kuzey 
kanadından olup aynı gruba giren Ugarit- 
çe, Fenikece, Moabca, Ârâmîce ve Edom- 
ca ile yakın akrabadır. Bütün Sâmî diller 
gibi İbrânîce'de de fiiller üç harfli kökler¬ 
den meydana gelir, cümle yapısı basittir 
ve alfabede sesii harf yoktur. Ancak mo¬ 
dern İbrânîce (Israeli Hebrew, İsrail Ibrânî- 
cesi) diğer pek çok dilden etkilenmiş du¬ 
rumdadır (aş. bk.). İbrânîce adına Ahd-i 
Atîk’te rastlanmaz; onun yerine “Ken’ân 
dili” (Işaya, 19/18) veya “Yahudice” (II. 
Krallar, 18/26; Işaya, 36/11, 13, Nehemya, 
13/24) geçer (bugün Türkiye'de Yahudice 
denilen dil için bk. ALJAMİA) . İbrânîce adı, 
ilk defa milâttan önce 130’larda apokrif- 
lerden Ecclesiasticus'un Grekçe müterci¬ 
mi tarafından kullanılmış ve daha sonra 
İncil yazarlarından Yuhanna tarafından 
da benimsenmiştir (Yuhanna, 5/2, 19/13). 
İbranî kelimesinin aslı ibri (ivri; çoğulu ib- 
rim/ivrim) olupÂrâmîce'yeibrai, oradan 
Grekçe'ye hebraios ve ondan da Latince’¬ 
ye hebraeus şeklinde geçmiştir (İng. He- 


Ceşitli yazılış şekilleri. Yunanca ve Latince karşılıklarıyla İb¬ 
ranî alfabesi 
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brew, Fr. Hebreu, Alm. Hebrâi). Kelimenin 
menşeine dair görüşler farklıdır: 1. Ahd-i 
Atîk’te İbrânîler’in atası olarak gösterilen 
Hz. Nuh’un oğlu Sâm’ın torunu Eber’den 
(Tekvîn, X/21) gelmektedir. 2. Rabbinik 
geleneğe göre eber / everin sözlük anlamı 
“öte yaka”, ibri / ivrininki ise “öte yaka¬ 
lıdır ve İbrânîler’e bu ad ırmağın (Fırat) 
öte yakasından geldikleri için verilmiştir. 
3. Kelime milâttan önceXXI-XIl. yüzyıl¬ 
lar arasına ait Mezopotamya, Anadolu ve 
Mısır yazılı belgelerinde sözü edilen Ha- 
birular’la ilgilidir (geniş bilgi için bk. IDB, 
II, 5, 506, 552-553). 

Sağdan sola doğru yazılan İbrânî alfa¬ 
besinde yirmi iki temel sessiz harf vardır. 
Eski dönemlerde yalnız bu harfler yazıl¬ 
makta, seslendirme (vocalisation) işaret¬ 
leri bulunmamaktaydı. Yaklaşık milâttan 
önce II. yüzyılda vav, yod, he ve alef’ten 
oluşan yarı sessizler aynı zamanda seslen¬ 
dirme işareti olarak kullanılmaya başlan¬ 
dı. Daha sonra da (m.s. VIII. yüzyıl civarı) 
Masoret denilen Tevrat kâtipleri, “Tîbe- 
rias sistemi" adındaki günümüzde de uy¬ 
gulanan bir okuma sistemini icat ettiler. 
Bu sistemin esası, Arapça’da da olduğu 
gibi harflerin altına veya üstüne konulan 
nokta yahut çizgi şeklindeki işaretlerle 
(hareke) a, e, i, o ve u seslilerinin belirtil¬ 
mesine dayanır. Halen yine Arapça’da da 
olduğu gibi dinin kutsal kitabı ile onun 
öğretimine yönelik kitaplar dışındaki ya¬ 
yınlarda hareke kullanılmamaktadır. Eski 
Filistin’de konuşma dili olan İbrânîce’nin 
Bâbil esareti (m.ö. 586-538) öncesi dö¬ 
nemde altın çağını yaşadığı bilinmekte, 
sürgün yıllarında ise konuşma dili olmak¬ 
tan çıktığı veya sınırlı bir çevreye mahsus 
kaldığı düşünülmektedir. Bununla bir¬ 
likte edebiyat ve ibadet (litürji) dili olarak 
varlığını kesintisiz sürdürmüştür. 

İbrânîce’nin tarihini üç ana bölüm ha¬ 
linde incelemek mümkündür: Kitâb-ı Mu¬ 
kaddes İbrânîcesi. Gramatik olarak Kitâb-ı 
Mukaddes dilinin özelliklerini taşıyan me¬ 
tinlerin tarihi eski dönemlere uzanır. Ge¬ 
zer takvimi (m.ö. X. yüzyıl), Sâmirî çanağı 
(m.ö. IX. yüzyıl), Siloam yazıtı (m.ö. VIII. 
yüzyıl), Lakiş mektubu (m.ö. VI. yüzyıl) ve 
milâttan önce IX-VI. yüzyıllar arasına ait 
çeşitli mühür, sikke ve bazı kap parçaları 
üzerinde görülen kısa metinler bu saf¬ 
hanın başlıca örnekleridir. Büyük oran¬ 
da Kudüs ve çevresindeki İsrail yerleşim 
alanlarında bulunan bu eski metinlerde 
seslendirme işaretleri kullanılmamıştır. 
Fakat aynı devrin son örneklerini teşkil 
eden Ölüdeniz (Kumran mağaraları) yaz¬ 
malarında (m.ö. II-m.s. I. yüzyıllar) yarı 
sessizlerin seslendirme işareti olarak kul- 
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İBRET 



Milâttan önce X. yüzyıla ait Gezer takvimi (İstanbul Arkeo¬ 
loji Müzeleri, Teşhir, nr. 2060) 


lanıldığı görülmektedir. Ahd-i Atîk’in ilk 
yazılı nüshası bu dönemde meydana ge¬ 
tirilmekle birlikte bu nüshanın mahiyeti 
henüz bilinmemektedir. İbrânîce'nin bu 
ilk safhası milâttan sonra I. yüzyıl civarın¬ 
da sona erer. Bugün Kitâb-ı Mukaddes 
İbrânîcesi ölü bir dil mahiyetindeyse de 
İsrail’de modern İbrânîce'nin oluşturul¬ 
ması sırasında başvurulan temel kaynak¬ 
lardan birini teşkil etmiştir. 

Mişna İbrânîcesi. Yahudiliğin ikinci bü¬ 
yük kitabı Talmud’u teşkil eden Mişna ile 
(haham [rabbi] yorumları derlemesi) onun 
açıklamalarının (Gemara) yazıldığı İbrâ- 
nîce’dir. Milâttan sonra I. yüzyıldan itiba¬ 
ren başlayan belgeler, aynı zamanda bu 
dilin Filistin'de yahudiler tarafından konu¬ 
şulduğunu da gösterir. Persçe (Eski Fars¬ 
ça), Grekçe, Latince, Ârâmîce gibi diller¬ 
den etkilenen Mişna İbrânîcesi, Kitâb-ı 
Mukaddes İbrânîcesi’nden daha farklı bir 
gelişme göstermiş, Orta ve Yeni-Yakın¬ 
çağlar boyunca devam ederek zamanla 
Arapça’dan ve daha sonraları da İspan¬ 
yolca ile Almanca’dan etkilenmiştir. 

Modern Îbrânîce. Günümüz İsrail'inin 
resmî dili olup XIX. yüzyılda meydana 
getirilmiştir. Çalışmalar sırasında Kitâb-ı 
Mukaddes İbrânîcesi esas alınmakla bir¬ 
likte dilin çağın ihtiyaçlarını karşılayabil¬ 
mesi için pek çok yenilik yapılmış, bu ara¬ 
da Orta ve Doğu Avrupa kökenli yahudi- 


lerin (Aşkenazi) konuştukları Yidiş ile (İb- 
rânîce karışık Almanca) çoğunluğu Fran¬ 
sa, Yunanistan, Türkiye ve Ortadoğu’dan 
göç eden, ataları İspanya kökenli yahudi- 
lerin (Sefarad) konuştukları Ladino’dan 
(İbrânîce karışık İspanyolca) çokfaydala- 
nılmıştır. Öte yandan halkın tamamı çe¬ 
şitli ülkelerden gelen göçmenlerden oluş¬ 
tuğu için başta Almanca, İngilizce ve Rus¬ 
ça olmak üzere birçok yabancı dilin özel¬ 
likle vokabüler açıdan modern İbrânîce’- 
yi etkilediği görülür. 

İbrânîce Ahd-i Atîk’in, Talmud’un ve 
Musevîliğin üçüncü büyük dinî kaynağı 
olan Midraş’ın (hahamların kutsal yazılar¬ 
la ilgili yorumlarını ihtiva eden külliyat) dili 
olduğu için kutsallık kazanmış ve asırlar 
boyunca gelişen bazı geleneklerde yarı 
mitolojik bir karaktere bürünmüştür. Bu 
geleneklere göre Allah'ın Tevrat’ı indirdi¬ 
ği ve Tûrisînâ’da Hz. Mûsâ’ya hitap ettiği 
dildir; dünyadan önce yaratılmıştır; cen¬ 
net sakinleri, melekler ve Allah’ın seçil¬ 
miş kulları, yeryüzüne cennetten inen Hz. 
Âdem’le Havvâ gibi bu dili konuşurlar. 
Saadiya Gaon ise (bk. FEYYÛMÎ, Saîd b. 
Yûsuf) dünyanın yaratılmasından sonra¬ 
ki ilk 1996 yıl içinde bütün insanların İb¬ 
rânîce konuştuğunu ileri sürer. Ona göre 
insanların farklı dil konuşmaları ancak 
Bâbil Kulesi’nin yıkılmasından sonra baş¬ 
lamıştır. Bu inancın yahudi çevrelerinde 
Ortaçağ boyunca sürdüğü görülür. İbrâ¬ 
nîce'nin harfleri ve gramer kuralları pek 
çok sırrı ve kutsallığı barındırır. Dua her¬ 
hangi bir dilde olabilirse de hahamlar iba¬ 
detin yalnız bu dilde yapılması gerektiği¬ 
ni vurgulamışlardır; Kitâb-ı Mukaddes’in 
başka bir dille yazılmasının da kutsallığı¬ 
nı zedeleyeceğine inanılır. 
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İBRÂNÎLER 

Bazan İsrâiloğulları ile eş anlamlı 
olarak kullanılmakla birlikte 
gerçekte Isrâiloğulları’nın da 
içinde bulunduğu 
Batı Sâmî kavimler topluluğuna 
verilen ad 

(bk. SÂMÎLER; YAHUDİLİK). 
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İBRET 


Yanlış davranışların yol açtığı 
kötü sonuçlardan 
ders almak anlamında ahlâk 
ve tasavvuf terimi. 

L J 

Sözlükte “geçmek, aşmak” mânasında¬ 
ki abr kökünden gelen ibret kelimesi ge¬ 
nellikle “görünenden görünmeyene geç¬ 
mek, nesnelerin ve olayların dış yüzüne 
bakıp onlardaki hikmeti kavramaya çalış¬ 
mak, olaylardan ders alıp doğru sonuçlar 
çıkarmak ve buna göre davranmak” an¬ 
lamında kullanılır. 

İnsanların Allah’ın emirlerine, dinin hü¬ 
kümlerine ve ahlâk kurallarına uygun şe¬ 
kilde hareket edip mutlu ve huzurlu ya¬ 
şamalarında ibret almanın büyük bir payı 
olduğu için Kur’an’da peygamberlerden, 
onların gönderildiği toplumlardan ve ken¬ 
dilerine karşı gelenlerden söz eden kıssa¬ 
lara geniş yer verilmiştir. Ayrıca tanrılık 
iddiasında bulunan Firavun’dan bahsedi¬ 
lirken, “Bunda Allah’tan korkanlar için ib¬ 
ret vardır" denilmiştir. Bu âyetlerden an¬ 
cak akıl sahibi, sağ duyulu ve Allah’tan 
korkan kişilerin ibret alabileceği anlaşıl¬ 
maktadır. 

Kur’ân-ı Kerîm'de, Bedir Gazvesi’nde 
sayıca az oldukları halde galip gelmeleri 
hatırlatılarak müslümanların bundan ib¬ 
ret almaları istenmiş (Âl-i İmrân 3/13), 
gece ile gündüzün ardarda gelişi (Nûr 
24/44) ve hayvanlar âlemi (en-Nahl 16/66; 
el-Mü'minûn 23/21) ibret alınacak konu¬ 
lar arasında zikredilmiştir. Hz. Peygam¬ 
ber de ibret almak için kabirlerin ziyaret 
edilmesini tavsiye etmiştir (Müsned , V, 
356). 

Yine Kur’an’da, müslümanlarla yaptık¬ 
ları antlaşmaya uymadıkları için göç et¬ 
tirilen yahudi Nadîroğulları’yla ilgili olay¬ 
dan bahsedilirken kullanılan, “Ey basîret 
sahipleri, ibret alini” (el-Haşr 59/2) ifa¬ 
desinde geçen “fa’tebirû" kelimesini fı¬ 
kıh usulü âlimleri “kıyas yapın" şeklinde 
anlamış (Gazzâlî, 11, 63, 122), Fahreddin 
er-Râzî de bu âyete dayanarak kıyasın şerT 
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bir delil olduğunu savunmuştur (Mefâtî- 
hu’l-ğayb, VIII, 174). Filozof İbn Rüşd ise 
âyetten hareketle felsefî ve aklî delillere 
başvurmanın dinin buyruğu sayıldığını 
ileri sürerek mantığa ve felsefeye meş¬ 
ruiyet kazandırmak istemiştir. Ona göre 
i'tibar bilinenden bilinmeyene ulaşma et¬ 
kinliğidir; bu da ya kıyasın kendisidir veya 
kıyasla gerçekleşen bir şeydir. 

Mutasavvıflar ibret ve i'tibar terimle¬ 
rini daha çok marifet, ahlâk ve edep yö¬ 
nünden yorumlamaya çalışmışlardır. Hâ- 
ris el-Muhâsibî i'tibarı “bir şeyle başka 
bir şeye istidlâl etmek” şeklinde tarif et¬ 
tikten sonra bunu, kalp gözüyle nesnele¬ 
rin mükemmel ve fevkalâde güzel bir dü¬ 
zen içinde yaratıldığına bakıp hayret et¬ 
mek şeklinde yorumlamıştır. Ona göre 
böyle bir bakış insanı görünenden görün¬ 
meyene, yaratılandan yaratana götürür, 
imanı ve mârifeti arttırır. Eşyayı ibretle 
seyredenler, dünyanın görünüşüne ve kı¬ 
sa süredeki durumuna değil iç yüzüne ve 
âkıbetine bakar, sonunu görür, ona göre 
hazırlık yapar ve böylece dünyada âhiret 
mutluluğunu kazanırlar (et-Veşayâ, s. 
288-290). Abdürrezzâk el-Kâşânî’ye göre 
ibret insanların iyi veya kötü hallerine, 
dünyadan âhirete intikal etme gibi du- 
rumlarına bakıp işin âkıbetini ve görün¬ 
meyen kısmını kavramaktır {Iştılâhâtü’ş- 
şCıTıyye, s. 130). Kişinin konuşması zikir, 
sükûtu fikir, bakışı ibret olmalıdır. Hâtim 
el-Esam, ibretsiz bakışın nefsin arzusun¬ 
dan başka bir şey olmadığını söyler (Sü- 
lemî, s. 96). Sûfîler ibretsiz bakışı gereksiz 
söze benzetmişlerdir. Niyâzî-i Mısrî, “Bir 
göz ki onun ibret olmaya nazarında / Ol 
düşünenidir sâhibinin baş üzerinde” bey¬ 
tiyle sûfînin her zaman her şeye ibretle 
bakması gerektiğini vurgulamıştır. 

Kişinin ibret alabilmesi için hem tabia¬ 
tın kuruluş ve işleyişini ortaya koyan sa¬ 
yısız nesne ve olaya, hem de sosyal haya¬ 
tın çok farklı tecellilerine derin bir seziş 
ve kavrayışla bakması, zihnî ve kalbî ye¬ 
teneklerini kullanması gerekir. Aslında 
insan bu yeteneklerle donanmış olarak 
yaratılmıştır. Kur’an'ın genel mesajı, Re- 
sûlullah’m necata yönelik tavsiyeleriyle 
kendine has sîretinin yöneliş ve amacı da 
budur. 

Kur'ân-ı Kerîm’de ebeveyn ile evlât ara¬ 
sında bulunması gereken sevgi, şefkat ve 
saygıyı, kardeşler arasında dürüstlüğe 
dayanması gereken uyumu, iffetli ve sa¬ 
bırlı davranmanın doğurduğu mutlu so¬ 
nucu simgeleyen Yûsuf sûresinin sonun¬ 
da. son peygamberle ona tâbi olanların 
insanlığa sunduğu mesajın genel vasfı¬ 
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nın zihnî kavrayış ve kalbî bir sezişle (ba¬ 
siret) Allah’a çağırmaktan ibaret olduğu 
ifade edilmiş (12/108), bu açıdan Yûsuf 
kıssasından alınacak ibretlerin bulundu¬ 
ğu zikredilmiş (12/111), fakat insanların 
çoğunun tabiatta yer alan bunca ibret 
verici nesne ve olayın âdeta üzerinden yü¬ 
rüyüp geçtikleri halde gafletten kurtulup 
bunlardan ders almadıkları gerçeği de 
vurgulanmıştır (12/105-106; bk. GAFLET). 
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İBRET 

(Oj*e) 

İstanbul’da 1870-1873 yılları arasında 
belli başlı dört devre halinde 
yayımlanan siyasî gazete. ^ 

Sultan Abdülaziz devri gazetelerinden 
biri olan İbret, zaman zaman farklı isim¬ 
lerle ve farklı kişilerce yayımlanmış olsa 
da özellikle Nâmık Kemal ve arkadaşları¬ 
nın yönetiminde çıkarıldığı sırada önemli 
roller üstlenmiş bir yayın organıdır. Ga¬ 
zetenin imtiyazı önce Aleksan Sarafyan 
tarafından alınmış, Kevkeb-i Şarkî adıy¬ 
la günlük olarak ilk sayısı 27 Şâban 1286’- 


ibret 'in Keukeb-i Şarkî adıyla yayımlanan ilk döneme ait 
bir sayısının baslığı (1286) 



da (1 Aralık 1869) yayımlanmıştır. Küçük 
boyda ve çift sütun üzerine Aleksan Sa- 
rafyan’m kaleminden çıktığı tahmin edi¬ 
len son derece bozuk bir Türkçe ile neşre¬ 
dilen gazete, devrin sadrazamı Âlî Paşa’- 
yı ve icraatını övücü yazılar yayımlaması¬ 
na rağmen, belki de bu yüzden yeterli il¬ 
giyi sağlayamamış, muhtemelen 17 Zil¬ 
kade 1286’da (18 Şubat 1870) 42. sayısın¬ 
dan sonra yayımına ara vermiştir. Gaze¬ 
tenin bu dönemiyle ilgili olarak belirtil¬ 
mesi gereken önemli bir husus, Ebüzzi- 
ya Mehmed Tevfik’in idaresinde Terak¬ 
ki' nin haftalık ilâvesi olarak yayımlanmış 
Terakkî-i Muhadderût (1869-1870) adlı 
Türkçe ilk kadın gazetesinden sonra ka¬ 
dınlara mahsus haftalık müstakil bir sü¬ 
reli yayın çıkarmış olmasıdır. Ziyad Ebüz- 
ziya’nm varlığından bahsettiği bu kadın 
gazetesinin koleksiyonu bugüne kadar 
elde edilememiştir (TDEA, IV, 332). Gaze¬ 
te bir süre sonra İbret adı altında ve yine 
imtiyaz sahibi Sarafyan tarafından pa¬ 
zartesi ve perşembe günleri çıkmak üze¬ 
re 17 Rebîülevvel 1287’den (16 Haziran 
1870) itibaren yayımlanmaya başlamış¬ 
tır. Alman-Fransız savaşının çıktığı, dola¬ 
yısıyla gazetelerin oldukça rağbet gördü¬ 
ğü bir devreye rastlamasına rağmen oku¬ 
yucu tarafından bu defa da yeterli ilgiyi 
görememiştir. İbret' in bu döneminde, 
1 S. sayısında yer alan ve dönemin Türk¬ 
çe basınının tirajı hakkında bilgiler ve¬ 
ren “Gazetelerin Revâcı” başlıklı makale 
önemlidir. 

İlk iki devresinde umduğu başarıya ula¬ 
şamayan Sarafyan 1871 yılında gazetesi¬ 
ni İskender Bey’e kiralar. Daha önce ka¬ 
çar sayı çıktığı kesin olarak belirleneme¬ 
yen gazete bu yeni döneminde İbretnü- 
mâ-yı Âlem adı altında, daha büyük 
ebatta üç sütun üzerine ve haftalık ola¬ 
rak tekrar 1. sayı ile 6 Safer 1288’de (26 
Nisan 1871) yayıma başlar. Gazetenin bu 
döneminde takip edeceği yol ilk nüsha¬ 
sında, “Kötü âdetleri istihzâ edip mazar¬ 
ratını güldürücü bahislerle ahaliye gös¬ 
termek ...” olarak ifade edilmiştir. Siyasî 
bir mizah gazetesi hüviyetinde yayımla¬ 
nan İbretnümâ-yı Âlem" in bu devresi 
de oldukça sıkıntılı geçmiştir. Nitekim ilk 
günlerde gördüğü rağbet sonucu hafta¬ 
da iki, sonra üç defa yayımlanan gazete, 
ardından satışının düşmesi sebebiyle adı¬ 
nı yalnızca İbret şeklinde belirleyip yayı¬ 
mını haftada ikiye indirmiş, 54. sayısında 
da (29 Ocak 1872) durdurmuştur. Bu dev¬ 
resinde dönemin diğer süreli yayınlarıyla 
zaman zaman polemiğe giren gazetede 
basın ve gazetecilik mesleğiyle ilgili dik¬ 
kat çekici bazı makaleler de neşredilmiş- 
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/öref'in Nâmık Kemal ve arkadaşları tarafından çıkarıldığı döneme ait olan bir sayısının baslığı <7 Zilkade 1289) 


tir. On günlük aradan sonra 28 Zilkade 
1288’de (7 Şubat 1 872) tekrar 1 numara 
ile yayımlanmaya başladığında sahibi 
Aleksan Sarafyan, sorumlusu İskender 
Bey görünmekle birlikte gazetecilik yö¬ 
nüyle idaresi Ahmed Midhat Efendi’ye 
geçmiştir. Bu dönemde gazetenin boyut¬ 
ları daha da büyümüş, Türk basın tarihin¬ 
de ilk defa olmak üzere dört sütun üzeri¬ 
ne cuma ve pazar hariç haftada beş gün 
yayımlanan günlük bir gazete halini al¬ 
mıştır. Ahmed Midhat Efendi’nin, ciddi 
bir yayın organı olacağını belirten ifadesi 
doğrultusunda bu devrede gazetede her 
ne kadar bazı düzelmeler olmuşsa da hü¬ 
kümet icraatlarına karşı gitgide artan 
tenkitler iki ay süreyle kapanmasına ve 
nihayet kesin olarak tesbit edilemeyen bir 
tarihte (muhtemelen 58. sayıdan sonra) 
yayımına ara vermesine sebep olmuştur. 

7 Rebîülâhir 1289'da (13 Haziran 1872) 
tekrar 1 numara ile yayımlanmaya baş¬ 
layan İbret’in bundan sonraki devresi, 
hem Türk basın tarihi hem de o sıradaki 
gelişmelerin takip edilmesi açısından son 
derece önemlidir. Aleksan Sarafyan’dan 
ayda 15 altın liraya iki yıllığına kiralanan 
gazetede Nâmık Kemal Türk basınında 
ilk defa kullanılan bir tabirle önce “mu- 
harrir-i evvel", sonra “başmuharrir” ola¬ 
rak ilân edilmektedir. Yazı işleri sorum¬ 


luluğu Kayazâde Reşad. yardımcılıkları 
Ebüzziya Tevfik ve Menâpîrzâde Nûri bey¬ 
lerin, gazete idaresi ise Nâmık Kemal'in 
üvey dayısı Mâhir Bey’in üzerindedir. Böy- 
lece âdeta Yeni Osmanlılar’m yayın orga¬ 
nı haline gelen İbret bu dönemde belirli 
bir kalite tutturdu ve bu durumu yayımı¬ 
na bütünüyle son verilinceye kadar devam 
ettirdi. Ancak İbret, Nâmık Kemal'in 19. 
sayıda (9 Temmuz 1872) yer alan “Garaz 
Marazdır" başlıklı makalesi dolayısıyla hü¬ 
kümetçe dört ay süreyle kapatıldı. Yazar¬ 
larına İstanbul dışında memuriyetler ve¬ 
rildi. Ceza süresinin dolmasından kırk gün 
önce yayımlanmasına izin verilen gazete¬ 
nin bu sırada yazı kadrosundan sadece 
Ebüzziya Tevfik İstanbul’da bulunuyordu 
ve o daHadîka’yı çıkarıyordu. Nâmık Ke¬ 
mal yazılarını Gelibolu’dan gönderiyor, bu 
yazılar “başmuharririn kısaltılmışı olan 
“B. M.” imzasıyla yayımlanıyordu. Reşad, 
Nûri ve Ebüzziya beyler de ara sıra imza¬ 
sız makaleler neşrediyorlardı. İstisna ola¬ 
rak yalnız 56. sayıda “Kaymakâm-ı Bile¬ 
cik Reşad” açık imzasıyla "Rusya Fesadı” 
başlıklı yazı çıkmıştır. Bu durum Nâmık 
Kemal’in İstanbul’a dönüşüne kadar (20- 
96. sayılar arasında; 30 Eylül 1872-18 Ocak 
1873) devam etti. 

İbret ’in 97-110. sayıları, başmakalele¬ 
rini “Kemal” imzasıyla yazan Nâmık Ke¬ 


mal’in gazeteyi güçlü bir biçimde tekrar 
eski seviyesinde çıkarma çabalarının ürü¬ 
nüdür. Nitekim bu sırada İbret 'in ağırlı¬ 
ğı hissedilir bir biçimde kendisini göster¬ 
mektedir. Özellikle siyasî tenkitlerin şid¬ 
detlenen dozu, gazetenin 6 Şubat 1873’- 
te (nr. 110) bir defa daha kapatılmasına 
sebep olursa da bu ceza, tekrar açıldığın¬ 
da (nr. lll,8 Mart 1873) aynı üslûbun de¬ 
vamına engel olamamıştır. Nihayet 1 Ni¬ 
san 1873 gecesi Vatan yahut Silistre’- 
nin ilk temsilinden sonra yapılan büyük 
tezahürat, seyircinin Nâmık Kemal’i sah¬ 
neye davet etmesi, bulamayınca İbret 
gazetesi idarehanesine kadar giderek 
araması ve gazetede yayımlanması için 
bir teşekkür yazısı bırakması, aynı tarz¬ 
daki hareketlerin birkaç gece daha de¬ 
vam etmesi üzerine Sultan Abdülaziz’in 
iradesiyle Hadîka, Sirâc ve Sirâc-ı Ede¬ 
bî ile birlikte İbret gazetesi de bir daha 
çıkmamak üzere 132. sayısında kapatıl¬ 
mıştır. Gelişmeler üzerine İbretin yazar¬ 
ları da tevkif edilmiş, 9 Nisan’da Nâmık 
Kemal Kıbrıs'a, Ahmed Midhat ve Ebüz¬ 
ziya Tevfik Rodos'a, Nûri ve İsmâil Hakkı 
(Bereketzâde) beyler Akkâ’ya sürgüne gön¬ 
derilmişlerdir. Bu sürgünler V. Murad’ın 
cülûsuyla affedilmelerine kadar sürmüş¬ 
tür. 

İbret gazetesi, Nâmık Kemal ve arka¬ 
daşlarının yönetiminde çıktığı dokuz ay¬ 
lık sürede o sıradaki Batı gazeteleri görü¬ 
nümünde gayet tertipli, dört sütun üze¬ 
rine düzenlenmiş olarak 33,5 x 47,5 cm. 
ebadında, cuma ve pazar hariç haftada 
beş gün yayımlanıyordu. Mustafa Fâzıl 
Paşa tarafından Şinâsi'nin terekesinden 
satın alınarak dört arkadaşa hediye edi¬ 
len Tasvîr-i Efkâr Matbaası'nda basılma¬ 
ya başlanan gazetenin tirajı 5000’lerden 
19. sayıda o gün için büyük bir rakam olan 
12.000'e ulaşmıştı. Bunun üzerine mat¬ 
baa Beyoğlu'ndaki Hacopulo Çarşısı’na 
nakledilerek Ahmed Midhat’ın matbaa¬ 
sıyla birleştirilmiştir. 

Nâmık Kemal ve arkadaşları, esasen 
kitâbet mesleğinden geldiklerini ve bu 
yolla memlekete hizmeti düşündüklerini, 
halka siyaset kanunlarını ve medeniyette 
ilerleme yollarını gösterip hadiseler hak¬ 
kında doğru haber ulaştıracaklarını, bü¬ 
tün bunlar için de matbuat nizâmnâme¬ 
lerinin imkânlarını zorlayacaklarını daha 
ilk sayılarda (nr. 1-3) duyurmuşlardır. Ah¬ 
met Hamdi Tanpınar’ın, “İktidara açıktan 
açığa harp ilân edercesine yazılmış olan 
bu küçük beyannâmede bir yığın hakikat 
vardı” dediği bu ifadelere uygun olarak 
gerçekten de İbret, o yıllardaki diğer ya- 
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İbret ’in kapandığını ilân eden duyuru (7 Safer 1290) 


yınlara göre çok farklı bir gazete hüviye¬ 
tindedir. Süleyman Nazif’in de belirttiği 
gibi Avrupa'da yayımlanan Hürriyet ga¬ 
zetesinin nüshaları bile İbret gazetesi ya¬ 
nında sönük kalmaktadır. Öyle ki Nâmık 
Kemal’in İbret’ in 30. sayısında yayımla¬ 
nan “Reji" makalesi yüzünden devlet ga¬ 
zete aleyhine dava bile açmıştır (bk. nr. 


39 vd.). İbret’te siyasî, İktisadî, kültürel 
konular ve yurt içindeki gelişmeler kadar 
dış haberler de yer alıyordu. Hükümetin 
yönetimi sert bir biçimde tenkit ediliyor, 
yabancı basınla ülkede çıkan yerli ve ya¬ 
bancı dilli gazetelere cevaplar veriliyordu 
(Mustafa Nihad, s. 18-27). 

Konuya Nâmık Kemal açısından yakla¬ 
şıldığında onun en önemli özelliğinin ga¬ 
zete yazarlığı olduğu söylenebilir. Çünkü 
Nâmık Kemal, birçok konuyu tahlilde sat¬ 
hî kalmakla beraber görüşlerini mümkün 
olduğu kadar bütün açıklığıyla gazete sü¬ 
tunlarına dökmüştür. İleri sürdüğü gö¬ 
rüşlerin isabet derecesi tartışılmakla bir¬ 
likte kendisine biçtiği rolü, yani makale¬ 
leriyle toplumu uyarma görevini eksiksiz 
yerine getirmekteydi. Nâmık Kemal İb- 
ret' teki makaleleriyle halkın ilgisini çe¬ 
ken, anlaşılması kolay, zevk ve heyecanla 
okunan en iyi gazete dili örneğini vermiş¬ 
tir. Nitekim onun üslûbu gerek kendi dö¬ 
neminde gerekse daha sonraki yıllarda 
uzun süre taklit edilmiştir. Bu makalele¬ 
rini “Evrâk-ı Perişan" adı altında kitaplaş¬ 
tırmayı düşünen Nâmık Kemal, bir emir- 
nâme ile bu teşebbüsünü engelleyen hü¬ 
kümetin tutumunu sert bir şekilde ten¬ 
kit eden bir dizi yazıyı da yine İbret sü¬ 
tunlarında yayımlamıştır. Mustafa Nihat 
Özön, Nâmık Kemal’in ellinci ölüm yılı do¬ 
layısıyla hazırladığı Namık Kemal ve İb¬ 
ret Gazetesi (İstanbul 1938) adlı çalışma¬ 
sında onun İbret’ teki yazılarının yaklaşık 
dörtte birini toplamıştır. 

İbret koleksiyonuna ait bir kısım sayı¬ 
lar İstanbul kütüphanelerinde dağınık 
olarak, Kevkeb-i Şarkî adıyla çıkan ilk 
dönem sayıları birkaç nüsha eksiğiyle, Nâ¬ 
mık Kemal ve arkadaşları tarafından çı- 
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{Süleymaniye Kîp., 

İbrahim 

Efendi, 

nr. 647} 


karıldığı döneme ait 132 sayılık bir kolek¬ 
siyonu ise tam olarak Ankara’da Millî Kü- 
tüphane’de bulunmaktadır. 
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İSli NESİMİ Yazici 

İBRETNÂME 

(acUî^c) 

Lâmiî Çelebi’nin 
(ö. 938/1532) 
tasavvufî ahlâkî menkıbe 
ve hikâyelerden 
meydana gelen eseri. ^ 

Kitabın adı yazma nüshalarının bazıla¬ 
rında İbretnûmel ibret kitabı), diğer ba¬ 
zılarında ve matbu nüshalarda İbretrıü- 
mû (ibret gösteren) olarak kaydedilir. An- 
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cak Lâmiî Çelebi, mukaddimede kitabına 
İbretnâme adını verdiğini belirttiği gibi 
diğer eseri Şerefü'l-insân'da onu aynı 
isimle zikretmiş, bununla birlikte kitap 
İbretnümâ diye meşhur olmuştur. Kita¬ 
bın sebeb-i te’lif bölümünde Lâmiî Çele¬ 
bi, 932 (1526) yılında Bursa'da bir gün 
düşüncelere daldığı sırada hâtiften bir 
ses işittiğini, bu sesin kendisine fetihler¬ 
den söz edip bir fetihnâme telifiyle Sul¬ 
tan Süleyman menâkıbı yazmasını telkin 
ettiğini anlatır. Bunu müjde olarak telak¬ 
ki eden müellif, menâkıb yazma cesare¬ 
tini kendinde bulamadığından fetihleri 
kutlamak amacıyla ibretli hikâyeler yaz¬ 
maya karar verir. Bu bölümden ayrıca Lâ- 
miî’nin daha önceki fetihler, özellikle Bel- 
grad (927/1520) ve Rodos (929/1522) ka¬ 
lelerinin alınışı için tarihler söylediği ve 
fetihnâmeler yazdığı da öğrenilmektedir 
(bugün mevcut olmayan bu fetihnâmeler 
için bk. Levend, s. 39, 43). Eserin bitiriliş 
tarihi de 932'dir. 

İbretnâme' nin mukaddime kısmında 
on sekiz bin âlemle bunlar arasında meş¬ 
hur beş âlem (avâlim-i hamse) ve ricâlü’l- 
gayba dair bilgiler yer alır. Bu bilgiler Muh- 
yiddin İbnü’l-Arabî, Hâce Muhammed Pâr- 
sâ. Şeyh Alâüddevle-i Simnânî'den verilen 
örneklerle zenginleştirilmiştir. İki bölüm¬ 
den meydana gelen eserin birinci bölü¬ 
münü tanınmış velîlerin “tayy-i zamân ve 
bast-ı mekân"la ilgili kerametleri oluştu¬ 
rur. Burada Abdullah b. Es‘ad el-Yâfıî, Ab- 
dülkâdir-i Geylânî, İbnü’l-Fârız, Ahmed er- 
Rifâî, Bahâeddin Nakşibend, İmam Ali er- 
Rızâ, Muhammed b. Haşan el-Askerî, Şeyh 
Müferrih, Muhyiddin İbnü’l-Arabî gibi sû- 
fîlerden nakledilen yirmi bir hikâyeye yer 
verilir. İkinci bölümde ise merakları yü¬ 
zünden başlarına çeşitli dertler gelen in¬ 
sanların hikâyesi anlatılır. Burada da Zen- 
bil. Vahşi Âdem ve Zengîler, Beşîr ile Ne- 
zîr, Eflâtûn-ı İlâhî, Hammâm-ı Nühtâk, 
Tûtî, Mâhân ve Fitne-i Gîlân başlıkları al¬ 
tında yedi hikâye bulunmaktadır. 

Lâmiî, eserinin başında da belirtmiş 
olduğu gibi İbretnâme ’yi yazarken her¬ 
hangi bir sanat gayesi gütmemiştir. Kısa 
cümlelerle yazılan birinci bölümün daha 
basit bir anlatımı vardır. İkinci bölümde 
anlatım manzum parçalarla akıcı hâle ge¬ 
tirilmiş, mensur kısımlarda çok basit de 
olsa seciye yer verilmiştir. Lâmiî Çelebi 
özellikle ikinci bölümde hikâye türüne has 
özelliklerden de faydalanmıştır. 

İbretnâme, tasavvufî muhtevalı ve 
nefsi ıslah amacına yönelik hikâyelerden 
meydana geldiği için mev’iza türünün bir 
örneği sayılır. Kaynakları dikkate alındı¬ 


ğında derleme bir eser olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Esasen bazı hikâyelerin el-Fii- 
tûhâtü'l-Mekkiyye'rim sekizinci babın¬ 
da mevcut olduğunu müellifin kendisi de 
belirtir. İkinci bölümdeki hikâyeler ise bazı 
Türkçe eserlerde de geçmektedir. Bun¬ 
lardan biri “Kırk Vezir Hikâyeleri”dir (“Ef- 
lâtûn-ı İlâhî” ve “Mâhân ve Fitne-i Gîlân” 
dışındaki hikâyeler için bk. Kızıltan, s. 240, 
248,272,286,290). Buna benzer hikâyeler 
Binbir Gece, el-Ferec bdde'ş-şidde, 
Kelîle ve Dimne gibi kitaplarda da yer 
alır. Muhayyelât'm baş tarafında fayda¬ 
landığı kaynaklar arasında İbretnâme’yi 
de zikreden Aziz Ali Efendi’nin “Ebû Ali 
Sînâ Hikâyes'fnde Lâmiî Çelebi’den istifa¬ 
de ettiği anlaşılmaktadır (Boratav, II, 55; 
Tietze, s. 266, 270, 311). 

Birçok nüshası bulunan İbretnâme'- 
nin biri tarihsiz ve eksik olmak üzere iki 
baskısı vardır. Tam olanı Kitâb-ı İbretnü- 
mâ adı altında 1273 (1856-57) yılında 
303 sayfa olarak basılmıştır. Diğeri 89 
sayfadır ve eserin yalnız birinci bölümün¬ 
den ibarettir. Salih Gülerer, Bursalı Lâ- 
mi'î Çelebi-İbretnümâ (İnceleme-Metin) 
adıyla bir yüksek lisans tezi hazırlamıştır 
(1988, Gazi Üniversitesi Sosyal Bilimler 
Enstitüsü). 
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Burhânüddîn Abdullah (Ubeydullâh) 
b. Muhammed b. Ganim 
el-Fergânî et-Tebrîzî el-İbrf 
(ö. 743/1342) 


L 


Fıkıh âlimi. 


J 


Tebriz’de doğdu. Hüseynî ve Hâşimî nis- 
belerinden soyunun Kureyş’e ulaştığı so¬ 
nucu çıkarılabilirse de İbrî nisbesini niçin 
aldığı bilinmemektedir. Bir müddet Sul- 


tâniye’de ikamet ettikten sonra Tebriz’e 
yerleşerek vefatına kadar burada kadılık 
yaptı; ayrıca kâdılkudâtlık görevinde bu¬ 
lunduğu da kaydedilir. Birkaç defa Bağ¬ 
dat’a gittiği bilinmekle beraber gidiş ama¬ 
cı ve orada kaldığı süre içindeki faaliyetle¬ 
rine dair kaynaklarda herhangi bir bilgi 
yoktur. İbrî 13 Receb 743’te (12 Aralık 
1342) Tebriz’de vefat etti. İrak, İran, Azer¬ 
baycan ve Diyarbekir bölgelerinde ortaya 
çıkan ve altı ay kadar süren aşırı pahalılık 
dönemiyle irtibatlandırılarak ölümünün 
742 Recebinde (Aralık 1341) olduğu da 
belirtilir (İbn Hacer, II, 433-434;Şevkânî, 
1, 412). 

Aklî ve naklî ilimlerde, özellikle fıkıh 
usulü, fıkıh ve kelâmda geniş bilgi sahibi 
olan İbrî hem Hanefî hem Şafiî fıkhını öğ¬ 
renmiş ve öğretmiştir. Bu sebeple kay¬ 
naklarda hangi mezhebe mensup olduğu 
konusunda çelişkili bilgiler yer alır. Takıy- 
yüddin et-Temîmî, Hanefî olduğunu kay¬ 
detmekte ve her iki mezhepte de eser 
kaleme aldığını belirtmektedir (et-Taba- 
kâtü’s-seniyye, IV, 428-429; ayrıca bk. Yâ- 
fiî, IV, 306; İbn KâdîŞühbe, III, 31). İsnevî 
ise onun önce Hanefî iken sonradan Şâfiî 
mezhebine geçtiğini söyler ( Tabakâtü’ş- 
Şâ/Piyye, II, 236), Bazı kaynaklarda, İbrî’- 
nin eserlerinde yer alan birtakım ibare¬ 
lerin Şîa mezhebine meyilli olduğu kana¬ 
atini uyandırdığı kaydedilmektedir. 

Eserleri. 1 . Şer hu TavâlFi’l-envâr min 
metâlfi'l-enzâr. Beyzâvî’nin kelâm ilmi¬ 
ne dair eserinin şerhidir. Şehâbeddin Mü- 
bârek Şah adına telif edilmiş olup kütüp¬ 
hanelerde çok sayıda yazma nüshası mev¬ 
cuttur (meselâ bk. Fas Hizânetü'l-Karaviy- 
yîn, nr. 1296; Süleymaniye Ktp., Şehid Ali 
Paşa, nr. 1656, Serez, nr. 1416, Fâtih, nr. 
3044-3051, Ayasofya, nr. 2296, Esad Efen¬ 
di, nr. 1226, Lâleli, nr. 2299; İÜ Ktp., AY, 
nr. 297, 4341, 5249; ayrıca bk. Brockel- 
mann, GAL, 1, 533). 2. el-îzâh ti şerhi'l- 
Mışbâh. Beyzâvî’ye ait M işbâhu'l-er- 
vâh'm şerhi olup mukaddimesinde kelâ¬ 
mın mantık ilmine bağlı olduğu belirtile¬ 
rek mantıkla ilgili mâlumat verildikten 
sonra kelâm konuları ele alınır (Süleyma¬ 
niye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 1674; TSMK, 
III. Ahmed, nr. 3394; Râgıb Paşa Ktp., nr. 
793, 794). Kâtib Çelebi, İbrî’nin Nâsır b. 
Abdüsseyyid el-Mutarrizî’nin nahve dair 
el-Mişbâh adlı eserini de şerhettiğini 
kaydederse d e Keşfü’z-zunûn nâşiri dip¬ 
notta Beyzâvî’nin eseriyle karıştırılmış ol¬ 
ması ihtimaline dikkat çeker (Keşfü’z-zu¬ 
nûn, II, 1709). Ayrıca Süleymaniye Kütüp- 
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İbrî'nin Şerhu Tauâli e i’l-envâr min metâliVl-enzâr adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 
1656) 


hanesi’nde (Şehid Ali Paşa, nr. 1674) el- 
îzâh fî şerhi’l-Mişbâh li’l-Mutarrizî 
adıyla kayıtlı nüshanın incelenmesinden 
kitabın Mutarrizî’nin eseriyle bir ilgisinin 
bulunmadığı ve Beyzâvî’nin eserinin şer¬ 
hi olduğu anlaşılmıştır. 3. Şerhu M inhâ- 
ci'l-vüşûl ilâ (fî) Hlmi'1-uşûl. Yine Beyzâ- 
vî'ye ait eserin şerhidir. İbrî, Beyzâvî’nin 
diğer muhtasar eserlerine de şerh yaz¬ 
maya karar verdiğini, usulün fürûa önce¬ 
liği bulunduğundan evvelâ M inhâcü'l- 
vüşûl’ü şerhedeceğini, daha sonra el- 
Gâyetü'l-kuşvâ için de bir şerh kaleme 
alacağını belirtir. Minhâcü'l-vüşûl üze¬ 
rine yazılan şerhlerin en güzeli olduğu 
kaydedilen eserin İstanbul kütüphanele¬ 
rinde çok sayıda yazma nüshası mevcut¬ 
tur (Süleymaniye Ktp., Cârullah Efendi, nr 
544, 545, Kılıç Ali Paşa, nr. 309, Yenicami, 
nr. 342, Turhan Valide Sultan, nr. 89, Da- 
mad İbrâhimPaşa, nr. 470-471, Lâleli, nr. 
772; Millet Ktp., Feyzullah Efendi, nr. 623-, 
Murad Molla, nr. 700; Hacı Selim Ağa Ktp., 
nr. 268; ayrıca bk. Brockelmann, GAL, I, 
533). 4. Şerhu'l-Ğâyeti'l-kuşvâ. Gazzâ- 
lî’nin Şâfiîfıkhına dair el-Vasît adlı eseri¬ 
ne Beyzâvî'nin el-Ğâyetü'l-kuşvû fî di- 
râyetiî-fetvâ adıyla yazdığı özetinin şer¬ 
hidir (TSMK, Koğuşlar, nr. 768; Kütahya 
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Vahîd Paşa Ktp., nr. 182; Paris Bibliotheque 
Nationale, nr. 1024). 5 . Havâşî c ale’l-ed- 
viyeti'l-mürekkebe minei-Mûcez. İbn 
Sînâ'nın el-KSnûn una İbnü'n-Nefîs'in 
el-Mûcez fi’t-tıb ismiyle yazdığı muhta¬ 
sarın “el-Edviyetü’l-mürekkebe” başlıklı 
kısmının hâşiyesidir (Köprülü Ktp., nr. 
985, vr. 75 b -77 a ). 6. Risale fi'l-bahş'an 
evveli hadîsin min bâbi'l-kunût. Hz. 
Peygamber'in namazda rükûdan sonra 
bazı kişiler için dua ettiği ve bunun üze¬ 
rine Âl-i İmrân sûresinin 128. âyetinin in¬ 
dirildiğine dair nakledilen hadisle ilgili ola¬ 
rak yazılan, insanların hidayeti konusu¬ 
nun ele alındığı bir risâledir (Süleymani¬ 
ye Ktp., Cârullah Efendi, nr. 1215, vr 118- 
119). 

İbrî’nin ayrıca MuHemedü'l-halâhk fî 
‘ ilmi'l-veşâhk (Keşfü’z-zunûn, II, 1732; 
îzâhu’l-meknûn, II, 508) ve el-Emâlî( Yâ- 
fiî, IV, 306; Hediyyetü’l- C ârifîn, 1, 649) adlı 
eserleri bulunduğu belirtilmişse de Sirâ- 
cüddin Ali b. Osman el-Ûşî el-Fergânî’nin 
el-EmâlY si (Kaşîdetü bedVl-emâlî) yan¬ 
lışlıkla İbrî’ye nisbet edilmiş olmalıdır. 
Şevkânî de Şerhu'l-Mişbâh’tan başka 
Şerhu’1-meşâbîh adlı bir eserinden söz 
etmekte ( et-Bedrü’t-tâli\ 1, 412), ancak 
hakkında bilgi vermemektedir. 
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İbrîk isminin Arapça berk “parlamak” 
kökünden geldiği ileri sürülmüşse de 
(Kurtubî, XVII, 203; Alâeddin el-Gazûlî, II, 
65) genelde Farsçaâbrîz "su döken” keli¬ 
mesinin Arapçalaşmış şekli olduğu kabul 
edilmektedir (Lisânü'lMrab, “fdm” md. ; 
Ebû Mansûr es-Seâlibî, s. 317). Kur’an’- 
da bir yerde (ebârîk) geçer ve çoğul halde 
cennetteki Maîn pınarından şarap doldu¬ 
rulan kapların bir türünü ifade eder (el- 
Vâkıa 56/18). Hz. Peygamber de bu keli¬ 
meyi kullanmış ve kendisine kevser havu¬ 
zunun kapları olup olmadığını soran bir 
sahâbîye gökteki yıldızların sayısınca al¬ 
tın ve gümüş ibrikleri bulunduğu ceva¬ 
bını vermiştir (Buhârî, “Rikâk”, 53; Müs¬ 
lim, “Fezâ’il”, 39, 44). Bugün İran’da ve 
İran etkisinde kalan bazı Orta Asya Türk 
bölgelerinde ibrik kelimesinin yanı sıra 
âbdestân / âbdesdân (âb-dest-dân) tabiri 
de kullanılmaktadır (Steingass, s. 6). 

Kitâb-ı Mukaddes'te su ve içki kapla¬ 
rıyla ilgili birçok bilginin yer almasına rağ¬ 
men hangi isimle hangi türün kastedildi¬ 
ği kesin biçimde belirlenememiş, ayrıca 
çeşitli dillere yapılan çeviriler sırasında te¬ 
rimlerin tam karşılıkları titizlikle araştırıl¬ 
mamış olduğu için ortaya bazı farklılıklar 
çıkmıştır. Bu bakımdan Kitâb-ı Mukad- 
des’te özellikle ibrikten bahsedilip edil¬ 
mediği anlaşılamamaktadır. Ancak Süley¬ 
man Mâbedi’ne Bâbil'den geri getirilen 
5400 altm-gümüş kap (Ezra, 1/9-11) ara¬ 
sında ibriklerin de bulunması tabiidir; ni- 
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tekim Taberî de Tâlût'un bir ibriği olduğu¬ 
nu ve onunla abdest aldığını rivayet eder 
(Câmi'u’l-beyân, II, 626). 

İbriğin ilk örneklerine milâttan önce İli. 
binyıldan itibaren eski Yakındoğu uygar¬ 
lıklarında rastlanır. Daha çok pişmiş top¬ 
rak ve tunçtan yapılan bu kaplar arasın¬ 
da altın ve gümüşten olanlar da bulun¬ 
makta ve hem yazılı belgelerden, hem de 
tasviri sanat eserlerinden bu formdaki 
kapların (meselâ Hitit “gaga ağızlı tesir¬ 
lerinin) sofrada ve özellikle libasyon (tan¬ 
rı heykellerinin önünde sunağa içki dökme) 
törenlerinde kullanıldıkları anlaşılmakta¬ 
dır (Akurgal, İv. 10-13). Bir Mısır meza¬ 
rında bulunan ve halen Torino Müzesi'n- 
de muhafaza edilen silindir şapka şeklin¬ 
deki bir kovanın ağzına oturtulmuş yu¬ 
varlak gövdeli, uzun boyunlu, kulpsuz ve 
emziksiz bir kap (bk. Junior Larousse, II, 
233), el yüz yıkamakta kullanılan leğen- 
ibrik takımının mevcut en eski örneği 
olarak kabul edilebilir. İbriğin dinî temiz¬ 
lik amacıyla kullanılması ise ilk defa baş¬ 
langıcı milâttan önce 1000 yıllarına giden 
Brahmanizm’de görülmekte ve baştanrı 
Brahma bir elinde teşbih, bir elinde ibrik 
ve diğer iki elinde âyin kaşıkları olduğu 
halde tasvir edilmektedir (ML, II, 554). 

Câhiliye döneminde bazı zengin kim¬ 
selerin evlerinde altın veya gümüş ibrik 
bulundurdukları bilinmekte (Taberî, VII, 

116), ibrik kelimesinin aslının Farsça ol¬ 
duğu görüşüne dayanan Arthur Jeffery 
de Araplar’m bu kabı İslâmiyet’ten önce 
Hîreliler (Lahmîler) vasıtasıyla İran'dan al¬ 
dıklarını söylemektedir ( The Foreign Vo- 
cabulary of the Qur'ârı, s. 46). Hz. Pey¬ 
gamberim gerek müslümanların altın ve 
gümüş kaplara sahip olmalarını hoş gör¬ 
memesi (Müslim, “Libâs”, 5), gerekse 
cennetteki altın ve gümüş ibriklerden 
bahsetmesi ibriğin Asr-ı saâdet’te de 
kullanıldığını göstermektedir. Bu arada 
bizzat kendisinin de muhtemelen Mu- 
kavkıs’ın gönderdiği camdan yapılmış bir 
ibrikten abdest aldığı (İbn Huzeyme, 1,65) 
ve vefatında geriye bıraktığı eşya arasın¬ 
da “latif bir ibrik” bulunduğu (Abdülhay 
el-Kettânî, III, 98) ileri sürülmüşse de “sa- 
dıra” adı verilen bu kabın (Vâkıdî, III, 1041) 
Kettânî’nin sandığı gibi bir ibrik olmayıp 
“rikve” adlı kova türü deri kap olduğu (İb- 
nü’l-Esîr, en-Nihâye, III, 16; Üsdü’Tğâbe, 
I, 38) anlaşılmaktadır. Bununla beraber 
Resûi-i Ekrem’in yine de bazı minyatür¬ 
lerde leğen-ibrikle birlikte resmedildiği 
görülür (Tanındı, s. 3,8, 19, 28, 72, 85, 86). 
Hz. Peygamber’in ibrik kullanıp kullanma¬ 
dığının kesin biçimde tesbit edilememe- 


X. yüzyılın 
son çeyreğine 
ait kaya 
kristalinden 
yapılmış 
Fâtımî ibriği 
{Venedik 
San Marco 
Müzesi) 

sine karşılık Hz. Osman’ın abdestlerini kö¬ 
lesinin döktüğü bir ibrikten aldığı (Hatîb, 
Muuazzıhu. euhâmi’TcenrT, II, 122) ve ce¬ 
nazesi yıkanırken de aynı ibrikten fayda- 
lanıldığı bilinmektedir (İbn Sa’d, VII, 157; 
İbn Münzir en-Nîsâbûrî, 1, 315). Hiç şüp¬ 
hesiz ilk fetihler sonrasında Medine’ye 
özellikle İran'dan alınan ganimetler ara¬ 
sında birçok kıymetli Sâsânî ibriği de ge¬ 
tirilmiştir. Bunların içinde genç sahâbî 
Misver b. Mahreme’nin Kâdisiye Savaşı’n- 
da ele geçirdiği yakut ve zebercetle süs¬ 
lü altın ibrik meşhurdur. Misver, ibriğin 
değerini bir İranlı’nın onu 10.000 dirhe¬ 
me satın almak istemesiyle anlamış, so¬ 
nunda ibrik kendisine hediye edilen Sa’d 
b. Ebû Vakkâs tarafından 100.000 dirhe¬ 
me satılmıştır (Zehebî, ili, 392; İbn Kesîr, 
VIII, 246). 

Sâsânî prototiplerine bağlı erken dö¬ 
nem İslâm devri ibriklerinin armudî bir 
gövdesi, aşağı doğru açılan yüksekçe bir 
kaidesi ve ağız kenarına doğru genişle¬ 
yen, çok defa yivlerle süslenmiş bir bo¬ 
yun kısmı vardır. Genellikle boncuk dizi¬ 
siyle süslenmiş kulplarının üst kısmında 
baş parmak dayamaya yarayan topuz, 
yaprak veya hayvan başı biçiminde bir çı¬ 
kıntı bulunur (Erginsoy, s. 77). İran’ın fet¬ 
hinden sonra geleneklere bağlı kalınarak 
yapılan ibriklerin yanı sıra yeni ibrik form¬ 
ları ortaya çıkmış ve Sâsânî eserlerinde 
görülmeyen bazı süsleme teknikleri ilk 
olarak bu devre ait tunç ibrikler üzerinde 
uygulanmıştır. İslâmî döneme ait ibrikle¬ 
rin en eski örneği ve aynı zamanda yapıl¬ 
dığı şehrin adını taşıyan erken dönemin 
nâdir örneklerinden biri Tiflis Müzesi’n- 
de bulunmaktadır. Armudî gövdesi dikey 
yivlerle süslü döküm tekniğindeki bu ib¬ 
riğin ağız kenarında yer alan kûfî kitabe¬ 
sinden 689’da Basra’da yapıldığı öğrenil¬ 
mekte, ancak kitâbede geçen İbn Yezîd 
adınm ustaya mı, yoksa siparişi veren (ve¬ 
ya kendisine sunulan) Emevîler’in Basra 
valisi Süleyman b. Yezîd’e mi ait olduğu 


anlaşılamamaktadır ( a.g.e s. 77-78). Er¬ 
ken İslâm devrine ait tunç ve gümüş ib¬ 
riklerin bir bölümünde kanatlı deve, sî- 
murg, tavus veya kadın figürleri yer al¬ 
makta, ayrıca tunç ibriklerde Sâsânîler’- 
ce bilinmeyen bakır ve gümüş kakma tek¬ 
niğinin de uygulandığı görülmektedir. Er¬ 
ken İslâm döneminde ortaya çıkan ibrik¬ 
ler arasında uzun silindirik boyunlu, kuş 
veya horoz şeklinde emzikli ve yuvarlak 
gövdeli olanlar farklı bir grup teşkil eder. 
Bir tanesi son Emevî halifesi II. Mervân’ın 
Fustat’taki (Kahire) mezarı yakınında bu¬ 
lunduğu için Emevî devrinin sonuna, ya¬ 
ni VIII. yüzyıl ortalarına tarihlenen bu tip 
ibriklerin genellikle gövde ve boyun kıs¬ 
mında kazıma, kulplarında kabartma, 
ağız kenarlarında delik işi tekniğiyle ya¬ 
pılmış süsler yer alır (a.g.e., s. 81). Erken 
İslâm dönemine ait, form bakımından 
kuş emzikli ibriklere benzeyen, ancak kü¬ 
re biçimindeki gövdelerinin üzerinde em¬ 
zik bulunmayan örnekler de vardır ve 
bunlara “Nîşâbur ibriği” denilmektedir. 

İslâm sanatında erken dönemden iti¬ 
baren emzik, kapak yahut parmak daya¬ 
ma kısımlarından biri veya süslemeleri 
kuş şeklinde olan ibriklerden başka bütün 
gövdesi kuş (tavus, güvercin, kartal, ördek) 
şeklinde olan ibrikler de yapılmıştır. Bun¬ 
ların günümüze ulaşan en güzel örnekleri 
Fâtımîler’e aittir ve kazıma tekniğindeki 
süslemeleri daha çok XI veya XII. yüzyıl¬ 
larda yapılmış olduklarını düşündürmek¬ 
tedir (a.g.e., s. 89-95, 115, 119). 

Selçuklu devri İran’ında başlıca üç tip 
ibrik görülür. Birinci tip erken İslâm dö¬ 
neminin Sâsânî örneğine dayanan armu¬ 
dî gövdelilerine benzer: ancak bunların 
gövdelerinin alt kısımları daha geniş ve 
yayvan olup emziğin bulunduğu baş kı¬ 
sımları Roma yağ kandilleri şeklindedir 
(a.g.e., s. 154-155). Gerek bu durum, ya¬ 
ni baş kısımlarının kandile benzemesi, ge¬ 
rekse Muvaffakuddin İbn Kudâme'nin do¬ 
laylı olarak verdiği bazı bilgiler, üzerlerin¬ 
deki kitâbelerde sahipleri için ikbal, dev- 


XIII. yüzyılın sonu, 

XIV. yüzyıl basına 
ait Rakka'da 

bulunan, 
lüster 
tekniğinde 
yapılmış çini ibrik 

{İstanbul 
Arkeoloji 
Müzeleri, 
Çinili Köşk, 
Envanter 
nr. 41/1437) 




Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 


373 






İBRİK 



Musul ekolünde yapılmış, 629 (1232) yılına ait gümüş kak¬ 
malı madenî ibrik (Londra British Museum, Envanter nr. 66- 
12-29-61) 


let, saadet vb. dilekler bulunan bu kap¬ 
ların sanıldığı gibi ibrik değil gerçekten 
kandil olarak imal edildiğini düşündür¬ 
mektedir. İbn Kudâme, içine fare düşme¬ 
si gibi sebeplerle murdar hale gelmiş zey¬ 
tinyağının kandillerde kullanılmasının caiz 
olup olmayacağı sorusuna cevap ararken 
bunların emzikli bir ibriğe konup el değ¬ 
meden bir kandile dökülmesi veya içinde 
bu tür yağ bulunan bir testinin ağız kıs¬ 
mına. altı delinmiş bir lamba veya kandi¬ 
lin tutturularak yakılan yağın azaldıkça 
yükselmesi için kaba su konulması sure¬ 
tiyle kullanılabileceğinden söz etmekte¬ 
dir (el-Muğnî, IX. 340). Muhtemelen bu 
düzenek daha sağlam bir şekilde tunç¬ 
tan yapılmak istenmiş ve bu kaplar doğ¬ 
muştur. Esasen asıl sıvı haznesinin yük¬ 
sekliği 7-8 cm. olan bu küçük kaplar ibrik 
olarak kullanılmaya pek elverişli değildir 
ve alt kısımlarının geniş-yayvan yapıl¬ 
ması da herhalde devrilmeleri tehlike¬ 
sini azaltmak içindir (Pope, XIII, 1309 (İv. 
ABCDj). İkinci tür ibrikler daha önce sö¬ 
zü edilen kürevî gövdeli NTşâbur ibriğine 
benzer. Bu ibriklerin bir kısmının erken 
İslâm döneminde yapılıp üzerlerindeki 
süslemelerin sonradan işlenmiş olması da 
muhtemeldir (Erginsoy, s. 156). Üçüncü 
grup ibrikler ise silindirik boyunlarından 
çıkan ve mübalağalı derecede uzayan kuş 
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gagası şeklindeki emzikleriyle tanınır; 
bunlar kazıma tekniğinde yapılan hayvan 
frizleri, kûfî kitâbeler ve yıldız rozetlerle 
süslenmiştir. 

XII. yüzyılın son çeyreğinde Horasan 
bölgesinde yeni bir ibrik şekli ortaya çık¬ 
maya başlamıştır. Döküm ve dövme tek¬ 
niğiyle yapılan ve kakmalarla süslenen bu 
ibriklerin silindir şeklindeki yukarı ya doğ¬ 
ru genişleyen gövdeleri üzerinde bazı ün¬ 
lü mimarlık eserlerini andırır dikey yivler 
ve kaburgalar bulunur. En güzel örnek¬ 
leri XII. yüzyılın sonu ve XIII. yüzyılın ba¬ 
şına tarihlenen bu ibriklerin büyük bir 
kısmının omuz başlarına çekiç işlemesi 
tekniğiyle yapılan kuş ve harpi, boynun 
iki yanına ise birer aslan figürü yerleşti¬ 
rilmiştir; omuz geçişlerinde tahtında otu¬ 
ran hükümdar figürü tekrarlanır. Ayrıca 
üzerlerinde bakır ve gümüş kakmalar ha¬ 
linde astrolojik semboller, insan başlı 
nesih ve kûfî kitâbeler yer almaktadır 
(a.g.e., s. 198-199). Bu ibriklerden bazıla¬ 
rının gövdeleri Horasan'daki Kişmar Küm- 
beti'ne ve Delhi’deki Kutub Minâr’a ben¬ 
zetilir. Mimari eserlere benzetilen diğer 
bir ibrik grubunun gövdeleri düz ve hafif 
konkav olup on iki yüzlüdür ve bazıların¬ 
da bu yüzlere on iki burç işlenmiştir. Bu 
ibrik tipinin çini ve seramik benzerleri de 
yapılmıştır. 

Moğol istilâsından sonra Horasan’dan 
batıya doğru göç eden bazı ustalar özel¬ 
likle Musul çevresinde yeni bir ibrik formu 
oluşturdular ve süslemelerde daha önce 
bu yörede pek bilinmeyen kakma tekni¬ 
ğini uyguladılar. XIII. yüzyıldan günümü¬ 
ze ulaşan pek çok madenî eser “Mevsılî” 
imzasını taşır; ancak bu imza eserin mut¬ 
laka Musul’da yapıldığını göstermez, da¬ 
ha çok ustanın bu ekolden yetiştiğine işa¬ 
ret eder. Bu tür ibriklerin gövdeleri yine 
yukarıya doğru genişleyen armut şeklin¬ 
dedir; fakat diğerlerinden farklı biçimde 
yukarıdan aşağıya doğru düz dilimlere 
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Tombak ibrik ve leğeni (TİEM, nr. 211) 


ayrılmıştır. Süslemelerinde hem gümüş 
hem bakır kakmalar kullanılan bu ibrik¬ 
lerin yüzeylerindeki taht ve eğlence sah¬ 
neleri, kitâbe frizleri, gümüş ve bakır 
kakmalar, madalyonlarındaki tasvirler ve 
canlı yazıya yakın figürler, ibriğin İran 
Selçuklu geleneğinin ve Horasan ekolü¬ 
nün bir devamı olduğunu göstermekte¬ 
dir. Anadolu Selçuklularından günümüze 
ulaştığı bilinen tek ibrik Eskişehir Seyyid 
Battal Gazi Türbesi’nde bulunmuştur ve 
İstanbul Türk ve İslâm Eserleri Müzesi’n- 
de muhafaza edilmektedir (nr. 102). Mi¬ 
mari eserlerden esinlenmiş Horasan ib¬ 
riklerini andıran ve omuz hizasından yu¬ 
karısı bulunmayan ibriğin 22 cm. yük¬ 
sekliğindeki mevcut kısmı dövme olup 
altın ve gümüş kakmalarla süslüdür. Bir¬ 
birinden balık sırtı kenarlarla ayrılan se¬ 
kiz yüzünde nesih ve canlı nesih kitabe¬ 
lerle önden ve profilden aziz tasvirleri, 
tahtında oturan hükümdar, kayık gezin¬ 
tisi, ördek avı, göğe yükseliş, hayvan-in¬ 
san mücadelesi ve çevgân oyunu sahne¬ 
leri yer almaktadır, ibrik, birçok Selçuklu 
eserinde olduğu gibi farklı kültürlerden 
çeşitli unsurlar taşımaktadır. 

Günümüze ulaşan Osmanlı madenî ib¬ 
rikleri, Louvre Müzesi’nde korunan Fâtih 
Sultan Mehmed’in adına yapılmış gümüş 
kakmalı bir ibrik (nr. Mao 356) hariç da¬ 
ha çok son asırlara aittir ve bunların bü¬ 
yük bölümü tombaktır; Topkapı Sarayı 
Müzesi’nde altın ve gümüş leğen-ibrik 
takımları, kıymetli taşlarla süslü altın 
zemzem ibrikleri de bulunmaktadır. İs¬ 
tanbul Türk ve İslâm Eserleri Müzesi’n¬ 
de yer alan tombak bir leğen-ibrik takı¬ 
mı (nr. 212), teknik incelikleri ve motifle¬ 
ri göz önünde tutularak XVIII. yüzyıla ta- 
rihlenmektedir. Soğan formunda bir göv¬ 
desi olan ibrik dışa doğru açılan bir kaide 
üzerine oturtulmuştur. Dövme tekniğiyle 
yapılan ibriğin gövdesini çevreleyen kar- 
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tuşların içinde birer sıra inci dizisi bor- 
dürle sınırlanmış kıvrık dal ve rûmîleryer 
alır; boyun kısmında ve gövde gibi soğa¬ 
nı andıran kapakta kazıma tekniğiyle 
işlenmiş servi motifleri bulunmaktadır. 
Tezyinatı ibrikle büyük bir uyum sağla¬ 
yan leğenin delik işi işlemeli kapağında 
ibriğin konulması için kaidesine uygun 
bir çember çıkıntısı yapılmıştır. Aynı mü¬ 
zede (nr. 211) yer alan bir diğer leğen- 
ibrik takımı da yine tombak olup müzeye 
Pertevniyal Vâlide Sultan Türbesi’nden 
getirilmiştir. Kitâbesine göre 1286 (1869) 
yılında adı geçen türbeye vakfedilen ibrik 
ve leğen o dönemde yaygın olan geniş kı¬ 
sımlarda büyük, daralan kısımlarda kü¬ 
çük kabartma baklava motifleriyle kap¬ 
lanmıştır. Süslemeleri gövdeyle aynı olan 
kapağın üstünde gül şeklinde bir tepelik 
bulunur. Osmanlı sultanlarından özellik¬ 
le Abdülaziz, Abdülmecid ve II. Abdülha- 
mid’in tuğralarını taşıyan altın ve gümüş 
ibriklerle leğen -ibrik takımları bir grup 
oluşturur. Batılılaşma’nın etkisi görülen 
bu ibriklerde genel olarak armut şeklin¬ 
deki gövde stilize bitkiler, değişik hendesî 
şekiller, rokoko üslûbunun kendine has 
motifleri, rûmîler ve mühr-i süleymanlar- 
la süslenmiş, bazan da savatlanmıştır. 

Çabuk kırılma özelliğine rağmen geç¬ 
mişten günümüze pek çok cam ve kris- 


Üzeri yeşim, yakut ve zümrüt taslarıyla bezeli altın ibrik 
(TSM, Envanter nr. 3800) 




Mine 

kaplamalı 

gümüş 

bir ibrik 

(TSM, 

Envanter 

nr. 1886) 


tal ibrik ulaşmıştır. IX ve X. yüzyıllarda 
İran’da beyaz üzerine açık yeşil kabart¬ 
ma desenli cam ibrikler yapılmaktaydı. 
Bunlar armut şeklinde gövde, dar bir bo¬ 
ğaz ve dışa doğru açılan zarif bir ağız ya¬ 
pısına sahiptir. Yazılı kaynaklar ve arkeo¬ 
lojik buluntular, özellikle Fâtımîler döne¬ 
minde Mısır’da çok değerli cam ve kris¬ 
tal kapların, bu arada ibriklerin yapıldığını 
göstermektedir. Fâtımî Veziri Ebû Mu- 
hammed el-Yâzûrî’nin Halife Müstansır- 
Billâh’ın kendisine hediye ettiği billûr bir 
leğen-ibrik takımı için “bütün servetim” 
dediği bilinmekte ve Mısır saray hâzine¬ 
sinde de doksan kadar billûr leğen-ibrik 
bulunduğu söylenmektedir (Alâeddin el- 
Gazûlî, II, 65; Makrîzî, i, 415). Bodrum ya¬ 
kınlarındaki Serçe Limanı açıklarında de¬ 
nizden çıkarılan ve XI. yüzyıla ait bir Fâ- 
tımî gemisinin yükü olduğu tesbit edilen 
zengin cam koleksiyonu bu döneme ait 
cam kaplar hakkında bir fikir vermekte¬ 
dir. Bodrum Müzesi’nde sergilenen bu 
eserler arasında ibrikler de vardır. Günü¬ 
müze ulaşabilmiş Osmanlı cam ibrikleri 
daha çok son asırlara aittir. Bugün müze 
ve özel koleksiyonlarda XIX. yüzyılda ya¬ 
pılan çok sayıda Beykoz işi ibrik veya le¬ 
ğen-ibrik takımı bulunmaktadır. Cam ha¬ 
muruna kalay oksit ve kemik külü eklene¬ 
rek elde edilen opalinden mâmul armudî 
gövdeli, aplike kulplu, akıtma ağızlı ibrik¬ 
ler, değişik renkte mine veya altın yaldız 
çiçek ve yaprak motifleriyle süslenmiş¬ 
tir. Bunların kristalleri daha çok derin 
kesme hendesî motifidir; XIX. yüzyıl ib¬ 
rikleri arasında çeşmibülbüller de vardır. 
Ayrıca Batı’da Osmanlı pazarı için kristal 
ibrikler imal edilmiştir ve özellikle Bohem¬ 
ya’da yapılanları çok değerlidir. 

Sırlı, sırsız seramik örnekler arasında, 
özellikle XII. yüzyıl sonlan ile XIII. yüzyıl 
başlarında İran’ın çeşitli şehirlerinde ya¬ 
pılan ve bazıları çift cidarlı olan ibrikler 


dikkat çeker. Termos gibi içine konulan 
sıvının sıcaklık veya soğukluğunu muha¬ 
faza etmesi için bu tarzda yapıldığı sanı¬ 
lan çift cidarlılardan Ashmoiean Müze¬ 
si’nde bulunan (nr. 1956-179) ve muhte¬ 
melen Rey’de yapılan armudî gövdeli ve 
yonca ağızlı örneğin iç cidarı fîrûze mavi¬ 
si bir sırla kaplanmış, beyaz sırlı dış cida¬ 
rına ise kıvrık dal motifleri arasında nesih 
bir kitabe yazılmıştır (Fehervâri, s. 77). 
Çini İslâm ibriklerinin en güzelleri, XVI. 
yüzyılda Osmanlılar’ın İznik ve Kütahya 
atölyelerinde imal edilmiştir. Bu ibrikle¬ 
rin gövdelerinin armut, dikdörtgen priz¬ 
ma ve küre şeklinde değişik formlarda 
yapıldığı görülür. Bunlardan bir grup us¬ 
ta adıyla anılır. “Kütahyalı Abraham” im¬ 
zasını taşıyan, Londra British Museum’- 
daki (nr. G. 1983.1 ) hafif basık kürevî göv¬ 
desi mavi-beyaz rûmî motiflerle süslen¬ 
miş ibriğin ağız kısmında genişleyen bi¬ 
lezikli bir boynu, buna bağlı ejder bir kul¬ 
pu ve dik bir emziği vardır (Atasoy- Raby, 
İv. 96). XVI. yüzyıl Osmanlı çini ibriklerin¬ 
den bir grup da yayvan bir kaide üzerine 
oturan basık kürevî gövdeleri, kalınca bo¬ 
yunları, gövdeye kadar inen gaga biçimi 
emzikleri ve buna uygun zarif kulpları 
ile tanınır. Boncuk şeklinde düğmeli ve 
hafif bombeli kapakları olan bu ibrikler 
1530-1540 yıllarına tarihlenir. Metropol¬ 
itan Museum of Art’ta (nr. 66.4.3) ve Cin- 
cinnati Art Museum'da (nr. 1952.269) bu¬ 
lunan iki örneğin gövdeleri, helezonî tuğ¬ 
rakeş üslûbu denilen ve Kanûnî Sultan 
Süleyman’ın tuğrasında da yer alan ince 
motiflerle süslenmiştir. Çin’de ve Avru¬ 
pa'da da İslâm pazarı, özellikle Osmanlı 
sarayı için çini ibrikler yapılmıştır. 

İbrik, su şebekesi olmayan her evde bu¬ 
lunan ve israfı önleyen önemli bir kaptır. 
İbadete hazırlık safhasında kullanılması 
bakımından saygınlık kazanmış ve gerek 
bu özelliği gerekse dengeli, zarif yapısı ile 
süslemelerde de motif olarak yer almış¬ 
tır; seramik ve çini tabaklarda, cam altı 
resimlerinde ve hat sanatında ibrik şek- 


XVIII. yüzyılın 
ikinci 
yarısına ait 
Kütahya işi 
cini ibrik 
(İstanbul 
Arkeoloji 
Müzeleri, 
Çinili Köşk, 
Envanter 
nr. 41/335) 
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İBRİK 


linde motif ve yazılara rastlanır. Ayrıca 
Arap edebiyatında boynunun uzunluğun¬ 
dan dolayı balıkçıl kuşuna, kaza ve ceylâ¬ 
na benzetilen ibrik (Lisârıü’l-‘Arab, “fdm” 
md.)', gümüş bedenli (beyaz tenli) insan¬ 
ların boyunlarının güzelliğini tanımlamak 
için teşbih sanatında da kullanılmıştır. 
Hz. Peygamber (İbn Sa'd, 1,410; Taberî, 
Târîh, II, 221;Taberânî,Vll, 105; Heysemî, 
VIII, 279), Hz. Ali (Dûlâbî, I. 84; İbn Abdül- 
ber, III, 1123) ve Celûlâ günü Abdullah b. 
Ömer’in payına düşen bir câriye (Buhârî, 
et-Târîhu’l-kebîr, i, 419; İbn Ebû Şeybe, 
III, 516) için yapılan benzetmeler bunun 
en eski örnekleri arasındadır. 

İslâm geleneğinde ibrik hizmeti bir say¬ 
gı ifadesi ve sünnet olarak telakki edilir. 
Sahâbîlerin Resûl-i Ekrem’e abdest alma¬ 
sında yardımcı oldukları (İbn Mâce, “Ta- 
hâret", 39; Nesâî, “Vudû 3 ”, 63) ve o dönem¬ 
de varlıklı kişilere ait evlerde bu tür hiz¬ 
metler için köle ve câriyeler bulundurul¬ 
duğu (Beyhaki, VI, 317; Hatîb, Muvazzı- 
hu euhâmi’l-cem c , II, 122) bilinmektedir. 
Saraylarda ise bu hizmet bazı kurallara 
göre yapılmaktaydı. Emevî ve Abbâsî ha¬ 
lifelerinin bu tür hizmetlerini en gözde 
köle ve câriyelerinin yapmış olduğu şüp¬ 
hesizdir. Hatîb el-Bağdâdî, Hârûnürre- 
şîd’in sarayında onun şahsî hizmetlerini 
gören câriyelerden söz eder (Târî/ju Bağ- 


Üzerleri yaldız bezemeli renkli camdan imal edilmiş ibrik¬ 
ler (Türkiye Şişe ve Cam Fabrikaları koleksiyonu, Envanter 
nr. F. 36, F. 53) 



dâd,X, 185; ayrıca bk. Süyûtî, II, 322). İb- 

rik hizmetlerinin en sistemli şekilde dü¬ 
zenlendiği saray OsmanlI sarayıdır. Doğ¬ 
rudan padişahın leğen-ibrik ve su işle¬ 
rine bakan görevliye “ibrikdârbaşı” veya 
“ser ibrîkî”, onun yardımcılarına “ibrik- 
dâr" ve bunların kıdemsizlerine de “ibrik 
gulâmı” denilirdi. Padişah susadığında 
ve yemek sırasında ibrikdarbaşı su verir, 
abdest alırken de ibrikten su dökerdi. İb- 
rikdarbaşının yüksek maaşından başka 
nevrûziye ve kurban istihkakı da vardı. 
Ayrıca Harem Dairesi kalfalarından biri de 
“ibrikdâr usta” idi ve onun da bir yamağı 
ile bir acemisi bulunurdu (Uzunçarşılı, s. 
71, 326, 353; Pakahn, II, 14-15). 
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İBŞIHI 

Ebü’l-Feth Bahâüddîn Muhammed 
b. Ahmed b. Mansûr el-îbşîhî el-Mahallî 
(ö. 854/1450 [?]) 

el-Müstetraf adlı eseriyle tanınan 
âlim ve edip. 

J 

790’da (1388) Mısır’da Muhâfazâtül- 
garbiyye’ye bağlı Mahalletülkübrâ’nın İb- 
şûye (Ebşûye) köyünde doğdu. Babası kö¬ 
yün hatibi idi. Burada başladığı öğrenimi¬ 
ni civar köylerden Nehrâriye'de sürdürdü. 
Kahire’de Celâleddin el-Bülkînî’nin ders¬ 
lerine devam ederek fıkıh ve tefsir oku¬ 
du. Babasının vefatından sonra onun gö¬ 
revini üstlendi. 814'te (1412) hacca gitti. 
İbrâhim b. Ömer ei-Bikâî 838’de (1434), 
c Unvânü'z-zamûn fî terâcimi’ş-şüyûh 
ve'l-akrân adlı eserini tamamlamak için 
Mahalletülkübrâ’ya gelerek onunla gö¬ 
rüştü. İbşîhî850 (1446) yılından sonra ve 
büyük bir ihtimalle 8S4'te (1450) vefat 
etti. Hayatı için yegâne kaynak olan ed- 
Dav’ü'l-lâmf in müellifi Sehâvî onu na¬ 
hiv bilmemek ve i’rab hatası yapmakla 
suçlamıştır. Aynı zamanda şair olan İbşî- 
hî’nin, düşüncelerini şiir ve hikâyelerle 
düzgün biçimde anlatmasını bilen bir edip 
olduğu kaydedilmektedir. 

Eserleri. İbşîhî, ansiklopedik bir antoloji 
niteliğindeki el-Müstetraf fî külli fen¬ 
nin müstezraf adlı eserinin mukaddime¬ 
sinde daha önceki müelliflerin âdâb. va¬ 
az, hikmet, tarih, ahbâr, hikâye, nükte ve 
şiir türü birçok örnek topladıklarını, bun¬ 
ların her birinin bu türlerden yalnız biriyle 


376 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İBŞÎHÎ 


| ’İ ^J-tı ö viAi %Xt?-&i4$ 

I ! 1 d±-c*) (hX£ul> I# 


l^ytİ jl» jj^. -i^j ‘Lc" UjJ^ıyti t -^JTZ^[r^‘ J 
«“*). J^rAİ ! vî^9/vd^^Lı»5^ 


;- cıföfifaVjfc 


r ■ h 

fetT • »■ ■ 



Ibşlhî'nin el-Müsletraf adlı eserinin Lübbî Mehmed Efendi tarafından Esne’t-tuhaf fi tercemeti'l-Müstetraf aöıy\a Türk¬ 
çe'ye tercüme edilen nüshasının ilk ve son sayfaları (Nuruosmaniye Ktp., nr. 3737) 


ön plana çıktığını, kendisinin ise yukarı¬ 
daki türlerin en güzel örneklerini bir ara¬ 
ya getirdiğini söyler. İbşîhî eserini hazır¬ 
larken İbn Abdürabbih'in eMİkdü'l-fe- 
rid’i ile Zemahşerî’nin Rebfu’l-ebrûr’ ın- 
dan faydalandığını ifade eder. Ancak eseri 
diğer bazı kaynaklarla karşılaştırıldığın¬ 
da onun adını zikretmediği başka eserler¬ 
den de yararlandığı anlaşılır. Mes’ûdî’nin 
Mürûcü'z-zeheb’i, Ebû Ali el-Kalî'nin el- 
Emâlî si, Ebû Nuaym el-İsfahânî'nin Hil- 
yetü'l-evliyâ’ı, İbn Ebû Rendeka et- 
Turtûşî'nin Sirâcü'l-mülûk’ü, İbn Ham- 
dûn'un et-Tezkiretü'l-Hamdûniyye’si, 
Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzî’nin Telkihu fü- 
hûmi ehli'l-eşer fıyûni't-târîh ve's-si- 
yer’i, Edebil'l-ezkıy a" ve ahbûruhümü, 
İbn Sebln'in Şifâ’ü'ş-şudûr' u, Zekeriyyâ 
el-Kazvînî’nin! Acâ'ibü'l-mahlûkât'ı ve 
Demîrî’nin Hayâtü'l-hayevân'ı bunlar 
arasında zikredilebilir. Müellifin, döne¬ 
mindeki ansiklopedik eser yazma akımı¬ 
nın etkisinde kalarak düzenlediği el-Müs- 
tetraf seksen dört bölüme ayrılmıştır. Ki¬ 
tabın muhtevasını şu başlıklar altında 
toplamak mümkündür: İslâm’ın esasları, 


mânevi hayat (akıl, aşk, kazâ ve kader), 
maddî hayat (yiyecekler ve içecekler, mü¬ 
zik, kadın, evlilik), siyasî ve İçtimaî hayat 
(sultan, devletidaresi, yargı, vezirlik), 
âdâb-ahlâk, edebiyat-ilim (hikmet, be- 
lâgat, şiir, fıkralar), tarih-coğrafya ve de¬ 
ğişik konular (hayvanlar, madenler, dünya¬ 
daki hârikalar, denizler). İbşîhî bu konula¬ 
rı işlerken önce ilgili âyet ve hadisleri zik¬ 
retmiş, ardından konu hakkında tarihî 
bilgi vermiştir; ayrıca şiir ve hikâyeler 
nakletmiş, zaman zaman araya kendi şi¬ 
irlerini de serpiştirmiştir. el-Müstetral, 
IX ve X. (XV ve XVI.) yüzyılların zevkine uy¬ 
gun biçimde düzenlenmesi, herkesin an¬ 
layabileceği bir dille kaleme alınmış olma¬ 
sı gibi sebeplerle yazıldığı günden beri il¬ 
gi çeken bir eser olmuştur. 

el-Müstetraf'm ilki 1267’de (1851) ol¬ 
mak üzere Bulak’ta dört ve ilki 1277’de 
(1866) olmak üzere Kahire’de on iki bas¬ 
kısı yapılmıştır. Ayrıca Beyrut'ta Abdullah 
Enîs et-Tabbâ’ (1401/1982), Müfîd Mu- 
hammed Kumeyha (1403/1983), Abdülla- 
tîf Sâmir Beytiyye (1415/1995), Dervîş el- 
Cüveydî( 1416/1996) ve Muhammed Hayr 


Tu’me el-Halebî (1419/1998) tarafından 
ikişer cilt ve İbrâhim Sâlih’in tahkiki ile üç 
cilt (Beyrut 1999) halinde yayımlanmıştır. 
G. Rat’m Fransızca’ya çevirerek metniyle 
beraber neşrettiği eserin (Paris-Toulon 
1899-1902) “‘Acâ^bü’I-mahlûkât” adlı 73. 
bölümü ayrıca Fransızca’ya tercüme edil¬ 
miştir (Paris-Beyrut, ts ). el-Müstetraf’m 
ihtisarları da yapılmış olup bunların ba¬ 
sılmış olanları şunlardır: Circîs Şâhîn, el- 
Müstaklaf mine’l-Müstetraf (Beyrut 
1864); Muhammed Abdüllatîf el-Hatîb, 
el-Muhtâr mine'l-Müstetraf (Kahire 
1960) (diğermuhtasarlar için bk. Brockel- 
mann, GAL [Ar.], VI, 210). Eser Lübbî Meh¬ 
med Efendi (ö. i i 66/1753) tarafından Es- 
ne't-tuhaf fî tercemeti'l-Müstetraf adıy¬ 
la Türkçe’ye çevrilmiştir ( Osmanlı Müel¬ 
lifleri, ıı, 12). Ekmekçizâde Ahmed Efen- 
di’nin yaptığı tercümeyi Sahaflar Şeyhi- 
zâde Esad Efendi gözden geçirmiş ve ki¬ 
tap M ahmûdü'l-eser fî tercemeti'l- 
Müstetraf i'l-müste'ser ismiyle yayım¬ 
lanmıştır (I-ü, İstanbul 1261-1263). 

İbşîhî’nin kaynaklarda Atvâku'l-ezhâr 
c alâ şudûri'l-enhâr ve Tezkiretü'l- C âri- 
fîn ve tebşıratü'l-müstebşırîn adlı iki 
eserinden daha söz edilmektedir. İkinci 
eserin Şam'da Mektebetü’l-Esedi’l-vata- 
niyye’de (Edeb, nr. 24, 3195) bir nüshası 
bulunmaktadır. Müellifin kompozisyon ve 
mektup yazma usulüne dair bir eser teli¬ 
fine başladığı, fakat bunu tamamlayama- 
dığı rivayet edilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbşîhî, el-Müste(raf fi külli fennin müstezraf 
(nşr. Abdullah Enîs et-Tabbâ') Beyrut 1401/1982, 
neşredenin girişi, I, 19-27; a.e. (nşr. Müfîd Mu¬ 
hammed Kumeyha), Beyrut 1403/1983, neşre¬ 
denin girişi, 1, 5-14; a.e. (nşr. Abdüllatîf Sâmir 
Beytiyye), Beyrut 1415/1995, neşredenin girişi, 

I, 1-10; a.e. (nşr. Dervîş el-Cüveydî), Sayda - Bey¬ 
rut 1416/1996, neşredenin girişi, 1, 5-7; a.e. (nşr. 
İbrâhim Sâlih), Beyrut 1999, neşredenin girişi, 1, 
5-12; Sehâvî, ed-Dau’ü’l-lâmi\ VII, 109; IX, 47; 
Keşfü’z-zunûn, II, 1674; Osmanlı Müellifleri, II, 
12; ili, 25; Serkîs, Mu 1 cem, 1, 22; Brockelmann, 
CAL, il, 68-69; Suppl., 11, 55-56; a.mlf., GAL 
(Ar.), (trc. Haşan Mahmûd İsmâil), Kahire 1995, 
VI, 209-210; C. Zeydân, Âdâb (Dayf), III, 148; 
Ömer Ferruh, Târîhu'l-edeb, 111, 848-850; 
Ma'a ’l-Mektebe, s. 249; Hannâ el-Fâhûrî, el-Mû- 
cez fı'l-edebi’l-'Arabi ve târihih, Beyrut 1985, 
111, 407-410; Cezzâr, Medâhitü’l-mü :, ellifîn, I, 
23; Abdülvehhâb es-Sâbûnî, ‘Uyûnü’l-mü’el- 
lefât (nşr. Mahmûd Fâhûrî), Halep 1414/1994, 

II, 180; Ahmet Suphi Furat, “İslâm Edebiyatın¬ 
da Ansiklopedik Eser Yazanlar”, /TED, VI1/3-4 
(1979), s. 231-232; C. van Arendonk, “İbşîhî”, 
İA, V/2, s. 919-920; J.-C. Vadet, “al-Ibşhîhi”, 
EF {İng.), İli, 1005-1006; Âzertâş Azernûş, “İb¬ 
şîhî”, DMBİ, 11, 578-579; Hüseyin Nassâr, “el- 
İbşîhî”, Mevsû‘atü'l-hadâretii-İslâmiyye, Am¬ 
man 1993, s. 102-103. r—ı 

İMİ Hulûsİ Kiliç 

377 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 

















İBTİDÂ' 


r 

İBTİDÂ 1 

n 

L 

(bk. BİD AT). 

j 

r 

İBTİDÂ 

“1 

L 

(bk. VAKF ve İBTİDÂ). 

j 

r 


H 


İBTİDÂ-i ALTMIŞLI 


Süleymaniye Medresesi’nin 
kurulmasından sonra 
ihdas edilen altmış akçe yevmiyeli 
müderrislik derecesi 
(bk. MEDRESE). 

L J 

İBTİDÂ-İ DÂHİL 

Osmanlı medrese sisteminde 
ikinci kademeyi oluşturan 
dâhil medresesinde 
müderrislik yapanların derecesi 
(bk. MEDRESE). 

L J 


İBTİDÂ-i HÂRİÇ 


~1 


Osmanlı medrese sisteminde 
ilk kademeyi oluşturan 
hâriç medresesinde 
müderrislik yapanların derecesi 
(bk. MEDRESE). 

L J 

r İBTİLÂ n 

(bk. BELÂ). 

L _l 

İBYÂNÎ 1 

Ebü’l-Abbâs Abdullah b. Ahmed 
b. İbrâhîm el-Ibyânî et-Tûnisî 
(ö. 352/963) 


L 


Mâliki fakihi. 


Tunus yakınlarında bugün mevcut ol¬ 
mayan İbyâne (Ibbiyâne, Vibiana) köyünde 
doğdu. Tunus’ta yaşadı. Yahyâ b. Ömer el- 
Kinânî, Himâs b. Mervân, Ahmed b. Ebû 
Süleyman, İbnü’l-Lebbâd, Dâvûd es-Sav- 
vâf ve Hamdîs el-Kattân gibi âlimlerden 
ders aldı. Zamanında Mâliki mezhebini en 
iyi bilen âlimlerden biri ve bu mezhebin 
fetva mercii oldu. Asîlî, Ebü’l-Hasan el- 
Kâbisî, İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî, Saîd b. 
Meymûn, İbnü’t-Tebbân, îsâ b. Saâde ve 
EbüT-Hasan el-Levâtî onun talebelerin¬ 
den bazılarıdır. Kâbisî hocasını çok takdir 
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eder, İbn Ebû Zeyd de Kayrevan’da zor 
meselelerle karşılaştığında ona mektup 
yazarak görüşünü sorardı. İbyânî’nin, 
mezhepteki görüşleri bilmenin yanında 
fıkhî hükümlerin istinbatı konusunda da 
üstün bir kabiliyete sahip, rivayet hu¬ 
susunda güvenilir bir kimse olduğu ve 
İmam Şâfiî’nin görüşlerine meylettiği 
kaydedilir. 

İbyânî hacca gittiği sırada Mısır ulemâ¬ 
sının teveccühüne mazhar oldu. Yönetimi 
zulüm yapmakla itham ettiği halde hu¬ 
zuruna çıkarıldığı Kâfûr el-İhşîdî, İbn Şa‘- 
bân el-Kurtî’nin, "Elli yıldan beri Nil’in bu 
yakasına ondan daha âlim bir kimse gel¬ 
memiştir” diyerek tanıttığı İbyânî’ye say¬ 
gı gösterdi. Uzun bir ömür süren İbyânî, 
Ağlebîler’in son dönemleriyle Fâtımîler 
zamanındaki olumsuz siyasî ortamın da 
etkisiyle yönetimden uzak durarak İlmî 
faaliyetlerini sürdürdü; Fâtımî Hüküm¬ 
darı İsmâil el-Mansûr’un Kayrevan kadı¬ 
lığı teklifini kabul etmedi. 100 yaşlarında 
iken 352 (963) yılında vefat ederi İbyânî’¬ 
nin, Tunus yakınlarındaki köyünün bulun¬ 
duğu yerde bugün Hureybe diye bilinen 
mevkide bulunan türbesi Sîdî İbyânî adıy¬ 
la anılır. Kâdî İyâz, Ebû Bekir Abdullah b. 
Muhammed el-Mâlikî’den naklen onun 
361 (972) yılında öldüğüne dair bir riva¬ 
yet kaydediyorsa da (Tertîbü’l-medârik, 
III, 352) Mâlikî’nin İbyânî’den de çeşitli na¬ 
killerde bulunduğu Kuzey Afrika ulemâsı 
ve mutasavvıflarıyla ilgili Riyâiü'n-nüiûs 
adlı eserinin bugüne ulaşan kısmında İb¬ 
yânî’nin biyografisi yer almamaktadır. 

İbyânî’nin günümüze intikal eden Me- 
sâ’ilü's-semâsire (Tertîbü’s-semâsire) adlı 
bir risâlesi bilinmektedir. Mal satımında 
aracılık yapan simsarlarla (dellâl) ilgili ola¬ 
rak kendisine yöneltilen sorulara verdiği 
cevapları ihtiva eden eserin Tunus Dârü’l- 
kütübi’l-vataniyye (nr. 8294), Rabat el-Hi- 
zânetü’l-âmme (nr. K. 33/2, vr. 210-229) ve 
Fas’ta Hizânetü’l-Karaviyyîn’de (nr. 817/ 
1) çeşitli nüshaları bulunmaktadır. İbn 
Râşid el-Kafsî’nin el-Ftfik tî ma'rifeti'l- 
ahkâm ve'l-vesâ’ik, Venşerîsî’nin el-Mf- 
yârü'l-mu c rib (VIII, 355-364) adlı eserle¬ 
rinde birer özetini verdikleri risâle önce 
İbrâhim es-Sâmerrâî (“Risâle ft’s-sem- 
sere ve’s-simsâr ve ahkâmih”, Mecelletü 
Külliyyeti'ş-şerî‘a, sy. 1 (Bağdad 1385/ 
1965], s. 65-84), daha sonra anılan iki 
özetle birlikte Muhammed el-Arûsî el- 
Matvî (bk. bibi.) tarafından neşredilmiş¬ 
tir. Osman el-Ka‘k. Kafsî’nin yaptığı özeti 
eI- c ÂIemü‘I-edebî'de yayımlamıştır (sy. 
18, 20 [1354/1936]). 
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İbyânî, Mesâ , ilü's-semâsire (nşr. Muhammed 
el-Arûsî el-Matvî), Beyrut 1992, neşredenin giri¬ 
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Ferhûn, ed-Dibâcü’l-müzheb, I, 425-427; Ven- 
şerîsî, el-Mi‘yârü’l-mu‘rib, Beyrut 1401/1981, 
VIII, 355-364; Mahlûf, Şeceretü'n-nûr, I, 85; Mu¬ 
hammed Âbid el-Fâsî, Fihrisü mahtûtâti Hizâ- 
neti’l-Karauiyyîn, Dârüibeyzâ 1400/1980, II, 
490; Mahfuz, Terâcimü’l-mü’ellifin, I, 44-45; 
Abdülhay el-Kettânî, et-Terâtîbü’l-idâriyye 
(Özel), II, 286; Hâdî ed-Derkâş, Ebû Muham¬ 
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yâtühû ve âşâruh, Beyrut 1409/1989, s. 68, 
139-140, 275; Haşan Hüsnî Abdülvehhâb, Kitâ- 
bü'l-‘Ömr fi'l-muşannefât ue’l-mu'elUfine't-Tû- 
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Beşîr el-Bekkûş), Beyrut 1990, s. 637-640; Mu¬ 
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Beyrut 1996, I, 117-119; H. R. Idris, “Deux ju- 
ristes kairouanais de l’epoque zîrîde: ibn Abi 
Zaid et Al-Qâbisî (X'-XI'siecle)”, Annales de 
l’Institut d’&tudes orientales, XII, Alger 1954, 
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m Ahmet Özel 


ÎCAB 

(obuYI) 


1 


Kabul ile birlikte 

hukukî işlemlerin kurulmasını sağlayan 
irade beyanı anlamında fıkıh terimi 
(bk. İRADE BEYANI). 


r 


L 


el-İCÂBE 

(ibb-yi) 


Bedreddin ez-Zerkeşî’nin 
(ö. 794/1392), 
bazı sahâbîlerin 
hatalı rivayetleriyle ilgili olarak 
Hz. Âişe’nin tashihlerini 
ihtiva eden eseri. 


~1 


J 


Tam adı el-İcâbe li-îrâdi me'stedıe- 
kethü c ÂTşe ‘ ale'ş-şahâbe olan eserde 
Hz. Âişe’nin çoğu sahâbî, bir kısmı tâbiî 
olan bazı kimselerin rivayet, görüş ve fet¬ 
valarıyla ilgili düzeltmeleri konu edilmek¬ 
tedir. Üç bölümden ve otuz yedi fasıldan 
meydana gelen kitabın birinci bölümün¬ 
de Hz. Âişe’nin hayatı ve üstün vasıfları 
hakkında bilgi verilmiş, ikinci bölümde 
onun Hz. Ömer, Ali, Abdullah b. Abbas, 
Abdullah b. Ömer, Zeyd b. Sâbit ve Ebû 
Hüreyre gibi yirmi üç sahâbînin rivayet 
ve fetvasına dair tashihleriyle, Hz. Pey¬ 
gamberim diğer eşleri Resûlullah’ın mi¬ 
rasını talep ettiklerinde peygamberlerin 
miras bırakmayacağını söyleyerek yaptığı 
düzeltme olmak üzere toplam altmış is- 
tidrâki yer almaktadır. Üçüncü bölümde, 
namaz kılanın önünden bir kadının geç¬ 
mesiyle namazın bozulacağı hususunda 
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İCÂRE 


Ebû Hüreyre'nin rivayeti, mescidde cena- r 
ze namazı, cenazeyi görünce ayağa kalkıl- 
ması, müt'a nikâhı, kuşluk namazı, cuma 
günü boy abdesti alınması, su ile istincâ, 
Resûluliah'ın Hz. Ali’ye vasiyeti, Hz. Pey- 
gamber'in zilhiccenin onuncu günü oruç 
tutması ve ramazan gecelerinde kıldığı 
namazla ilgili tashihleri bulunmaktadır. L 
Hz. Âişe, rivayet ve fetvalarla ilgili tashih¬ 
lerinde başta Kur’an ve hadis olmak üze- r 
re aklı, tarihî gerçekleri ve Arap dilini esas 
almış, ancak Bedreddin ez-Zerkeşî onun 
bazı tashihlerinin âlimler tarafından ka¬ 
bul görmediğini belirtmiştir. 

Başta Kütüb-i Sitte olmak üzere Ebû 
Dâvûd et-Tayâlisî, Abdürrezzâk es-San’â- L 
nî, Ebû Bekir b. Ebû Şeybe, Fesevî, Bez- 
zâr, Ebü’l Kâsım el-Begavî, Tahâvî, İbn r 
Hibbân el-Büstî, Tâberânî, Ebû Bekir el- 
İsmâilî, Dârekutnî, Hâkim en-Nîsâbûrî, 
Ahmed b. Hüseyin el-Beyhaki, Ebû Man- 
sûr Abdülmuhsin b. Muhammed el-Bağ- 
dâdî gibi âlimlerin eserlerinden istifade 
edilerek kaleme alınan kitapta yer alan 
rivayetlerin içinde zayıf olanlar da vardır. [_ 
Hz. Âişe’nin bu tashih ve tenkitlerinin bir 
kısmı kabul görmese bile sahâbe döne¬ 
minde rivayetlerin tenkidinin yapıldığını 
göstermesi bakımından önemlidir. Hz. 
Âişe’nin düzelttiği yanlışlar ve bu yanlış¬ 
ların hangi sebeplerden ileri geldiğini 
gösteren istidrâkleri hususunda başka 
müstakil eserler de bulunmakla birlikte 
(D/A, II, 204) el-îcâbe bunların en genişi 
olup Süyûtî’nin ‘Aynü'l-işâbe ti'stidrâki 
‘ Â’işe c ale'ş-şahâbe adlı eseri (Dımaşk 
1983) bazı ilâvelerle birlikte bunun telhisi 
mahiyetindedir. el-İcâbe Saîd el-Efgânî 
tarafından Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de- 
ki (Mecmua, nr. 32) müellif hattı müsved¬ 
de nüsha esas alınarak yayımlanmıştır 
(Dımaşk 1358, 1391/1971, 1401/1980; Bey¬ 
rut 1390/1970, 1400/1979, 1405/1985). Ese¬ 
rin Beyazıt Devlet Kütüphanesi’nde bu¬ 
lunan yazması (Bâyezid, nr. 7951, vr. 65 b - 
119 b ) daha okunaklı ve tam olup matbu 
nüshadaki okunamayan yerleri tamamla¬ 
maya ve hataları düzeltmeye imkân ver¬ 
mektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Zerkeşî, el-lcâbe( nşr. Saîd el-Efgânî), Beyrut 
1405/1985, neşredenin girişi, s. 3-20; Nevzat 
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S) Bünyamİn Erul 


r 

ÎCÂBİYYE 

n 

L 

(bk. DETERMİNİZM). 

j 


ÎCÂD 

() 

Orneksiz olarak 
yaratma anlamına gelen 
ve kâinatın yaratılışı için 
kullanılan terim 
(bk. YARATMA). 


İCÂM 

(fbccYl) 

Birbirine benzeyen harflere 
ayırıcı işaret olarak 
nokta koyma anlamında terim 
(bk. MUSHAF). 


İCÂRE 

(i^b-yı) 

İslâm borçlar hukukunda 
menfaatin ücret karşılığında 
temlik edilmesini konu alan, 
günümüzde kira, iş ve kısmen de 
istisnâ’ akdine tekabül eden akid. 

J 

Daha çok dünyevî karşılıklar için kulla¬ 
nılan ücret ve uhrevî karşılıklar için kul¬ 
lanılan ecîr kelimeleriyle eş anlamlı olan 
icâre sözlükte “iş karşılığı verilen şey, 
amelin ivazı” demektir. Bununla birlikte 
daha yaygın biçimde “kiralamak" anla¬ 
mında masdar olarak da kullanılır. 

Toplumdaki mal ve hizmet ihtiyacının 
ve arzının tabii bir sonucu olan ve borç¬ 
lar hukukunun temel akidlerinden birini 
teşkil eden icâre akdinin bey’ akdi gibi 
uzun bir tarihî geçmişinin olduğu ve fark¬ 
lı toplumlarda değişik hukukî adlandırma 
ve şekillerle de olsa varlığını koruduğu bi¬ 
linmektedir. Roma hukukunda tam iki 
taraflı bir hüsnüniyet akdi olan “locatio 
conductio”, modern hukuktaki âdi kira 
ve hâsılat kirası akidleriyle istisnâ’ (eser, 
sipariş sözleşmesi) ve hizmet akidlerini 
içine alacak şekilde geniş bir kapsama sa¬ 
hipti. Locatio conductio ile taraflardan bi¬ 
ri, karşı tarafın vermeyi taahhüt ettiği üc¬ 
ret karşılığında ya belirli bir süre için bir 
eşyanın kullanılmasını sağlamayı veya 
muayyen bir süre hizmet ifasını ya da be¬ 
lirli bir eser meydana getirmeyi taahhüt 
etmekteydi. Bu sebeple rızâî bir akid olan 
locatio conductio doktrinde üçlü bir ayı¬ 
rıma tâbi tutulur. “Locatio conductio rei” 
ile, kiralayan bir şeyin kullanımını kiracıya 
temin etme, kiracı da muayyen bir kira 
bedeli ödeme borcu altına girer. “Locatio 
conductio operarum” bir kimseye ücret 
karşılığında belirli bir süre hizmet etme- 


H yi, “locatio conductio operis” de iş sahi¬ 
binin vereceği ücret karşılığında bir eser 
meydana getirmeyi konu alır. Roma hu¬ 
kukunun bu sistemi İsrail hukukunda da 
ana hatlarıyla korunmuştur. Ahd-i Atîk’- 
te İsrâiloğulları arasındaki iş anlaşmala¬ 
rının ilk örnekleri bulunsa da (Levili 1er, 
_J 19/13; Tesniye, 24/15) konu özellikle Tal- 
mud’da işlenmiştir. 

İslâm’dan önce Hicaz-Arap toplumun- 
da gerek gayri menkulün gerekse menkul 
eşyanın, hayvan ve kölenin ücretle kira¬ 
lanması ve ücretle emek istihdamı âde¬ 
tinin yaygın olduğu, İslâm dininin de bu 
konuda köklü bir değişiklik yapmak yeri- 
- 1 ne dinî ve ahlâkî mahiyette bazı ilkeler ko¬ 
yarak garara ve harama yol açan sözleş¬ 
me şekillerine müdahale etmekle yetin¬ 
diği bilinmektedir. 

Kur’an’da icâre akdiyle ilgili açık bir 
hükme rastlanmaz. Tekil ve çoğul olarak 
105 yerde geçen “ecîr” kelimesiyle ge¬ 
nelde uhrevî karşılık ve mükâfat, çok az 
âyette de dünyevî karşılık ve ücret kaste¬ 
dilir (M. F. Abdülbâkî, el-Mu‘cem, “ecr” 
md.). Müfessirier vefakihier, boşanma 
sonrasında çocuğunu emziren anneye ba¬ 
banın ücret ödemesinden söz eden âye¬ 
tin (et-Talâk 65/6) sütanne isticârının, 
“Dünya hayatında onların geçimliklerini 
aralarında biz paylaştırdık. Birbirlerine iş 
gördürmeleri için bazısını bazısına de¬ 
recelerle üstün kıldık” (ez-Zuhruf 43/32) 
meâlindeki âyetin de ücretle işçi istihda¬ 
mının meşruiyetine işaret ettiğini söyler¬ 
ler. Yme Kur’an’da, Hz. Mûsâ’nın kayınpe¬ 
derinin (Hz. Şuayb) yanında sekiz on yıl 
ücretle çalıştığından söz edilmesi de (el- 
Kasas 28/23-29) dolaylı olarak böyle bir 
anlam taşıyabilir. Hadislerde menkul ve 
gayri menkul mal kiracılığı, ücretle iş gör¬ 
me ve işçi istihdamı gibi sosyal hayatın 
tabii gelişimi içinde tezahür eden hukukî 
ilişkilere değişik vesilelerle temas edildi¬ 
ği, daha çok bu tür hukukî işlemlerin ada¬ 
let ve hakkaniyete aykırı düşen, gabn, 
garar ve istismara yol açabilen yönlerine 
dikkat çekildiği ve bu aksaklıkların gide¬ 
rilmesi yönünde tedbirlerin zikredildiği 
görülür (Wensinck, el-Mıfcem, “ecr” md.) 
Bundan dolayı Kur’an’da icâre akdine do¬ 
laylı bir anlatımla temas eden âyetleri 
veya yukarıda konu ve amacı zikredilen 
hadisleri icâre akdinin meşruiyet delili 
olarak görmek yerine, bunları akdî mü¬ 
nasebetlere ve ticarî hayata ilişkin diğer 
naslarla birlikte insanlık tarihinin ilk dö¬ 
nemlerinden itibaren her toplumda var 
olagelen hukukî işlem türünü iyileştirme¬ 
yi sağlayıcı tedbirler şeklinde tanıtmak 
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daha doğru olur. Naslar, benzeri hukukî 
kurum ve işlemler konusunda da genel¬ 
de bu yönde bir tavır sergilemiştir. 

Temelde mal ve hizmetin ücret karşılığı 
kiralanması mahiyetindeki hukukî işlem 
türleri, Hz. Peygamber döneminden iti¬ 
baren Kur'an ve Sünnet'in genel ilke ve 
özel hükümlerinin de desteğiyle gelişerek 
ve sağlam bir dinî-ahlâkî zeminde sağlıklı 
bir işleyiş kazanarak devam etmiş, İslâm 
hukuk ekolleriyle belli bir doktriner yapı 
kazanarak “icâre akdi” başlığı altında ifa¬ 
de edilmeye başlanmıştır. İslâm huku¬ 
kunda icâre, klasik fıkıh literatüründe ge¬ 
nelde bey - akdinden sonra ikinci sırada ve 
önemde ele alınan, başta modern hukuk¬ 
taki kira ve iş (hizmet) sözleşmeleri olmak 
üzere menfaat ve emeğin ücret karşılı¬ 
ğında süreli olarak temlik ve tahsisini ko¬ 
nu alan sözleşme türlerini kuşatan özel 
bir akdin adı olmuştur. Bu gelişmeler so¬ 
nucudur ki fıkıh kitaplarının “Kitâbüi-İcâ- 
re” başlıklı bölümlerinde bu akdin tanım 
ve mahiyeti, nevileri, kuruluş, işleyiş ve 
sonuçları hem İslâm borçlar hukukunun 
bey* akdi modeliyle çizilen genel teorisi¬ 
ne, hem de toplum hayatının bu alanda¬ 
ki beklenti ve problemlerine uyumlu şe¬ 
kilde ele alınmış ve neticede ilk dönem¬ 
lerden itibaren icâre akdi konusunda zen¬ 
gin bir doktrin oluşmaya başlamıştır. An¬ 
cak bu literatürün, asırlarca süren tedris 
ve tedvinin ana malzemesi olmasının de 
etkisiyle bu konuda daha çok teori ve 
doktrini yansıttığını, gerek kira gerekse 
iş akdiyle ilgili olarak İslâm toplumların- 
daki uygulama ve çözüm örneklerinin çok 
az bilindiğini ilâve etmek gerekir. 

Hanefî hukukçuları, icâre akdini deği¬ 
şik şekillerde tanımlamışlarsa da bunlar 
iki tarif altında toplanabilir. Birincisi, “Mâ- 
lum bir menfaati mâlum bir ivaz karşılı¬ 
ğında satmaktır" ve Meeefie’de de be¬ 
nimsenen tarif budur (md. 405). İkincisi, 
"Menfaati ivaz karşılığında temliktir" şek¬ 
linde olup bunu, “İvaz karşılığı menfaat 
üzerine akiddir" şeklinde ifade etmek de 
mümkündür. Diğer fıkıh mezhepleri de 
icâre akdini benzer ifadelerle tarif etmiş¬ 
lerdir. Mevcut farklılıklar, sahih icârenin 
tanımını verebilme gayretiyle akdin sıh¬ 
hat şartlarının da tarife dahil edilmesin¬ 
den kaynaklanmaktadır. 

İslâm hukukunda icâre akdi, hem gay¬ 
ri menkul ve menkul eşyanın kullanımını 
konu alan kira akdini, hem de insanın ça¬ 
lışmasını konu alan iş akdini kapsamak¬ 
ta, tarifin unsurlarını menfaat ve ivaz 
teşkil etmektedir. Taraflardan biri için 
menfaati teslim etme, diğeri için bedeli 
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ödeme borcu söz konusu olduğundan icâ¬ 
re akdi iki taraflı ve bağlayıcı (lâzım) bir 
akiddir. Akdin konusu menfaat olduğu ve 
menfaat de akid anında bulunmayıp za¬ 
man içerisinde ortaya çıkacağı için akid 
âdeta ortada olmayan (ma'dûm) bir şey 
üzerine kurulmaktadır. Menfaatin başlan¬ 
gıçta mevcut olmayıp akid süresince pey¬ 
derpey ortaya çıkması sebebiyle klasik 
dönem İslâm hukukçularının genel nite¬ 
lendirmesine göre icâre akdinin kuruluşu 
menfaatin ortaya çıkışına paralel olarak 
devamlı yenilenir veya akid bu şekilde ye¬ 
nilenerek birbirine eklenen akidler şeklin¬ 
de devam eder. Fakat akidde bütünlük 
sağlamak ve icabın kabulle irtibatını ko¬ 
rumak için akid menfaate değil menfaa¬ 
tin ait olduğu eşya veya insana izâfe edil¬ 
miş, bir bakıma ayn menfaatin yerine 
geçmiştir (Serahsî, XV, 75; Sâdî Çelebi, 
VIII, 5-6). 

Fıkıh literatüründe icâre akdinin, akid 
anında henüz mevcut olmayan menfaat 
üzerine kurulması sebebiyle kıyasın hilâ¬ 
fına sabit bir muamele olduğu, bu sebep¬ 
le de zarurete, teamüle veya sünnete da¬ 
yalı istihsan yoluyla câiz görüldüğü belir¬ 
tilmektedir. İslâm hukukçuları bu yola, 
icâre akdinin cevazına delil bulmak için 
değil, İslâm hukukunun genel prensipleri 
ve borçlar hukukunun bey' akdinde mo¬ 
deli çizilen formel mantıkî bütünlüğü için¬ 
de bu akdin hukukî izahını yapabilme gay¬ 
retiyle girmişlerdir. Burada usulî mâna¬ 
daki bir kıyastan ziyade İslâm hukukunun 
genel prensipleri şeklinde ifade edilebi¬ 
len umumi mânadaki bir kıyas söz konu¬ 
sudur. Bundan dolayı başta Serahsî ol¬ 
mak üzere İslâm hukukçuları yukarıda 
temas edilen aykırılığı giderici birtakım 
açıklamalar getirmişler (el-Mebsût, XV, 
74; İbn Rüşd, II, 250). İbn Kayyim el-Cev- 
ziyye ise icâre akdinin kıyasa aykırı olduğu 
görüşüne karşı çıkarak ma'dûmun satışı 
yasağının aynlar hakkında geçerli olduğu¬ 
nu, ayn ile menfaat arasında maddeten 
ve hukuken önemli farklar bulunduğunu 
ve bu konudaki yasağın ortada olmayan 
menfaatin satışı hakkında geçerli sayıl¬ 
mayacağını ileri sürmüştür (İHâmü’l-mu- 
uakkfîn, II, 23-28). 

İcâre akdi, geniş anlamda menfaatin 
ivaz karşılığı satımı olarak görülüp satım 
akdi grubunda mütalaa edilerek bu 
akiddeki boşlukların bey' akdiyle doldu¬ 
rulması ilkesi söz konusu olsa bile iki akid 
nevi arasında dar ve teknik anlamda 
önemli farklılıkların bulunması ve özel¬ 
likle Hanefî fıkhında menfaatin hukukî 
statüsünün ayndan çok farklı oluşu sebe¬ 


biyle literatürde ayrı bir akid olarak ele 
alınmıştır. Alışveriş tam mülkiyeti, icâre 
ise menfaate mülkiyeti yani eksik mülki¬ 
yeti gerektirir. Bundan dolayı akdin yapısı 
alışverişe nisbetle oldukça farklıdır. İcâre 
akdi, her ne kadar işçi istihdamında ak¬ 
din zimmetteki bir iş üzerine kurulması 
durumunda istisnâ' akdiyle büyük ben¬ 
zerlik gösterirse de arada yine fark mev¬ 
cut olup istisnâ' akdinde akid konusu 
ayndır, iş (amel) ayna tâbidir; icârede ise 
durum aksinedir. Müzâraa ve mudârebe 
akidleri de icâreye benzerlik gösterse ve 
bu akidler başlangıç itibariyle icâre akdi 
sayılabilse bile sonuçta bu akidlerin bir 
nevi şirket akdi olma özelliği daha ağır 
basmaktadır. 

İcâre akdi menfaatin kaynağı bakımın¬ 
dan iki ana gruba ayrılır: Ayn icâresi ve 
insan icâresi. Bu ayırım, aynlar üzerine 
kurulan icâre (modern hukukta kira akdi) 
ve ameller üzerine kurulan icâre (iş akdi) 
şeklinde de ifade edilebilir. Ayn icâresi, 
eşyanın kullanımını sağlayan bir akid olup 
eşyanın İslâm hukukundaki statüsü itiba¬ 
riyle “gayri menkul icâresi”, “urûz icâre¬ 
si” ve “hayvan icâresi" şeklinde üç başlık¬ 
ta ele alınır. Nitekim Mecelle'de de aynı 
taksim yapılmış ve kiralamanın hüküm¬ 
leri incelenirken bu ayırım esas alınmış¬ 
tır (md. 522-561). İnsan icâresi, insanın 
hâsıl ettiği menfaat yani emek üzerine 
kurulan, diğer bir ifadeyle iş görme bor¬ 
cu doğuran icâre akdidir. Bu nevi icâre 
akdi de süre üzerine kurulan insan icâre¬ 
si, amel üzerine kurulan insan icâresi şek¬ 
linde iki gruba ayrılır. Süre üzerine kuru¬ 
lan insan icâresiyle amel üzerine kurulan 
nevin bir kısmı günümüzde iş akdine, 
geri kalan kısmı da istisnâ', vekâlet vb. 
akidlere tekabül eder. 

İcâre akdi kira akdi ve iş akdi şeklinde 
iki ana grupta ele alınabildiği ve ilk dö¬ 
nemlerden itibaren klasik fıkıh literatü¬ 
ründe bu ayırımın belirgin şekilde yapıl¬ 
dığı (Sahnûn, IV, 402, 463, 505; Tahâvî, III, 
37; İbn Cüzey, s. 303) göz önünde bulun¬ 
durulursa akdin kuruluş, işleyiş ve son 
bulmasının bu iki başlık altında incelen¬ 
mesi, özellikle günümüz hukuk formuna 
da uygunluğu sebebiyle daha iyi anlaşıl¬ 
masını sağlayacaktır. Esasen icâre ak¬ 
dinin her iki türünde de akdin konusu 
menfaat olmakla birlikte, kira ve iş akid- 
lerinin bilhassa işleyiş ve sonuç yönünden 
birbirinden oldukça farklılık göstermesi 
böyle bir ayırımı gerekli kılmaktadır. 

A) Kira Akdi. İcârenin tarifinden hare¬ 
ketle, “Ayn menfaatinin ivazlı temlikidir” 
şeklinde tanımlanabilen kira akdi, gayri 
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menkul ve menkul eşyanın kullanımını 
ücret karşılığında başkasına devretme 
sonucunu doğuran bir akiddir. 1. Kurulu¬ 
şu. Diğer akidlerde olduğu gibi tarafların 
hukukî bir sonuç doğuracak şekilde ira¬ 
de beyanlarını akid konusunda birleştir¬ 
meleriyle kurulabildiğine göre kira akdi¬ 
nin şu dört unsura dayandığı söylenebi¬ 
lir: Târaflar, akid sözleri, menfaat, ücret, 
a) Taraflar. Kira akdinin insan unsuru 
olup kiralayanla (mucir) kiracıdan (müste- 
cir) meydana gelir. Tarafların diğer akid¬ 
lerde de genelde olduğu gibi vücûb (hak) 
ve edâ (fiil) ehliyetine sahip ayrı ayrı kişi¬ 
ler olması gerekir. Kira akdi iki taraflı (mu- 
âvazalı) akidlerden olduğu için temyiz gü¬ 
cüne sahip (mümeyyiz) küçüğün yapacağı 
kira akdi velisinin izin veya icâzetine bağlı 
olarak geçerlidir. Hanefîler'in savunduğu 
bu görüşe karşılık Şâfiîler tarafların er¬ 
gen (bâliğ) olmasını şart koşmuşlardır. 
Kiralayanın, karşı tarafa temlik edeceği 
menfaatin mâliki olması veya bu husus¬ 
ta yetkisinin bulunması gerekli görüldü¬ 
ğünden kiralayanın me’cûrun aynına de¬ 
ğil menfaatine mâlik olması yeterlidir. Bu 
sebeple kiracının me’cûru başkasına kira¬ 
laması geçerli olur. Ancak yetkisiz kimse¬ 
nin (fuzulî) kiralaması yetkililerin icâzetine 
kadar askıdadır. 

b) Akid Sözleri. İslâm hukukunda her 
akid gibi kira akdinin kuruluşunda da as- 
lolan tarafların rızâsıdır. Fakat hakiki rızâ 
olan iç iradenin üçüncü şahıslarca bilin¬ 
mesi çok defa mümkün olmadığından ak- 
din kuruluşu için rızâ değil rızânın mazın- 
neti (genellikle bulunduğu düşünülen ma¬ 
hal) veya göstergesi olan akid sözleri (si- 
ga) esas alınmıştır. İcap ve kabul şeklinde 
tezahür eden sözler, tarafların o anda ak- 
din kurulması yönünde kesin iradelerini 
yansıttığı sürece -hangi kalıp ve usulde 
olursa olsun- akid kurucu sözlerdir. An¬ 
cak akde rızânın bulunmadığı açıkça belli 
oluyorsa o takdirde akid kurulmamıştır 
ve hiçbir sonuç doğurmaz. Buna karşılık 
hata, hile ve zorlama gibi rızâya ilişkin bir 
eksiklik söz konusu ise mağdur olan tara¬ 
fın akdi feshetme hakkı vardır. 

c) Menfaat. Kiracı açısından akdin mev¬ 
zuu kiralanan malın kullanımıdır. Kira ak¬ 
di, taraflar ve akid sözleri itibariyle diğer 
akidlerden pek farklılık göstermez ve 
borçlar hukukunun model akdi olarak ay¬ 
rıntılı bir şekilde işlenen bey' akdinin bu 
konudaki hükümleri burada da geçerli¬ 
dir. Buna karşılık menfaatin hukukî sta¬ 
tüsünün farklılığı, kira akdine akid mev¬ 
zuu olan menfaat ve kira bedeli itibariyle 
önemli farklılıklar getirmiştir. Hanefî hu¬ 


kukçularına göre menfaat tek başına 
“mütekavvim mal” sayılmaz, yani hukukî 
bir işleme doğrudan konu olabilecek 
nitelikte görülmez. Fakat yetim ve vakıf 
malları ile gelir getirmeye ayrılmış mal¬ 
lara ait menfaatler mal olarak kabul edil¬ 
miş ve ayrıca menfaatin akidlemütekav- 
vimlik(hukukîdeğer) kazanacağı belirtil¬ 
miş, böylece kuralın doğurabileceği sakın¬ 
calar büyük ölçüde giderilmeye çalışılmış¬ 
tır (Serahsî, XV, 79; M. Ebû Zehre, s. 58- 
59). Çoğunluğu oluşturan diğer hukukçu¬ 
lara göre ise insan yararına yaratılmış her 
şey gibi menfaatler de maldır. 

Menfaatin şartlarına gelince öncelikle 
menfaatin taraflarca bilinir olması, kira¬ 
lanan eşyanın (menkul veya gayri menkul 
mal) nitelik ve niceliğinde tarafları anlaş¬ 
mazlığa sürükleyecek bir kapalılığın bu¬ 
lunmaması gerekir. Akid konusu menfa¬ 
atin bilinmezliği tek başına akdin sıhha¬ 
tine engel teşkil etmeyip bu bilinmezliğin 
ayrıca tarafları anlaşmazlığa sevkedebi- 
lecek boyutta olması gerekir. Satım ak¬ 
dinde mebîin bilinir olması şartının ko¬ 
nuya uyarlanması mahiyetindeki bu ku¬ 
ral sebebiyledir ki İslâm hukukçularına 
göre kira akdinde kiralanan eşyanın bilin¬ 
mesi ve önceden belirlenmesi, kira süre¬ 
sinin tesbit edilmesi ve üçüncü olarak dâ 
kiralanan eşyanın kullanım tarzının daha 
önce kararlaştırılması gerekmektedir. İs¬ 
lâm hukukçularının ortaklaşa dile getir¬ 
diği bu gereklilikler, tarafların ne üzerin¬ 
de hangi şartlarla anlaştığını bilmesini 
ve ileride bu yüzden doğabilecek çekiş¬ 
meyi ve mağduriyeti önlemeyi sağlayıcı 
birer tedbir olmaları sebebiyle doktrinde 
ayrı bir önem taşır. Yine bu amaçla, bir 
eşyanın görülmeden kiraya tutulması ha¬ 
linde kiracıya bu eşyayı gördüğünde mu¬ 
hayyerlik hakkı tanınmıştır. Çünkü men¬ 
faatin bilinebilmesi ayna bağlıdır. Ayn da 
ancak önceden belirlemekle veya sonra¬ 
dan görmekle kesinlik kazanır. Menfaatin 
bilinebilmesinin ikinci şartı, kiralanan eş¬ 
yanın ne müddetle kullanılacağının belir¬ 
lenmesidir. Kira akdi kural olarak sınırlı 
süre üzerine kurulur. Tarafların süre üze¬ 
rinde anlaşmaları yeterli olup sürenin 
uzunluk veya kısalığı önemli değildir. An¬ 
cak sonraki dönemlerde vakıf, yetim ve 
hazine mallarının en çok bir-üç yıl süre 
için kiraya verilebileceği hükmü getirile¬ 
rek bu malların muhtemel gasp, suisti- 
mal ve zararlara karşı korunması yönüne 
gidilmiştir. Doktrindeki genel anlayışa gö¬ 
re kira süresi “her aylığı”, “her yılı" şek¬ 
linde zaman birimine dayalı olarak tesbit 
edilmiş fakat bu sürenin sonu belirlen¬ 


memişse sınırsız süreli kira akdi söz ko¬ 
nusudur. Bu durumda akid, ilk zaman 
birimi için bağlayıcı olup daha sonraki her 
zaman biriminin başında taraflardan her 
birinin mevcut akdi diğerine haber ver¬ 
mesi şartıyla bozma hakkı vardır. Men¬ 
faatin bilinebilmesinin üçüncü şartı ise 
kiralanan eşyanın kullanma tarzının belli 
olmasıdır. Kiralanan arazide ne tür bir zi¬ 
raat yapılacağının, menkul eşyanın nasıl 
ve kimin tarafından kullanılacağının, kira¬ 
lanan hayvandan ne işte ve hangi şartlar¬ 
da faydalanılacağının önceden belirlen¬ 
mesi gerekir. Çünkü kullanan kimsenin 
ve kullanış tarzının değişmesiyle kira¬ 
lanan eşyadan elde edilecek menfaat 
de değişir. Ev-dükkân grubundaki gayri 
menkuller ise öteden beri oturma ve iş 
yeri amacıyla kiraya tutulduğu ve bu hu¬ 
sus örfen belirlenmiş sayıldığı için bunla¬ 
rın kira akdi esnasında ayrıca belirlenmesi 
şartı aranmamıştır. Ancak örfen bilinen¬ 
den farklı bir kullanım düşünülüyorsa bu¬ 
nun akid esnasında belirtilmesi gerekir. 

Menfaate ait ikinci şart ise elde edilme¬ 
sinin fiilen ve hukuken mümkün olması, 
diğer bir ifadeyle kiralananın kullanımı¬ 
nın imkân dahilinde bulunmasıdır. Bu se¬ 
beple Ebû Hanîfe ve talebesi Züfer’e gö¬ 
re hissenin ortaklar dışında üçüncü şahıs¬ 
lara kiralanması câiz görülmemiştir (el- 
Fetâua’l-Hindiyye, IV. 410; Mecelle, md. 
529). Çünkü hisse, kiralananın içerisinde 
belirli bir bölüm olmayıp her bölüm için 
geçerli olabilecek şekilde bütünü ilgilen¬ 
dirir: dolayısıyla tek başına kiracıya tesli¬ 
mi mümkün olmaz. Hanbelîler de bu gö¬ 
rüşte olup Hanefîler’den Ebû Yûsuf ve 
Muhammed eş-Şeybânî dahil olmak üze¬ 
re diğer İslâm hukukçularına göre ise his¬ 
senin kiralanması câizdir. Kira akdi eşya¬ 
nın tüketimini değil kullanımını konu al¬ 
dığından müstakil olarak bir aynın tüke¬ 
timini hedef alan kira akdi câiz görülme¬ 
miştir. Bu sebepledir ki sütü için koyun, 
odun kesimi için orman, meyvesi için ağaç 
ve bağ bahçe kiralanması klasik dönem 
İslâm hukukçularınca kural olarak câiz 
kabul edilmemiş, ancak eşya kullanımını 
konu alan kira akdine tâbi olarak câiz gö¬ 
rülmüştür. 

Kira akdi, eşyanın dinen haram işlerde 
kullanılmasını doğrudan ilgilendiriyor ve¬ 
ya böyle bir kullanımı konu alıyorsa câiz 
değildir. Fakat haram iş, akdin konusu 
olmadığı halde kiracının bağımsız fiiliyle 
gerçekleşiyorsa fakihlerin çoğunluğuna 
göre bu takdirde işlenen mâsiyetin kira 
akdine tesiri olmaz. Fâcir ve zimmîye 
mesken ve işyeri kiralanması da bu çer- 
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çevede ele alınır. Arazinin kiralanmasının 
cevazı veya ne karşılığı kiralanabileceği 
hususunda, biraz da bu konuda Hz. Pey- 
gamber'den ve sahâbeden birbiriyle çe¬ 
lişen rivayetler bulunması sebebiyle (Bu- 
hârî, “el-Hars ve’l-müzara'a", 18-19; Müs¬ 
lim, “Büyü'”, 17, 21; Ebû Dâvûd, “Büyü'”, 
31-35; Şevkânî, V, 306-309) geniş ihtilâf¬ 
lar varsa da çoğunluğun görüşü arazinin 
belirli bir mal karşılığı kiralanmasının 
câiz olduğu yönündedir. Ancak bunda da 
tarafların hak ve borçlarının önceden ay¬ 
rıntılı biçimde belirlenmesi gerekir. Ara¬ 
zinin, bu araziden kalkacak mahsulün be¬ 
lirli bir nisbeti karşılığı kiralanması da ki¬ 
ra bedelinin kısmen belirsizliğinden kay¬ 
naklanan bazı karşı görüşler hariç tutu¬ 
lursa genelde câiz görülmüştür (bk. MÜ- 
ZÂRAA). 

d) Ücret. Kiralanan eşyanın kullanımı 
mukabilinde ödenen karşılıktır. Alışveriş¬ 
te “semen” olabilen her şey kira akdinde 
ücret olabildiği gibi menfaatler de kira 
ücreti olarak kararlaştırılabilir. Akid ya¬ 
pılırken üzerinde anlaşmaya varılan üc¬ 
rete “ecr-i müsemmâ", daha sonra piya¬ 
sadaki rayiç değerine göre genellikle de 
bilirkişi yoluyla belirlenen ücrete "ecr-i 
misi” denilir. Ücretin ilk şartı, tarafları 
anlaşmazlığa sürüklemeyecek ölçüde açık 
ve bilinir olmasıdır. Bu hususta İslâm hu¬ 
kukçuları ittifak etmiş olmakla birlikte 
hangi durumlarda ücretin bilinirliği şartı¬ 
nın gerçekleşeceğinde ayrılmışlardır. Baş¬ 
langıçta ücret hiç belirlenmemişse ve ör- 
fen de sabit değilse akid fâsittir. Ücret 
kısmen bilinemiyorsa, meselâ kiracıya, 
tutarı önceden bilinemez birtakım tamir 
ve harcamalar yapması şart koşulmuşsa, 
kira bedeli kiracının üretim veya kazan¬ 
cından bir hisse olarak tayin ve tesbit 
edilmişse veya değişik ihtimallere göre 
değişen bir ücret belirlenmişse bu üc¬ 
retin tamamen bilinemezliği hükmünde 
olup akdi bozulabilir hale getirir. Ücretin 
ikinci şartı ise kararlaştırılan ücretin hem 
mal hem de mütekavvim olma vasfını ta¬ 
şımasıdır. Diğer bir ifadeyle mal sayılma¬ 
yan ve kendisinden faydalanmanın huku¬ 
ken serbest ve helâl olmadığı şeyler kira 
ücreti olarak ödenemez. Menfaatler, Ha¬ 
nefî hukukçularınca mal sayılmamakla 
birlikte elde edilmekle yokluktan kurtula¬ 
cağı ve akde konu olmakla da mütekav- 
vimlik kazanacağı için kira akdinde bedel 
olabilir. 

2. Hükümleri. Kira akdinin hükümleri 
(sonuçlan) kiralayanın ve kiracının borçları 
ve haklan şeklinde tezahür eder, a) Kira¬ 
layanın Borçları. Gerekli şartlara uyularak 
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kurulmuş bir kira akdinde kiralayanın en 
başta gelen borcu, me'cûru (kiralanan) ak- 
din gerektirdiği şekilde kiracıya teslim et¬ 
mektir. Akdin konusu her ne kadar men¬ 
faat ise de kiralananın teslimi aynı za¬ 
manda menfaatin de teslimi hükmün¬ 
dedir. Fakat menfaat zaman içinde pey¬ 
derpey ortaya çıkacağından kiralananın 
başlangıçtaki teslimi akid konusu men¬ 
faatin tamamen teslimi sayılmaz, belki 
kullanmaya izin şeklinde anlaşılabilir. Ki¬ 
ralananın hangi durumlarda teslim edil¬ 
miş sayılacağı çok defa mevcut örfe göre 
belirlenir. Bununla birlikte teslim, “kirala¬ 
nan ayn üzerinden el çekilerek kiracının 
kullanmasına hazır hale getirilmesi ve 
kullanımı engelleyen durumların ortadan 
kaldırılması” şeklinde anlaşılmalıdır. Ki¬ 
ralayanın akid süresince me’cûru kullan¬ 
maya hazır tutması, kiracının me'cûrdan 
yararlanmasını engelleyen eksiklik ve ârı- 
zaları gidermesi ve me'cûrun bakım ve 
onarımını yapması da kira akdinin yükle¬ 
diği borçlar arasındadır. 

b) Kiracının Borçlan. Kiracının ilk bor- 
cu me'cûru akdin gerektirdiği biçimde 
kullanmaktır. Kullanma tarzının ve sınır¬ 
larının tesbitinde öncelikle akid, akidde 
boşluk bulunduğu takdirde mevcut örf 
esas alınır. Kiracının ikinci ve daha önem¬ 
li borcu ise kira ücretini ödemektir. Kira 
ücretini ödeme borcu Hanefî ve Mâlikî- 
ler'e göre me'cûrun kullanımında esas 
alınacak zaman birimi sçnunda, Şâfiî ve 
Hanbelîler'e göre ise kira akdiyle doğar. 
Kiracının me'cûru kullanma imkânı elde 
etmesine rağmen fiilen kullanmamış ol¬ 
ması ücret ödeme borcunu düşürmez. 
Ücretin ödenme yer, zaman ve usulünde 
kaideten akid, ikinci olarak da örf esastır. 
Kiracı, me’cûrdan kiralayanın kusur ve ih¬ 
malinden kaynaklanan bir sebeple kısmen 
yararlanabilmişse bu oranda kısmî kira 
ücreti öder. Kiracının me'cûru akdin ge¬ 
rektirdiği biçimde kullanması nasıl kira 
bedelini ödeme borcu doğuruyorsa taraf¬ 
ların üzerinde anlaştıkları veya mevcut 
örfe bıraktıkları hususlara aykırı davran¬ 
ması da tazmin borcunu doğurur. Mese¬ 
lâ araziyi belli bir cins tahıl ziraatı için ki¬ 
raya tutmuşken bu araziye kararlaştırıla¬ 
na nisbetle daha zararlı ve toprağın ve¬ 
rimliliğini azaltıcı bir hububat türü eken, 
oturma için tuttuğu evde demircilik gibi 
binaya zararlı bir meslek icra eden, hay¬ 
vana daha ağır yükyükleyen veya onu da¬ 
ha sarp yoldan sevkeden kiracı bu aykırı 
davranışı sebebiyle yol açtığı bütün zarar¬ 
ları tazmin etmek zorundadır. Me’cûrda 
kiracının fiil ve kullanımı sonucu ortaya 


çıkmış eksiklik ve bozuklukların gideril¬ 
mesi ve bunun için gerekli harcamanın 
yapılması da kiracının borçları arasında¬ 
dır. 

c) Kiralayanın Haklan. Kiralayanın en 
başta gelen hakkı kira bedeli alacağıdır. 
Başlangıçta kararlaştırılan kira bedelinin 
enflasyon sebebiyle zamanla beklentinin 
dışında ve önemli sayılabilecek ölçüde de¬ 
ğer kaybetmesine rağmen kiracı aynı be¬ 
deli ödemeye devam ederse kiralayanın 
bu hakkı paranın değer kaybı oranınca 
her ay ihlâl edilmiş olmaktadır. İslâm hu¬ 
kukunda hâkim ilkeler, bu konuda hem 
enflasyondan doğrudan sorumlu olmayan 
kiracının, hem de bundan ciddi oranda 
zarar görecek olan kiralayanın haklarını 
koruyucu ve dengede tutucu bir düzen¬ 
lemeyi gerekli kılmaktadır. Kira akdinin 
kuruluşu ve işleyişi esnasında kiralayan, 
kiracının kullanma hakkının özüne dokun¬ 
mama, akdin yapısından, örften ve hu¬ 
kuk düzeninden kaynaklanan gereklere 
de aykırı olmama şartıyla me’cûrun kul¬ 
lanımıyla ilgili kayıt ve şartlar ileri süre¬ 
bilir; kira alacağının şahsî veya malî bir 
teminata bağlanmasını talep edebilir. Ki¬ 
racı, tuttuğu gayri menkulde inşaat yap¬ 
mış veya ağaç gibi kalıcı şeyler ihdas et¬ 
mişse kiralayan isterse bunları söktürüp 
attırır ve me'cûru tahliye ettirir, isterse 
bunların dava günündeki kıymetlerini ve¬ 
rerek cebren temellük eder; fakat bun¬ 
ların sökülüp alınması me’cûr gayri men¬ 
kule bir zarar vermeyecekse kiracının rı¬ 
zâsı olmadan temellük edemez. 

d) Kiracının Hakları. Kiracının temel 
hakkı, me'cûrdan akdin gerektirdiği ölçü 
ve tarzda yararlanmadır. Kiralayanın özel 
bir kaydı yoksa kiraya tuttuğu, hukukî ifa¬ 
desiyle menfaatine mâlik olduğu eşyayı 
kira süresi zarfında üçüncü şahsa da ki¬ 
ralayabilir. Hatta klasik dönem İslâm hu¬ 
kukçuları gayri menkuller için kiracının 
şahsının önemsiz olduğunu, buna karşılık 
gayri menkulün kullanılış tarzının ehem¬ 
miyet arzettiğini belirtmiş ve bu sebeple 
kiracının mutlak akidle oturmaya hak ka¬ 
zandığı evi, kiralayanın bu yönde yasak¬ 
laması bulunsa dahi başkasına kiralaya¬ 
bileceğini ifade etmişlerdir. Fakat bu, 
mevcut örf esas alınarak varılmış bir gö¬ 
rüş olup kullanan kişinin değişmesinin 
gayri menkule zarar yönünden bir farklı¬ 
lık getirmeyeceği kanaatine dayanmak¬ 
tadır. Günümüzde ise gayri menkullerde 
kiracının şahsı önem arzettiğinden kira¬ 
layanın bu yöndeki yasaklaması bağlayıcı 
sayılır. Nitekim literatürde bu yönde gö¬ 
rüş ve uygulama da mevcuttur. Kiracının 
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kira süresi içinde me’cûru bir başkasına 
kiralayabilmesi doktrinde ilke olarak be- 
nimsense ve bunun kiracının özellikle ih¬ 
tiyaç ve mazeretinin ortaya çıkması ha¬ 
linde hukukunu koruyucu bir yol olduğu 
ifade edilse bile, me’cûru kendi ödeme¬ 
sine nisbetle daha yüksek bir bedelle ki¬ 
ralamasının cevazı fakihler arasında tar¬ 
tışmalıdır. Çoğunluk bunu câiz görürken 
Hanefîler ve bir grup müctehid aksi kana¬ 
attedir. Görüş ayrılığı, mezheplerin men¬ 
faate mülkiyet konusunda farklı anlayış¬ 
lara sahip olmasıyla ilgili görünse de Ha- 
nefîler'in tavrı sunî fiyat artışını ve sebep¬ 
siz iktisabı önleyici bir tedbir niteliği taşır. 

Kiracının kiralanan gayri menkulü bo¬ 
şaltması veya devretmesi karşılığında ye¬ 
ni kiracıdan, hatta bazı hallerde mülk sa¬ 
hibinden, bazan da mülk sahibinin kira 
akdi yapılırken kiracıdan -periyodik öde¬ 
melerden ayrı olarak- sırf bu tahliye, de¬ 
vir ve kira işleminin karşılığı şeklinde bel¬ 
li bir bedel, halk dilindeki adlandırmayla 
“hava parası” almasının câiz olup olmadı¬ 
ğı İslâm hukukçuları arasında tartışmalı¬ 
dır (bu konudaki çağdaş fıkhî tartışmalar 
için bk.Vehbe Zühaylî v.dğr., IV/3 (1408/ 
1988|, s. 2173-2330). Orta dönem literatü¬ 
ründe, genelde vakıf mallarının kiracılı¬ 
ğının kira süresi içinde bir başka kiracıya 
bedelle devrine karşı çıkılmadığı görülür. 
Ancak özellikle Hanefî fıkhında vakıf, ha¬ 
zine ve yetim mallarının en fazla üç yıl 
için kiraya verilebileceği ve kira bedelinin 
de rayiç değerden aşağı olamayacağı hük¬ 
mü getirilerek suistimai ve haksız kazanç 
önlenmeye çalışılmıştır. İslâm hukukun¬ 
da hâkim ilkelerden hareket edildiğinde, 
mülk sahiplerinin kiracıdan istediği peşin 
toplu ödemelerin geniş anlamda kira be¬ 
delinin bir parçası olduğu, kira süresi 
zarfında kiracının yapacağı haklı devirler, 
tahliye, müşteri potansiyeli, isim ve mar¬ 
ka hakkı için ücret isteyebileceği ve bun¬ 
ların, karşılığı bulunan ödemeler olduğu 
söylenebilir. Buna karşılık kira süresi için¬ 
de akdî şartlara ve kanuna karşı hile yol¬ 
ları kullanılarak veya kira süresi sona er- • 
dikten sonra kiracının devir karşılığı ücret 
alması, haksız ve sebepsiz iktisap ve rızâ¬ 
ya dayanmayan bir ödeme niteliğinde ol¬ 
ması sebebiyle câiz görülmez. İslâm Kon¬ 
feransı Teşkilâtı'na bağlı Mecmau’l-fıkhi’l- 
İslâmî’nin dördüncü dönem toplantısın¬ 
da (Cidde 1988) bu yönde bir karar benim¬ 
senmiştir. 

Kiralayan, kira akdi devam ederken 
me’cûru bir başkasına sattığında mevcut 
kira akdi bozulmayacağı gibi bu satış ki¬ 
racı hakkında geçerli olmaz. Satışın yü¬ 


rürlüğe girebilmesi, kiracının bu satışa 
razı olup me’cûru tahliyesine veya kira ak¬ 
dinin sona ermesine bağlıdır. Fakat satış 
kiralayanla müşteri arasında geçerlidir. 
Ancak malın kirada olduğunu veya kira 
süresini bilmeden satın alan taraf, mebîin 
tesliminin kira akdi sebebiyle mümkün 
olmadığını ileri sürerek mahkemeden sa¬ 
tış akdinin feshini isteyebilir. Hanefîler de 
dahil çoğunluğu oluşturan İslâm hukuk¬ 
çuları bu görüşte olup bazı hukukçular 
satışın kira akdini iptal edeceğini savun¬ 
muşlardır. Bu sebeple İslâm hukukunda 
hukukî işlemlerde güven ve istikrarı sağ¬ 
lamaya, tarafların hür iradeleriyle kurul¬ 
muş akidlerin ve kazanılmış hakların ko¬ 
runmasına öncelik verilmiş, diğer bir ifa¬ 
deyle me’cûrun satımı halinde akde bağ¬ 
lılık prensibi ve kiracının hakları esas alın¬ 
mış, alım satım akdinin hükümleri de 
mevcut kira akdiyle çatışmadığı ölçüde 
geçerli kılınmıştır. 

Kira akdinin süresi sona erdiği halde 
akdin bir müddet daha devam etmesini 
gerektiren ve literatürde “özr" terimiyle 
ifade edilen ârızî durumlar ve haklı sebep¬ 
ler ortaya çıkmışsa kiracı kira akdinin mâ¬ 
kul bir süre daha devamını talep edebilir. 
Meselâ tarladaki ekin henüz olgunlaşma¬ 
dan akid süresi sona ermişse veya bir va¬ 
sıta kiralandığında yolda iken süre dol¬ 
muşsa, zararı önleme ve ihtiyacı giderme 
amacıyla akid bir süre daha devam eder. 
Çünkü kira akdi vaktinden önce haklı se¬ 
bep ve mazeretlerle sona erdirilebildiği 
gibi aynı sebeplerle uzatılması da müm¬ 
kündür. Bu ilâve süre için kiracının ecr-i 
misi ödemesi istenir. İlk bakışta akde 
bağlılık ilkesine aykırı gibi görünen bu 
durumlar, hakkaniyet hukuku çerçeve¬ 
sinde mütalaa edilebilecek istisnaî fakat 
önemli yaklaşımlardır. 

3. Sona Ermesi. Kira akdi, tarafların 
karşılıklı anlaşması ile süresinden önce 
sona erdirilebileceği gibi kira süresinin 
dolması ile tabii olarak son bulur. Taraf¬ 
lardan birinin ölümü halinde Hanefîler’e 
göre akid sona erer, diğer mezheplere gö¬ 
re ise sona ermez. Ancak Osmanlı huku¬ 
kunun son dönem mevzuatında çoğun¬ 
luğun görüşü benimsendiği gibi Hanefî 
mezhebi içinde de tamamen veya kısmen 
bu görüşte olan son devir âlimleri vardır 
(Ali Haydar, I, 743; Bilmen, VI, 182). Ayrıca 
kira akdi, me’cûrun kullanılmasının kıs¬ 
men veya tamamen imkânsızlaştığı du¬ 
rumlarda (ayb) ve Hanefîler’e göre taraf¬ 
lardan biri için haklı bir mazeretin (özr) 
bulunması halinde de sona erer. İslâm 
hukukçularının çoğunluğu ise kira akdinin 


mazeretler sebebiyle sona erdirilmesini 
kabul etmez. 

Vakıf, yetim ve hazine mallarının em¬ 
sallerinin değerinden düşük bir bedelle 
kiralanması câiz değildir. Böyle durumda 
kira akdinin mahkeme tarafından feshe¬ 
dilmesi, meydana gelen zararın da sorum¬ 
lulara tazmin ettirilmesi gerekir. Aynı şe¬ 
kilde vakıf malı normal değeriyle kiralan¬ 
dıktan sonra rayiç kirası açık şekilde yük¬ 
selmişse ve kiracı da bu rayiç bedeli öde¬ 
meye yanaşmazsa kira akdi feshedilebi- 
lir. Fakihlerin devlet, vakıf ve yetim mal¬ 
larına karşı gösterdiği bu duyarlılık bu 
tür malların çok defa kişisel çıkarlara, su- 
istimal ve yağmalara konu olabildiği ger¬ 
çeğine karşı alınmış bir tedbir mahiyetin¬ 
dedir. 

Kira akdi esasen iki taraf için de bağla¬ 
yıcı bir akid olmakla birlikte tarafların 
akidden güttüğü maksadı tamamen ve¬ 
ya kısmen yok eden ârızî gelişmeler, ku¬ 
sur ve mazeretler, bir noktada akdin an¬ 
lamını ve varlık sebebini de ihlâl etmiş ol¬ 
maktadır. Bundan dolayı kira akdinin ayıp 
ve özür sebebiyle sona erip ermeyeceği 
konusuna İslâm hukukçuları ayrı bir önem 
atfederler. Kira akdinin ayıp sebebiyle so¬ 
na erebileceği fakihler tarafından ilke ola¬ 
rak benimsense bile neyin ayıp sayılacağı, 
aybm mevcudiyeti halinde akdin feshedi- 
lebilir mi yoksa münfesih mi olduğu tar¬ 
tışmalıdır. Akdin özür sebebiyle feshedi- 
lebilmesini sadece Hanefîler ve İbn Hazm 
benimsemiştir. Kira akdinde me’cûrdan 
beklenen menfaati tamamen veya kıs¬ 
men engelleyen durumlar ayıp olarak ni¬ 
telendirilir. Kiralanan evin yanması, tar¬ 
lanın su altında kalması, hayvanın ölme¬ 
si, değirmenin suyunun kesilmesi veya 
azalması böyledir. Kira akdini yapmaya 
sevkeden sebebin ortadan kalkması, ak¬ 
din icrasına engel hukukî bir durumun 
ortaya çıkması veya akde devam etme 
mümkün olmakla birlikte bunun taraf¬ 
lardan biri için beklenmedik bir zarara yol 
açması gibi durumlar özür kapsamında 
kalır. Bir mesleğin icrası için bir dükkânı 
kiraya tutan kişinin o mesleği bırakması, 
kiracının başka bir şehre taşınması, taşın¬ 
mak için bir hayvanı kiraya tutmuşken ta¬ 
şınmaktan vazgeçmesi gibi durumlarda 
Hanefîler, karşı tarafın fiilî zararının öden¬ 
mesi şartıyla kiracıya fesih hakkı tanır ve 
kiracıyı akde devama zorlamazlar. Hane¬ 
fî hukukçularının bu yaklaşımı, bir bakı¬ 
ma modern hukuktaki beklenmeyen hal 
nazariyesine benzer bir bakış açısını yan¬ 
sıtmaktadır. Kiracının me’cûru kötü kul¬ 
lanması veya istenilen malî veya şahsî te- 
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minatı vermemesi kiralayan için fesih se¬ 
bebi sayılırken me’cûrda fısku fücur işle¬ 
mesi (vakıf gayri menkuller hariç) veya ki¬ 
ra bedelini ödemekte gecikmesi (ödeye¬ 
mez duruma düşmesi hariç) fesih sebebi 
sayılmaz, bu durumda kiralayana fiilî za¬ 
rarının tazminini talep hakkı tanınır. 

İslâm borçlar hukukunun genel ilkeleri 
göz önüne alındığında, kira akdinin konu¬ 
su kiralayan açısından kira bedeli tahsil 
etmek olduğundan yüksek enflasyon ora¬ 
nı sebebiyle kararlaştırılan kira bedelinin 
gabn-i fahiş sayılacak ölçüde değer kay¬ 
betmesi, bu gelişmenin beklenmedik, 
gayri mûtat bir seviyede seyretmesi, ay¬ 
rıca söz konusu değer kaybını telâfi edici 
bir tedbir veya gelişmenin mevcut olma¬ 
ması halinde kiralayan için akdi fesih hak¬ 
kının doğduğu görülür. Ancak enflasyo¬ 
nun tahminen belli bir seyir takip ettiği 
ve mûtat ölçülerinin dışına çıkmadığı du¬ 
rumlarda tarafların bunu öngördüğü var 
sayıldığından böyle bir fesih hakkından 
ve telâfi yükümlülüğünden söz etmeye 
gerek olmaz. 

Fesih hakkı fesih sebebinin ortaya çık¬ 
masından itibaren başlar. Bu haktan ya¬ 
rarlanacak olan taraf akdin devamı halin¬ 
de zarara uğrayacak olan taraftır. Fesih 
sebebi ortadan kalkarsa fesih hakkı da 
düşer. Akidden beklenen amaç tamamen 
yok olmuşsa karşı tarafa ihbar gerekmek- 
sizin akid kendiliğinden sona erer. Fakat 
kısmî imkânsızlık ve mazeretler halinde 
akdin karşı tarafın bilgisi dahilinde veya 
mahkeme mârifetiyle feshedilmesi daha 
isabetli görülmüştür. Kira akdi son buldu¬ 
ğunda her iki taraf da elinde karşılıksız 
kalan mal ve kira bedelini karşı tarafa, 
iade eder. 

B) İş Akdi. İslâm hukukunun klasik sis¬ 
tematiğinde icâre akdinin genel çerçeve¬ 
si içinde yer alan ve ikinci önemli kısmını 
teşkil eden iş akdi (icâre-i âdemî), “İşçinin 
ücret karşılığında belli bir süre çalışması 
veya belli bir işi görmesi üzerine kurulan 
akiddir” şeklinde tanımlanabilir. İslâm hu¬ 
kukunda iş akdi, hem işçinin belli bir süre 
zarfında çalışmasını hem de belli bir işi 
ifa etmesini konu almakta olup modern 
hukuka nisbetle daha kapsamlıdır. Ayrı¬ 
ca bağımlılık, yani iş verenin denetim ve 
gözetiminde çalışma unsurunu içerme¬ 
mesi yönüyle de farklılık taşır. 

1. Kuruluşu. Her ikisi de icâre akdi ça¬ 
tısı altında ele alındığından iş akdinin ku¬ 
ruluşu kira akdinden pek farklı değildir. 
Bununla birlikte işçinin şahsı akdin tara¬ 
fı, emeği ise akdin konusu olduğundan iş 
akdi benzer akidlere kıyasla bazı özellik- 
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ler arzeder. a) Taraflar. İş akdinin tarafla¬ 
rını işçiyle (ecîr) iş veren (müstecir, sâhibüî- 
amel) meydana getirir. Kira akdinde kira¬ 
layan, eşyanın kullanımını kiracıya ücret 
karşılığı devretmekteydi. İş akdinde ise 
işçi emeğini ücret karşılığı iş verene tah¬ 
sis etmektedir. Kaynaklarda ve MeceJ- 
le'de (md. 413) işçinin “kendini kiraya ve¬ 
ren kimse" olarak tanımlanmasının an¬ 
lamı bu olup icâre akdi çerçevesinde işçi 
“ücretle iş gören kimse” şeklinde tarif 
edilebilir. Bununla birlikte İslâm hukuk¬ 
çuları, akid konusu işin mahiyeti sebebiy¬ 
le işçiyi “ecîr-i hâs" ve “ecîr-i müşterek” 
diye iki gruba ayırmışlardır. İş akdi, eğer 
işçinin belli bir süre zarfında iş verenin 
emir ve denetimi altında çalışmasını ko¬ 
nu alıyorsa, daha doğrusu işçinin belli bir 
zaman biriminde hâsıl edeceği emeğini 
iş verene tahsis etmesi söz konusu ise bu 
işçiye ecîr-i hâs denir. Ecîr-i hâs, günü¬ 
müz iş hukukundaki işçi tanımına uygun¬ 
luk göstermekte olup iş akdi, iş, ücret ve 
bağımlılık gibi dört unsura dayanır. Ecîr-i 
müşterek ise belli bir işi görmek üzere 
tutulan işçidir. İşin ifası esas olup bağım¬ 
lılık unsuru ve zaman faktörü ikinci de¬ 
recede kalmıştır. Sonuç olarak İslâm hu¬ 
kuk doktrininde işçi niteliğini tesbitte üc¬ 
retle iş görme unsuru kıstas alınmış, bu 
sebeple gerek süre üzerinden istihdam 
edilen işçi, memur ve hizmetliler, gerek¬ 
se kendilerinden belli bir işi görmesi is¬ 
tenilen esnaf ve sanatkârlar, götürü iş¬ 
çiler, avukat, doktor gibi serbest meslek 
sahipleri icâre akdi çatısı altında ve aynı 
statüde ele alınmıştır. Bunu İslâm huku¬ 
kunun klasik doktrininin oluştuğu döne¬ 
min şartlarıyla, özellikle de karmaşık ol¬ 
mayan çalışma ve iş hayatını kuşatan ge¬ 
nel bir açıklama getirmenin hukukî dü¬ 
zen ve güveni sağlamada yeterli görül¬ 
mesiyle açıklamak mümkündür. Böyle bir 
izah, hukukun toplumla bağlantısını vur¬ 
gulaması yönüyle de önem taşır. Buna, 
özel iş ilişkisinden ayrı olarak idare huku¬ 
kunun kendine has örgüsü içinde kamu 
personeli istihdamı anlayışının ve yine 
kısmen kamu hukuku nitelikli toplu çalış¬ 
ma hukukunun bütün toplumlarda kamu¬ 
sal örgütlenme, sanayileşme, şehirleşme 
gibi sebeplerle son birkaç yüzyıl içinde 
belirginleştiğini ve ayrı bir önem kazan¬ 
dığını, klasik dönem İslâm hukuk literatü¬ 
ründe ise konunun daha çok ferdî iş iliş¬ 
kisi bazında ve doktrin yönüyle ele alındı¬ 
ğını, ücretle iş görmeleri sebebiyle aynı 
statüde bulunan şahıslar için ortak bir 
hukukî düzenlemeyle yetinildiğini ilâve 
etmek mümkündür. 


İş akdi iki taraflı akidlerden olduğun¬ 
dan akdin kuruluşu için tarafların tam eh¬ 
liyete sahip bulunması şart olmayıp nok¬ 
san ehliyet yeterlidir. Bu da akıl ve tem¬ 
yizdir. Dolayısıyla mümeyyiz küçüğün ya¬ 
pacağı iş akdi velisinin izin veya icâzetine 
bağlı olarak geçerlidir. Bununla birlikte 
bulûğu şart koşup mümeyyiz küçüğün 
yapacağı iş akdini câiz görmeyen İslâm 
hukukçuları da vardır. Baba ve baba hük¬ 
münde olanlar, mümeyyiz küçüğü kendi¬ 
lerinin veya başkasının işinde ücretli veya 
ücretsiz olarak çalıştırabilirler. Fakat kü¬ 
çüğün bulûğa erdikten sonra bu akde de¬ 
vam edip etmeme hakkı vardır. Diğer şa¬ 
hısların ise küçüğü karşılıksız çalıştırma 
hakları yoktur. Çalıştırdıkları takdirde ça¬ 
lışmanın değer ücretini vermeleri gerekir. 
Birinci grup kişilere tanınan yetki çocu¬ 
ğun gerektiği şekilde yetişmesini, bir 
meslek sahibi olmasını destekleme dü¬ 
şüncesine dayanır. 

b) Akid Sözleri. İş akdinde de tarafla¬ 
rın rızâları asıl olup buna delâlet eden söz 
ve kalıplar akdin kurucu unsuru sayılmış¬ 
tır. Akid kurma iradesi hukukun tanıdığı 
şekil ve usullerde beyan edilmelidir. İş ak¬ 
dinin yazılı olması, akdin şekil şartı sayıl¬ 
mamakla birlikte tarafların haklarının ko¬ 
runması açısından yararlı görülmüştür. 

c) Emek. İş akdi kuruluş yönünden asıl 
özelliğini, akid konusu menfaat (emek) ve 
bunun karşılığı olan ücret yönünden gös¬ 
terir. Akid konusu itibariyle iş akdinin ilk 
şartı işçinin sarfedeceği emeğin bilinme¬ 
si ve belirlenmesidir. Bu da ecîr-i hâs ve 
ecîr-i müşterek ayırımına paralel olarak 
ya işçinin çalışma süresinin ya da görece¬ 
ği işin tesbitiyle sağlanır. Bu sebeple ça¬ 
lışma süresinin ve yapılacak işin önce¬ 
den, tarafları herhangi bir anlaşmazlığa 
sürüklemeyecek biçimde belirlenmesi ak¬ 
din sıhhat şartı olduğu gibi tarafların hu¬ 
kukunun korunması açısından da önem¬ 
lidir. Süre üzerine kurulan iş akdinde işçi¬ 
nin şahsen tesbiti ve çalışma şartlarının 
bilinmesi de akid konusunun bilinmesini 
kolaylaştıracağından gerekli görülmüş¬ 
tür. İş akdinde muhayyerlik şartı câiz olup 
bu durumda muhayyerlik süresi akid vak¬ 
tinden, iş süresi de muhayyerliğin sona 
ermesinden itibaren başlar (Mecelle, md. 
501-502). Her haftalığı, aylığı... şeklinde 
kurulan ve tamamının kaç hafta veya ay 
olacağı belirlenmeyen sınırsız süreli iş 
akdi, kira akdinde olduğu gibi birinci za¬ 
man dilimi için bağlayıcıdır. Yeni zaman 
dilimleri başlangıcında feshedilmediği sü¬ 
rece o süreler için de bağlayıcı olur (Se- 
rahsî, XV, 131; Kâsânî, IV, 182). Belirli bir 
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işin ifa edilmesini konu alan iş akdinde 
de yapılacak işin önceden bilinmesi ve be¬ 
lirlenmesi, meselâ hamalın taşıyacağı yü¬ 
kü ve mesafeyi, işçinin kazacağı kuyunun 
evsafını önceden bilmesi akdin sıhhat 
şartı olarak gerekli görülür. Ancak yapı¬ 
lacak işin örfen bilinmesi durumunda ay¬ 
rıca ifade edilmiş olması aranmaz. 

Akid konusuyla ilgili ikinci şart yapıla¬ 
cak işin ifasının hukuken ve fiilen müm¬ 
kün olmasıdır. Bundan dolayı sonucun el¬ 
de edilmesinin sadece işçinin gayretine 
bağlı olmadığı, üçüncü şahısların uygun 
fiillerine ve hâricî unsurlara da ihtiyaç his¬ 
settirdiği işlerin ifasının iş akdine konu 
edilmesi câiz görülmemiştir. Meselâ üçün¬ 
cü şahsın bir malı satmasını sağlamak, 
bir sanatı veya bilimi öğretmek, davayı 
kazanmak veya hastayı iyileştirmek üze¬ 
re akidleşme câiz görülmemiştir. Beklen¬ 
medik zararları önlemesi ve tarafların 
haklarını koruması açısından böyle bir 
tedbir alınmış ve bu tür işlerde akdin sü¬ 
re üzerine kurulması önerilmiştir. 

Akid konusu işin ifasının hukuken ser¬ 
best ve dinen mubah olması da gerekir. 
Bu sebeple hukuken veya dinen yasak bir 
fiilin işlenmesi üzerine kurulan akid câiz 
görülmemiştir. Meselâ fal bakma, gasp 
ve soygun, dinen haram görülen çalgı ve 
eğlence gibi mâsiyet fiillerini konu alan 
iş akidleri böyledir. Harama yol açan işle¬ 
re gelince, arada sebep-sonuç ilişkisi var¬ 
sa bu tür işleri konu alan iş akdi de câiz 
değildir. Ancak Hanefîler, çalışma yasağı¬ 
nın olması için sıkı bir sebep-sonuç bağı 
ararken çoğunluk dolaylı bir sebep-so¬ 
nuç ilişkisini yeterli görmüştür. Bu arada 
klasik dönem İslâm hukukçuları, müslü- 
manların gayri müslimlerle nasıl ve ne öl¬ 
çüde iş ilişkisi kurabileceğini tartışmış¬ 
lar, müslümanın gayri müslimin yanında 
onun meşru bir işini görmek üzere işçi 
olarak çalışmasında sakınca görmemiş¬ 
lerdir. Müslümanın gayri müslimin yanın¬ 
da hizmetçi olarak çalışmasının zillet ol¬ 
duğunda fakihler müttefik olmakla bir¬ 
likte Hanefîler’in çoğunluğu böyle bir iş 
akdini câiz görmüş, bazı Hanefîler ve 
İmam Mâlik ise mekruh saymıştır. Şâfiî’- 
nin bir görüşüne ve Hanbelîler’e göre ise 
bu câiz değildir. Müslümanın zimmînin 
şarabını taşıma, domuzlarını gütme gibi 
işlerde çalışmasını Ebû Hanîfe, mâsiyeti 
konu alan veya doğrudan mâsiyete yol 
açabilen bir iş olarak mütalaa etmediğin¬ 
den câiz görür. Bunu mekruh sayıp yaptı¬ 
ğında ücrete hak kazanacağını söyleyen¬ 
ler de bulunmakla birlikte çoğunluk câiz 
görmez. Gayri müslimlerin hangi kade¬ 
medeki kamu görevlerini üstlenebileceği 


hususunda da benzeri tartışmalar mev¬ 
cuttur. Ancak zimmîlerin devlet başkanı, 
tefvîzî vezir, vali, ordu kumandanı, kadı 
ve muhtesip gibi ferdî inisiyatifi ve tam 
yetkiyi gerektiren kamu görevlerini üst¬ 
lenmesi genelde câiz görülmezken Ha¬ 
nefîler, zimmînin kendi dindaşlarına hâ¬ 
kimlik ve ordu kumandanlığı yapabilece¬ 
ği görüşündedir. Kadının çalışması konu¬ 
sunda fakihlerin gösterdiği çekimser ve 
muhalif tavır veya evli kadının çalışmasını 
kocasının iznine bağlayan görüşler, doğ¬ 
rudan iş akdinin kuruluşunu ve sıhhatini 
engelleyen şartlar olarak değil kadının ça¬ 
lışma ortamının yol açabileceği olumsuz 
sonuçlan önlemeye mâtuf tedbirler ola¬ 
rak anlaşılmalıdır. Aynı şekilde bir kimse¬ 
nin aile büyüklerini yanında hizmet ağır¬ 
lıklı bir işte çalıştırmasını câiz görmeyen¬ 
ler de öncelikle aile birliğini ayakta tutan 
saygı ve sevgi ortamını korumayı hedef¬ 
lemişlerdir. 

Namaz, oruç, Kur’an okuma gibi sırf 
ibadet sayılan dinî mükellefiyetlerin ifa¬ 
sını konu alan iş akdi, yani bu ibadetlerin 
ifası karşılığında ücret alınması câiz gö¬ 
rülmediği halde bu ibadetlere vesile teş¬ 
kil eden ezan, imâmet, Kur’an ve diğer 
dinî ilimleri öğretme gibi fiillerin ücretle 
yapılması sonraki devir (müteahhirîn) Ha¬ 
nefî fakihlerince istihsânen, diğer fakih- 
lerce de benzeri gerekçelerle câiz görül¬ 
müştür. Bunu câiz ama mekruh görenler 
de vardır. Görüş farklılığı, ücretle Kur’an 
öğretmeyi ve okumayı ağır bir dille yasak¬ 
layan ve kınayan hadislerin farklı yorum 
ve te'villere müsait oluşundan kaynakla¬ 
nır. Resûl-i Ekrem’in, Kur’an’ı geçim vası¬ 
tası yapmayı yasaklayan hadislerinin yanı 
sıra Kur’an öğretmesi karşılığında ken¬ 
disine hediye edilen yayı kabul eden Ubâ- 
de b. Sâmit’e, “Allah'ın kıyamet gününde 
boynuna ateşten bir halka olarak takma¬ 
sını arzu edersen onu kabul et” demesi 
(Ebû Dâvûd, “Büyû c ”, 37; İbn Mâce. “Tî- 
cârât”, 8; bk. Heysemî, V, 95; Şevkânî, V, 
322), ilk dönemlerde tartışmasız benim¬ 
senmişken Belhli Hanefî hukukçuları baş¬ 
ta olmak üzere ileri dönem fakihleri tara¬ 
fından farklı yorumlar ve gerekçeler ileri 
sürülerek Kur'an öğretme karşılığı ücret 
almanın câiz olduğu fetvası verilmiştir. 
İleri sürülen gerekçeler artık devlet gelir¬ 
lerinin herkese yeterince dağıtılamadığı, 
Kur’an muallimlerine bu imkân tanın¬ 
mazsa Kur’an’ı ve dinî ilimleri öğretecek 
kimsenin kalmayacağı ve sonuçta bütün 
toplumun zarar göreceği, Kur’an öğret¬ 
menin sırf ibadet olmayıp başkasına da 
yarar sağlayan ve emek tahsisini gerek¬ 
tiren bir iş olduğu noktasında yoğunlaşır. 


Kur’an okuma karşılığı ücret almaya ge¬ 
lince, bunu yasaklayan hadislerin sayısı 
bir önceki konuyla ilgili hadislerden faz¬ 
ladır. Ancak daha ileri dönemlerde rukye 
hadisi (Buhârî, “tcâre”, 16; Müslim “Se¬ 
lâm”, 23) veya bir sahâbenin Kur’an’dan 
ezberlediği kısmın evleneceği kadın için 
mehir olarak belirlenmesi (Buhârî, “Ni¬ 
kâh”, 14; Müslim, “Nikâh”, 13) gibi istis¬ 
naî ve farklı durumları içeren hadislerden, 
ücretle Kur’an öğretme gibi okutmaya da 
ihtiyaç veya zaruretin bulunduğu, örfen 
mûtat olanla amelin gerekeceği gibi za¬ 
yıf delil ve zorlama yorumlardan hareket¬ 
le Kur’an okuma ve hatim karşılığı ücret 
almanın câiz olacağı yönünde bazı fetva¬ 
lar verildiği ve İslâm topiumlannda bu 
yönde yaygın bir kabulün ve uygulama¬ 
nın hâkim olduğu görülür. Literatürde, 
bunun hem ilk dönem hem de orta dö¬ 
nem âlimlerinin görüşlerine aykırı oldu¬ 
ğunun ifade edilmiş olması (İbn Âbidîn, 
Mecmtfatü’r-resâ’il, I, 176) teorik bir gö¬ 
rüş düzeyinde kalmıştır. 

d) Ücret. İşçiye çalışması karşılığı veri¬ 
len ivaz olup özellikle işçi yönünden iş ak¬ 
dinin en önemli unsurudur. Para ve pa¬ 
rayla ölçülmesi mümkün her mal ve men¬ 
faat ücret olarak kararlaştırılabilir. Üc¬ 
retin mütekavvim bir mal olması, ayrıca 
sonradan tarafları bir anlaşmazlığa ve 
mağduriyete düşürmeyecek ölçüde açık 
ve bilinir olması da şart koşulmuştur. Bu 
sebepledir ki ücretin tamamen veya kıs¬ 
men bilinmezliği sonucunu doğuran, do¬ 
layısıyla işçinin mağduriyetine yol açan 
ücret tayin ve tesbit usulleri benimsen¬ 
memiş, “Kim bir işçi çalıştırırsa ona üc¬ 
retini bildirsin” (BeyhakI, IV, 120) hadisiyle 
getirilen ücretin belirliliği esası doktrin¬ 
de titizlikle takip edilmiştir. Ücretin ye¬ 
me içme, üretimden veya kazançtan bir 
pay şeklinde tayin edilmesi halinde iş ak¬ 
dinin câiz olup olmadığı konusundaki gö¬ 
rüş farklılıkları bu hassasiyetten kaynak¬ 
lanmaktadır. 

2. Hükümleri, a) İşçinin Borçlan. İşçi¬ 
nin en başta gelen borcu iş akdiyle üst¬ 
lendiği işi ifa etmesidir. Ecîr-i hâs akid sü¬ 
resince iş veren için çalışacağından ve bu 
süre zarfında iş gücünü iş verenin emri¬ 
ne tahsis edeceğinden işi ifada şahsının 
büyük önemi vardır, bundan dolayı işi şah¬ 
sen ifa etmek zorundadır. Ecîr-i müşte¬ 
rek istihdamında ise akid belli bir işin ifa¬ 
sı üzerine kurulduğundan işçinin şahsı 
ikinci derecede önemlidir. Bununla bir¬ 
likte iş veren, ecîr-i müştereke işi bizzat 
yapmasını şart koşmuşsa veya örf ve du¬ 
rum icabı bu anlaşılıyorsa bu grup işçiler 
de işi şahsen ifa etmek zorundadırlar. 

385 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimin 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 






İCÂRE 


İşçi üstlendiği işi ifada gerekli özen ve 
hassasiyeti göstermek, meşru ihtiyaçla¬ 
rı hariç iş süresince sürekli çalışmak ve 
ifayı zamanında tamamlamak zorunda¬ 
dır. İşçinin işi ifa esnasında göstermek 
mecburiyetinde olduğu dikkat ve itinanın 
ölçüsü hukuktan, akidden ve ayrıca o tür 
işlerde insanlar arasında hâkim örf ve 
âdetten doğan esaslardır. Hadiste, “Mu¬ 
hakkak ki Allah Teâlâ sizden birinizin yap¬ 
tığı işi sağlam yapmasından hoşnut olur" 
(Süyûtî, I, 354) denilmiştir. İşçinin iş saat¬ 
leri içinde sadece işiyle meşgul olması, iş 
verenin bilgi ve tâlimatına aykırı şekilde 
başka işlerle uğraşmaması gerekir. Çün¬ 
kü işçi, iş saatleri içindeki çalışmasını iş 
verene ücret karşılığı satmış olup bu sü¬ 
re içinde başka işlerle meşgul olması iş 
verenin malından hırsızlık etmesi demek¬ 
tir. Ancak işçi, iş saatleri içinde yeme iç¬ 
me gibi tabii ihtiyaçları ile farz namazları 
ve cuma namazını ifa için işine ara vere¬ 
bilir. Fakat nâfile namazla meşgul ola¬ 
maz, cuma namazı için çok uzak mescid- 
lere gidemez. İşçi iş verenin denetimine 
katlanmak, akdin yapısını bozmayan ve 
işçiye ilâve bir yük getirmeyen emir ve ta¬ 
limatlarına uymak zorundadır. Çünkü iş 
veren, işçinin iş süresince sarfedeceği 
emeğin mâliki durumunda olup bu eme¬ 
ğin nasıl sarfedileceğine karar verme 
hakkına sahiptir. 

İşçi uhdesine verilmiş alet, malzeme ve 
eşyanın bakım ve muhafazasından so¬ 
rumlu olup kasıt ve kusuru halinde sebep 
olduğu zararı tazmin eder. Ayrıca işçinin 
akidde kararlaştırılan hususlara, örf ve 
âdetten doğan ölçülere, iş verenin dinen 
ve hukuken geçerli emir ve şartlarına ay¬ 
kırı davranması da hukukî sorumluluğu¬ 
nu gerektirir ve bu tür davranışla sebep 
olduğu zararı ödemesi gerekir. Kural bu 
olmakla birlikte ecîr-i müşterekin hukukî 
sorumluluğu doktrinde biraz daha ağır¬ 
laştırılarak kasıt, ihmal ve kusurlu fiiliyle 
sebep olduğu zararı ödemesinin yanı sı¬ 
ra kasıt ve kusuru bulunmasa bile kendi 
fiili sonucu meydana gelen telef ve ha¬ 
sarı ödemesi hükmü getirilmiştir. Ayrıca 
Hulefâ-yi Râşidîn’in, esnaf ve sanatkâr¬ 
ları müşterinin malını telef ve zayi etme¬ 
leri halinde tazminle sorumlu tutmaların¬ 
dan hareketle bazı Hanefî hukukçuları, 
iş verenin malının kasıt ve kusurun bu¬ 
lunmadığı, hâricî fakat sakınılması müm¬ 
kün bir olay sonucu zayi olması durumun¬ 
da da ecîr-i müştereki tazminle sorumlu 
tutmuşlardır. Meselâ esnaf ve sanatkâr¬ 
lar, müşteriye ait malın kendi fiilleri veya 
üçüncü şahısların fiilleri sonucu zayi ol¬ 
ması halinde ittifakla, bu malın dükkâ- 
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nından çalınması, dükkânla birlikte yan¬ 
ması, kaybolması gibi hâricî fakat önle¬ 
nebilir olaylar sonucu zayi olması halin¬ 
de ise Ebû Yûsuf ve Muhammed’e göre 
müşterinin malını tazmin ederler. Ebû 
Hanîfe bu ikinci durumda malın tazmin 
edilmeyeceği görüşündedir. Ancak son¬ 
raki dönem Hanefî hukukçuları, iki farklı 
görüşü telif edip tarafların zarara yarı ya¬ 
rıya katlanması çözümünü getirmişler¬ 
dir. Meceüe’nin de esas aldığı (md. 611) 
Ebû Hanîfe'nin bu görüşü, genel sorum¬ 
luluk ilkelerine daha uygunsa da Ebû Yû¬ 
suf ve Muhammed’in görüşü İçtimaî şart¬ 
ların değişmesi sonucu müşterilerin ma¬ 
lının korunması, esnaf ve sanatkârların 
daha dikkatli olmaya zorlanması yönün¬ 
de alınmış bir tedbir mahiyetindedir. Öte 
yandan doktrinde temas edilen, ecîr-i 
müşterekin çalıştırdığı işçilerinin verdiği 
zararlardan dolayı iş sahibine karşı so¬ 
rumluluğu, modern hukuktaki yardımcı 
kişilerin fiilinden sorumluluk veya “kusur¬ 
suz sorumluluk" telakkisinin bir örneği 
olması yönüyle önem taşır. 

İslâm hukukunda hastalıkların tedavisi 
ve yapılan tıbbî müdahaleler, icâre akdi 
çerçevesinde ve ücret karşılığı görülen 
işler grubunda ele alınmakla birlikte ko¬ 
nunun insan olması, tedavinin ve tıbbî 
müdahalenin hem âciliyeti ve önemi hem 
de muhtemel sonuçlarını önceden kesti- 
rebilmenin, ayrıca fiille zarar arasında se¬ 
bep-sonuç bağını kurabilmenin zorluğu 
sebebiyle doktrinde doktor, dişçi, ebe, 
sünnetçi gibi sağlık personelinin verdik¬ 
leri hizmetten doğan hukukî-malî sorum¬ 
luluğu daha farklı boyutta ele alınmış ve 
fiilden doğan genel sorumluluk prensip¬ 
lerinden burada ayrılma gereği duyul¬ 
muştur. Bu kişilerin bir bakıma müctehid 
ve kadılara benzediği, mesleğinde bilgili 
ve ehliyetli olmaları, uyguladıkları tedavi 
yönteminin ve tıbbî müdahalenin mûtat 
ölçüleri aşmaması, hastanın ve yetkilile¬ 
rin izninin önceden alınmış olması kay- 
dıyla fiillerinden doğan zarardan sorumlu 
olmayacakları görüşü hâkim olmuştur. 
Buna karşılık ilgili hadisten de hareketle 
(İbn Mace,“Tıb”, 16-, Ebû Dâvûd“Diyât’’, 
25) bunlardan bilgisiz ve ehliyetsiz kim¬ 
selerin hastalarına verdiği zararı tazmin 
etmeleri istenir. 

Hanefîler dahil İslâm hukukçularının 
çoğunluğu, işçinin doktrinde belirlenen 
tazmin sorumluluğunu önemli ölçüde ge¬ 
nişleten veya azaltan her türlü ön anlaş¬ 
mayı ve şartı akdin muktezâsına aykırı 
kabul edip geçersiz sayarken bazı Han- 
beiî fakihleri, sorumluluk hukukunu kıs¬ 
men tâdil edilen bu tür şartları tarafların 


akid ve şart hürriyeti çerçevesinde göre¬ 
rek geçerli sayma temayülündedir. Ancak 
akidden doğan hak ve borçların özünü ze¬ 
deleyen şartların, meselâ her türlü zarar¬ 
dan sorumlu olmayı veya hiç sorumlu ol¬ 
mamayı içeren ön anlaşmaların geçer¬ 
sizliğinde fakihier görüş birliği içindedir. 
Bu sebeple de doktorun doğacak hiçbir 
zarardan sorumlu olmayacağı veya her 
zarardan sorumluluğu, çobanın hayvan¬ 
lara hâricî sebeple meydana gelecek za¬ 
rardan sorumlu tutulması gibi şartlar 
geçersiz görülüp tarafların beklenmedik 
mağduriyeti veya güçsüz ve bilgisiz tara¬ 
fın istismarı önlenmek istenmiştir. 

b) İş Verenin Borçları. İş verenin en 
başta gelen borcu işçinin ücretini öde¬ 
mektir. Hz. Peygamber, “İşçiye ücretini 
alnının teri kurumadan veriniz” (Heyse- 
mî, IV, 97) buyurmuş, işçiyi çalıştırıp da 
ücretini ödemeyen kimselerin kıyamet 
gününde karşılarında Allah’ı bulacakları¬ 
nı haber vermiştir (Buhârî, “îcâre”, 10). 
Ücretin kural olarak işin ifasının ardın¬ 
dan ödenmesi gerekir; bununla birlikte 
peşin verilmesi yönünde yapılacak anlaş¬ 
ma da geçerlidir. Ayrıca işçi akid konusu 
işi yapmaya hazır olur da iş veren özürsüz 
olarak onu işe başlatmazsa ve bu şekilde 
akid süresi dolarsa hükmen ifa ve teslim 
gerçekleşmiş olup işçiye kararlaştırılan 
ücretin ödenmesi gerekir. İşçi işi kısmen 
ifa etmişse ve bu kısmî ifa iş veren açısın¬ 
dan yararlı ise buna tekabül eden ücret 
de ödenmelidir. 

İş verenin bir diğer borcu işi ehil olana 
vermesidir. Bu daha ziyade iş verenin 
devlet olması halinde devlet işlerinde 
istihdam edilecek personelin seçiminde 
önem arzeder. Nitekim Kur’ân-ı Kerîm’- 
de, Hz. Şuayb’ın yanında işçi olarak çalı¬ 
şan Hz. Mûsâ “güçlü ve güvenilir” olarak 
tavsif edilmiş (el-Kasas 28/26), böylece 
işçinin ahlâkî yetişkinliğinin yanı sıra eh¬ 
liyet ve liyakatli olması gereğine de işaret 
edilmiştir. Resûl-i Ekrem de, “Daha ehil 
ve liyakatlisi varken yakınlık sebebiyle bir 
başkasını tercih ve istihdam eden kimse 
Allah’a, resulüne ve bütün müslümanla- 
ra karşı hainlik etmiş olur” demiştir (İbn 
Hacer, II, 233). 

İşçinin temel hak ve özgürlüklerinin ko¬ 
runması da iş verenin aslî borç ve sorum¬ 
luluklarından biridir. Bunlar arasında iş¬ 
çinin dinî yükümlülüklerini yerine getir¬ 
mek, meselâ müslüman işçi farz namaz¬ 
ları, cuma namazını kılmak, ramazan oru¬ 
cunu tutmak, diğer din mensuplan kendi 
dinlerine göre ibadet etmek istediğinde 
iş verenin buna engel olmaması, ayrıca 
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imkân hazırlaması gerekir. Bunun yanın¬ 
da iş verenin kanun, akid ve örften kay¬ 
naklanan birtakım borçları da söz konu¬ 
su edilebilir. İslâm dininin beşerî münase¬ 
betlerde hâkim kıldığı esaslar ışığında iş 
verenin işçiye gücünün üstünde yük yük¬ 
lememesi, şahsiyetine saygı göstermesi, 
adaletle ve hakkaniyetle davranması gibi 
borçları da söz konusudur. 

c) İşçi Hakları. İşçi haklarının başında 
ücret hakkı ve bu hakkın korunması gelir, 
ücretin hukukî değere sahip bir mal olma¬ 
sı ile tarafları anlaşmazlığa sürüklemeye¬ 
cek ölçüde bilinir ve belirli olması şartları 
ilk planda işçinin ücret hakkını korumak¬ 
tadır. Ayrıca işçi, ücretini alıncaya kadar 
elindeki iş verene ait malı hapsederek 
vermekten imtinâ edebilir. Hapis hakkı 
işçinin ücret alacağına bir teminat olmak¬ 
ta, iş verenin iflâsı ve ölümü halinde ücret 
alacağına diğer alacaklara göre bir önce¬ 
lik vermektedir. İş akdinin süre üzerine 
kurulduğu durumlarda işin ifası mümkün 
ve işçi de çalışmaya hazır olduğu halde iş 
veren haksız ve özürsüz olarak işçiyi işe 
başlatmamışsa veya ifayı kabulden kaçın¬ 
mışsa bu durum işçinin ücret alacağını 
etkilemez. İş akdi herhangi bir sebeple 
feshedilir de işçi bu arada akid konusu işi 
kısmen veya tamamen ifa etmiş bulunur¬ 
sa iş veren akdin fesadını ileri sürerek üc¬ 
ret ödemekten imtinâ edemez. Bu du¬ 
rumda işçinin çalışmasının rayiç değeri 
(ecr-i misi) tesbit edilerek ödenir. Bu se¬ 
beple doktrinde benimsenen ecr-i misi 
müessesesi, işçinin çalışmasını değerlen¬ 
dirmede ve ücret alacağını korumada ile¬ 
ri bir adım teşkil etmiştir. 

Ücret olarak kararlaştırılan paranın açık 
değer kaybına uğraması halinde iş vere¬ 
nin ödemede paranın eski satmalıma gü¬ 
cünü koruyucu bir artış yapması gerekli¬ 
dir. Paranın değerinde zamanla ciddi öl¬ 
çüde azalma olduğunda iş verenin akdin 
başlangıcındaki miktarda ücret ödemek¬ 
te ısrar etmesi, gerek iyi niyet kurallarıyla 
gerekse akidde karşılıklar arasında den¬ 
ge bulunması esasıyla bağdaşmaz. İslâm 
hukukçularının akdî ilişkiler konusunda 
ortaya koydukları genel tavrın sonucu 
olan bu yaklaşım, enflasyon sebebiyle 
işçi-iş veren münasebetinin bir iş kavga¬ 
sı halini almasını ve bundan doğabilecek 
haksızlıkları önleyici bir tedbir görünü¬ 
mündedir. İşçi ücreti her ne kadar karşı¬ 
lıklı anlaşma ile tesbit edilmekte ve işçi¬ 
nin hâsıl edeceği menfaat esas alınarak 
ödenmekte ise de işçi ücretleri için belli 
bir tabanın (asgari ücret) tesbit edilmesi, 
âdil ve doyurucu bir ücret sisteminin ku¬ 


rulması İslâm hukukunun prensipleri açı¬ 
sından gerekli olduğu gibi sosyal devlet 
ve hukuk devleti olmanın da tabii icapla- 
rmdandır. 

İş süresi ve iş güvenliği yönünden işçi¬ 
nin korunması, işçiye gücünün üzerinde 
yükyüklenilmemesi, işçinin temel hak ve 
hürriyetlerinin korunması da onun başta 
gelen haklarındandır. Klasik dönem İslâm 
hukukçuları sürekli işçilere haftalık, yıllık 
ücretli izin hakkı tanınması gerektiğine 
işaret etmişler, başta şahsiyet hakkı ol¬ 
mak üzere temel haklarının korunması 
ve onun toplumun herkesle eşit haklara 
sahip bir üyesi olarak görülmesi konusu¬ 
na ayrı bir özen göstermişlerdir. Bu cüm¬ 
leden olarak işçilerin işyerinde temel dinî 
ödevlerini yerine getirebilecek zaman ve 
imkâna sahip olması, hasta, hamile, lohu- 
sa, sakat gibi özel durumları olan işçilere 
birtakım hak ve ayrıcalıklar tanınması, iş¬ 
çilerin mal, can, din, akıl ve ırz güvenlik¬ 
lerinin sağlanması, tabii, İçtimaî ve me¬ 
denî ihtiyaçlarının karşılanması en başta 
gelen işçi haklarından, aynı zamanda iş 
verenin de temel vazifelerinden görül¬ 
müştür. 

d) İş Verenin Hakları. İşveren, işçinin 
akid süresince harcayacağı emeğin mâli¬ 
ki bulunduğundan iş hayatını ve çalışma 
şartlarını dilediği şekilde düzenleyebilir. 
Fakat bunda iş akdinin yapısını ve daha 
önce kurulmuş bulunan dengesini koru¬ 
ması ve işçiye sağladığı hakların özüne 
dokunmaması gerekir. İşin, işverenin is¬ 
tediği tarz ve zamanda ifa edilmesi işçi¬ 
nin borcu olduğu kadar iş verenin de en 
tabii hakkıdır. İslâm hukukçularının ko¬ 
nuya ilişkin görüş ve önerileri bir bütün 
halinde değerlendirildiğinde, sadece iş¬ 
çinin değil akdin iki tarafının da hukuku¬ 
nu koruyucu tedbirlerin alınmak istendi¬ 
ği, sermayenin veya emeğin örgütlenme¬ 
sinin diğer taraf üzerinde ağır baskı ku¬ 
rup haksız kazanç sağlamasının önlenme¬ 
ye çalışıldığı görülür. Literatürde devletin 
aktif rolünden ve sosyal ödevlerinden söz 
edilmesi de tarafların hakları arasında 
denge kurulmasının gereğine ve işçi-iş 
veren ilişkisinin barbarca bir hayat müca¬ 
delesine dönüşmesinin muhtemel tehli¬ 
kelerine vurgu olarak anlaşılmalıdır. 

3. Sona Ermesi. İş akdi de kira akdi gibi 
bağlayıcı bir akiddir. İş akdinin muhayyer¬ 
lik şartına bağlanması genellikle kabul 
edilmiş olup bu hakkın kullanılmasıyla 
akid kendiliğinden sona erer. Aynı şekil¬ 
de iş akdi tarafların karşılıklı olarak anlaş¬ 
ması, akid süresinin dolması veya akid ko¬ 
nusu işin ifa edilmesiyle de tabii olarak 


son bulur. İslâm hukukçuları, ecîr-i hâs¬ 
sın vefatı halinde iş akdinin kendiliğinden 
sona ereceğinde müttefik oldukları halde 
ecîr-i müşterekin ve iş verenin vefatı du¬ 
rumunda akdin sona erip ermeyeceği ko¬ 
nusunda farklı görüştedirler. Hanefîler’e 
ve İbn Hazma göre gerek iş verenin ge¬ 
rekse ecîr-i müşterekin vefatı halinde iş 
akdi kendiliğinden son bulur, çoğunluğa 
göre ise bu durum iş akdini etkilemez. Ta¬ 
raflar arasındaki ihtilâf, menfaatin mal 
sayılıp sayılmamasından ve dolayısıyla 
menfaate mirasçı olunup olunamayaca¬ 
ğından kaynaklanmaktadır. 

İş akdinin ayıp sebebiyle feshedilebile¬ 
ceğinde İslâm hukukçuları müttefiktir. 
Fakat neyin ayıp sayılacağında, aybın mev¬ 
cudiyeti halinde akdin feshedilebilir mi 
yoksa münfesih mi olduğu hususunda 
değişik görüşler vardır. Literatürde özür 
tabir edilen mazeretlere gelince, iş akdi 
Hanefîler’e ve İbn Hazm’a göre özür sebe¬ 
biyle de feshedilebilir, fakihlerin çoğunlu¬ 
ğuna göre ise feshedilemez. Ayıp, akid- 
den beklenen menfaati tamamen veya 
kısmen yok eden sebeptir. Özür ise akde 
devam edilmesi halinde taraflardan biri¬ 
nin akidle üstlenmediği bir zarara uğra¬ 
ması sonucunu doğuracak ârızî gelişme¬ 
lerdir. Meselâ işçi -tartışmalı olmakla bir¬ 
likte- bulûğa erince, işe devam etmesi 
halinde önceden tahmin edemediği bir 
zararla karşılaşması söz konusu olduğun¬ 
da veya ücretin ayıplı ve eksik ödenmesi 
durumunda mevcut iş akdini feshedebi¬ 
lir. Aynı şekilde iş veren de işçinin kötü 
ifası, hıyaneti, verimsizliği, devamsızlığı, 
ifanın imkânsızlaşması ve akde devamın 
iş verene karşılıksız bir zararı doğurması 
halinde mevcut iş akdini feshedebilir. Öy¬ 
le anlaşılıyor ki Hanefîler, zarar ve zararın 
izâlesini esas alarak akde bağlılıktan ay¬ 
rılmayı meşru kılacak ölçüde bir zararın 
vukuu halinde mevcut iş akdinin feshine 
imkân tanımışlardır. Cumhur ise daha çok 
akde bağlılık prensibini esas alarak akid 
konusu menfaatin ve akidden güdülen 
gayenin tamamen veya kısmen yok olma¬ 
sı durumunda böyle bir feshi mümkün 
görmüştür. Fesihte takip edilecek usul 
kira akdinde olduğu gibidir. Akid konusu¬ 
nun tamamen yok olması halinde iş akdi 
kendiliğinden sona erer. Buna karşılık 
akid konusunun kısmen yok olması veya 
mazeretlerin mevcudiyeti durumunda 
feshin karşı tarafın huzurunda ve mah¬ 
keme mârifetiyle gerçekleşmesi gerekir. 
İş akdinin herhangi bir sebeple son bul¬ 
ması halinde her iki taraf da elinde karşı¬ 
lıksız kalan mal veya ücreti diğer tarafa 
iade eder. 
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İM Alİ Bardakoğlu 

İCÂRE-İ VÂHİDE 

( o ) 

Vakıf akarların kısa süreli 
ve bir defaya mahsus 
kiraya verilmesi anlamında terim. ^ 

Sözlükte “tek kira bedeli” yahut “bir de¬ 
faya mahsus yapılan kira akdi” anlamına 
gelen bu tabir, vakıf hukukunda “çatılı 
(müsakkafât) ve çatısız (müstegallât) vakıf 
akarların ay ve yıl gibi belli bir süre tayin 
edilerek mütevellisi tarafından kiralan¬ 
ması” demektir. Bu şekilde kiraya verilen 
vakıf mallara “icâre-i vâhideli akârât-ı 
mevküfe” (icâre-i vâhideli vakıf) denilir. Va¬ 
kıf mallar, işletilmeleri itibariyle üç ana 
bölüme ayrılmakta olup icâreteynli ve 
mukâtaalı vakıflar uzun süreli, icâre-i vâ¬ 
hideli vakıflar ise kısa süreli kira akdiyle 
işletilen vakıflar grubunu teşkil eder. Yani 
icâre-i vâhideli vakıflar icâreteynli ve mu- 
kâtaalı vakıflar dışında kalan, bu vakıflar¬ 
daki tedavül ve intikal özelliğini taşıma¬ 
yan, normal kira akdiyle kiraya verilen va¬ 
kıflardır. İcâre-i vâhideli vakıflar hakkın- 
daki hükümler, vakıf hukukunun ana ko¬ 
nularından biri olması sebebiyle fıkıh ki¬ 
taplarının “Kitâbü’l-Vakf”, kira akdinin bir 
türünü teşkil etmesi yönüyle de “Kitâ- 
bü’l-İcâre” bölümünde incelendiği gibi va¬ 
kıf hukukuna dair kitapların “vakfın icâ- 
resi" bahsinde de ele alınır. 

Hükümleri. İcâre-i vâhideli vakıflarda 
kiralayan mütevellidir; vakfın mütevellisi 
bulunmadığı yahut bulunup da vakfa ya¬ 
rarlı olanı tercih etmediği takdirde bu gö¬ 
revi hâkim üstlenir. Vakıftan faydalanan¬ 
ların vakıf malları kiraya verip veremeye¬ 
ceği ise tartışmalıdır (Ali Haydar, Tertî- 
bü’s-sunûf, md. 922-927). İslâm hukukçu¬ 
ları, icâre-i vâhideli vakıflarda kira bede¬ 
linin ecr-i mislden daha düşük olmama¬ 
sı gerektiği konusunda görüş birliği için¬ 
dedir. Hanefî hukukçularına göre vakıf 
malların kira bedeli noksân-ı fâhiş ile ecr-i 


mislden aşağı ise kira akdi fâsid olur. Bu 
durumda kiracıya bedeli ecr-i misi mik¬ 
tarına yükseltmesi imkânı tanınır, buna 
yanaşmadığı takdirde mütevelli kira ak¬ 
dini iptal etmelidir. İcâre-i vâhide yapıl¬ 
dıktan sonra kira bedelinin artması yahut 
eksilmesi durumunda farklı görüşler ileri 
sürülmüştür. Kira bedelinin aşağıya düş¬ 
mesi halinde kiracı icâre-i vâhideyi fes¬ 
hetme hakkına sahip değildir. Kira bede¬ 
linin akid esnasında tesbit edilene nisbet- 
le açık bir şekilde artması durumunda ise 
Hanefî hukukçularının çoğunluğu ve Os¬ 
manlI uygulamasında tercih edilen görü¬ 
şe göre kira bedellerindeki aşırı yükselme 
akdin fesih sebebini teşkil eder ve artış 
anındaki ecr-i misle göre akid yenilenir 
(İstanbul Şer'iyye Sicilleri Arşivi, Evkâf-ı 
Hümâyun, nr. 2, s. 204-205). 

İcâre-i vâhidenin en belirgin özelliği ki¬ 
ra akdindeki muayyen ve kısa süre olup 
bu yönüyle belirsiz veya uzun süreli olan 
diğer vakıflardan ayrılır (bk. HİKR). İslâm 
hukuk doktrininde kira akdinde sürenin 
belirli olması üzerinde önemle durulursa 
da kira süresi için alt veya üst sınırdan ku¬ 
ral olarak söz edilmez. Ancak hazine ve 
yetim malı gibi vakıf mallarının kiralan¬ 
masında âzami süre sınırlaması getirile¬ 
rek bu tür malların suistimallere karşı ko¬ 
runması cihetine gidilmiştir. Belirli ve kı¬ 
sa olan bu kira süresinin ne kadar olacağı 
hususu İslâm hukukçuları arasında tar¬ 
tışmalı bir konudur ve değişen şartlar 
karşısında farklı süreler tavsiye edilmiş¬ 
tir. Kınalızâde tarafından sekize kadar çı¬ 
karılan bu görüşler arasında uygulamada 
en yaygın olanı çiftlik ve arazi gibi vakıf 
malların üç, ev ve dükkân gibi vakıf mal¬ 
ların ise bir yıl müddetle kiraya verilme¬ 
sidir. Hâkim kararıyla bu sürenin daha da 
uzatılması mümkündür (Risale fiba'zi ah- 
kâmi’l-eukâf, vr. 26-28). Hukukî düzenle¬ 
melerde de aynı esas tekrarlanmıştır, 
îcâr-ı akar nizâmnâmelerinde, “İcâre-i 
vâhideli olan vakıf akarlar üç seneden zi¬ 
yade müddet ile icar olunamaz” hükmü 
yer almaktadır (15 Nisan 1290 tarihli îcâr-ı 
Akar Nizâmnâmesi, md. 7; Düstur, Birinci 
tertip, III, 512; 5 Nisan 1298 tarihli îcâr-ı 
Akar Nizâmnâmesi, md. 7; Düstur, Birinci 
tertip, zeyil, III, 21 vd.; 7 Nisan 1341 tarihli 
Evkaf Bütçe Kanunu, md. 5; Resmî Ceride, 
14 Nisan 1341). Bu hükmün en önemli is¬ 
tisnası, vakfeden tarafından kira süresiy¬ 
le ilgili herhangi bir belirlemenin yapılma¬ 
sıdır. Bu takdirde vakfedenin bu kaydına 
uyulur, çünkü vakıf hukukunda vakfede¬ 
nin şartı şâriin nassı gibi bağlayıcı sayıl¬ 
mıştır. 
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İcâre-i vâhideli vakıflarda kira süresinin 
sona ermesiyle veya kiracının vefatıyla ki¬ 
ra akdi de sona erer. Kiracının, kiralanan 
üzerinde hayatı boyunca tasarruf hakkı 
olması ve ölümünden sonra bu hakkın ev¬ 
lâdına intikal etmesi gibi hükümler icâre-i 
vâhideli vakıflarda geçerli olmaz. Kira sü¬ 
resi sona erince vakıf mütevellisi kirala¬ 
nanı aynı kiracıya da başkasına da kiraya 
verebilir. Eski kiracının yeni akid için ön¬ 
celik hakkı mevcut değildir. İcâre-i vâhi¬ 
deli vakıflarda intikal câiz olmadığı gibi 
ferâğ da câiz değildir. Bu çeşit vakıflar 
mahlûl da olmaz. Ancak şartları tahakkuk 
ettiği takdirde icâre-i vâhideli vakıflar icâ- 
reteynli yahutmukâtaalı vakıflar haline 
getirilebilir. Bu durumda ferâğ, intikal ve 
mahlûliyet hükümleri bunlarda da câri 
olur. Bu arada Hanefî hukukçuları, diğer 
mallardan farklı olarak vakıf mallarında 
mütevellinin vefatıyla kira akdinin sona 
ermeyeceğini kabul etmişlerse de îcâr-ı 
akar nizâmnâmelerinde, mütevellinin ölü¬ 
münü fesih sebebi kabul eden Şâfiîler’in 
görüşü esas alınmıştır (1299 tarihli îcâr-ı 
Akar Nizâmnâmesi, md. 17). 

Çeşitleri. Osmanlı Devleti’nin son döne¬ 
minde kanunlaşan 1331 (1913) tarihli İn- 
tikâlât Kânûn-ı Muvakkati ile icâre-i vâhi¬ 
deli vakıflar iki gruba ayrılmıştır. Birinci¬ 
si, üç yıldan fazla süre ile kiraya verilme¬ 
si câiz görülmeyen, ferâğ ve intikal gibi 
muamelelerin câri olmadığı, vakfedenin 
şartlarına göre idare edilen vakıflardır. 
Yukarıda hükümleri özetlenen icâre-i vâ¬ 
hideli vakıflar bu grubu teşkil eder. İkin¬ 
cisi, aynı kanunun “icâre-i vâhide-i kadî- 
meli vakıflar” dediği vakıf mallardır. Bu 
uygulamanın esası ve menşei şudur: Vak¬ 
fedenler icâreteyn muamelesinden bîzar 
olmuşlar ve vakıf senedinde kurdukları 
vakıfların icâreteyne tahvil edilmemesi 
yönünde şartlar koşmuşlardır. Ancak bu 
icâreteyne tahvili yasaklanan vakıflar ha¬ 
rap hale gelince vakfedenin şartına uyu¬ 
larak icâreteyne tahvil edilmemişse de 
süre belirtilmeden kiralanmış, intikal ve 
ferâğ muamelelerine cevaz verilmiştir. 
Aslında icâre-i vâhideli olduğu halde sü¬ 
resiz kiraya verilen, tedavül kabiliyeti ta¬ 
nınan ve 1331 (1913) tarihli kanunla da 
tevsî‘-i intikâl hükümlerine tâbi tutulan 
vakıflara “icâre-i vâhide-i kadîmeli” vakıf¬ 
lar denmiştir. Ancak dönemin önde gelen 
hukukçusu Ali Haydar Efendi’nin de be¬ 
lirttiği gibi bu muamele tarzının İslâm hu¬ 
kukunda hâkim görüşe ve geleneksel tea¬ 
müle aykırı olduğu açıktır (Tavzîhu’l-müş- 
kilât, s. 107-111). 2762 sayılı Vakıflar Ka¬ 
nunu her iki türlü icâre-i vâhideli vakıfları 
tasfiye yönünde hükümler getirmiştir. 
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Biri peşin, diğeri veresiye olmak üzere 
vakıf akarlarda uygulanan 
çift kira bedelli 

uzun süreli kira akdi. ^ 

Sözlükte “çifte kiralama veya iki kira 
bedeli” anlamına gelen icâreteyn vakıf 
hukukunda, vakıf olan bir akarın gerçek 
kıymetine yakın veya eşit peşin kira bedeli 
(icâre-i muaccele) ve buna ilâve olarak her 
ayyahutyıl sonunda ödenecek veresiye 
kira bedeli (icâre-i müeccele) karşılığında 
kiraya verilmesi muamelesine denir. Böy¬ 
le çift kira bedeli ile kiraya verilen vakıf 
mallara “icâreteynli vakıflar, icâreteynli 
akârât-ı mevküfe, icâreteynli müsakka¬ 
fât ve müstegallât-ı mevküfe” adı verilir. 
En önemli özelliği, ferâğ ve intikalin câri 
olması şeklinde özetlenebilecek olan bu 
vakıfların ve icâreteyn muamelesinin Os¬ 
manlI Devleti zamanında doğduğu ve ge¬ 
liştiği doğruysa da menşei İslâm huku¬ 
kundaki uzun süreli kiralama uygulama¬ 
sına kadar götürülebilir. 

Menşei ve Gelişmesi. İcâreteynin Os¬ 
manlI uygulamasında ne zaman ortaya 
çıktığı ve genel kabul görmeye başladığı 
konusunda farklı görüşler mevcut olup 
bunların çoğu kaynaklar tarafından doğ- 
rulanmamaktadır. Osmanlı hukukçuları 
da konuyu ayrıntılı biçimde açıklamamış¬ 
lar ve ihdas tarihi hakkında bazan tahmi¬ 
nî bilgilerle yetinmişlerdir. Bir kısmı 1020 
(1611) tarihini icâreteynin başlangıcı ola¬ 
rak gösterirken (Ömer H ilmi, s. 85 vd.; Sıd- 
kî, s. 5 vd.; Ali Himmet Berki, Vakıflar, s. 
34-35) bir kısmı da bunu 1000 (1591) yı¬ 
lından önceye, hatta 941’e (1534) kadar 
çıkarmışlardır (Öztürk, s. 1 10 vd.; Köprü¬ 
lü, XVII1/2 [1952], s. 215 vd ). Bu konuda 


farklı tarihlerin ileri sürülmesinin bir se¬ 
bebi de bazı araştırmacıların icâre-i mu¬ 
accele ve icâre-i müeccele ile icarı icâre- 
teynden farklı mütalaa etmesidir. Halbuki 
icâreteyn, icâre-i muaccele ve icâre-i mü¬ 
eccele demek olup meselâ Meşrebzâde’- 
nin Câmfu'l-icûreteyn adlı kitabında bu¬ 
na dair birçok örneğe rastlanır. Hatta icâ¬ 
reteynli evkafa “icâre-i muaccele ve mü- 
eccelelü evkâf” da denmektedir. 

İcâreteyn usulünün menşeini, Osmanlı 
hukukçusu Kınalızâde Ali Efendi’nin va¬ 
kıfla ilgili risâlesinde de açıkladığı üzere, 
Hanefî hukukçularının belli şekil şartları¬ 
nın gerçekleşmesi halinde cevaz verdik¬ 
leri icâre-i tavîle (uzun süreli kira akdi) teş¬ 
kil etmektedir. Nitekim 1280 Tarihli Ev¬ 
kaf Nizâmnâmesi de icâreteynle alâkalı 
hükümleri “İcâre-i Tavîle” başlığı altında 
incelemiştir (bend 38). Gerçekten hâkimin 
kararı alınmak ve zaruret bulunmak kay- 
dıyla Hanefî hukukçularının “icâre-i tavî- 
le-i resmiyye” adı altında fıkıh kitapların¬ 
da inceledikleri bu uzun süreli kira akdi 
icâreteyne kaynaklık etmiştir. Hanefî hu¬ 
kukçuları Muhammed b. FazI, Ebû Ca’fer 
el-Hinduvânî ve Muhammed b. İbrâhim 
el-Meydânî’nin belirttiğine göre müte¬ 
velli, birden fazla kira akdini peşpeşe ve 
aynı mecliste “uküd-ı müteaddide-i mü¬ 
teradife” şeklinde yapabilir. Bu takdirde 
ilk akid o anda geçerlilik kazanırken diğer 
akidler ileri bir tarihe izâfe edilen kira ak¬ 
di (icâre-i muzâfe) haline gelmiş olur. An¬ 
cak vakıf malların yararını gözetmek ve 
uzun süreli akdin sakıncalarını ortadan 
kaldırmak için bu arada bazı şartlara da 
riayet edilir. Meselâ otuz yıllık bir kira ak¬ 
di yapılacaksa ilk yirmi dokuz yıl karşılığın¬ 
da her yıl için meselâ 5 dirhem kira be¬ 
deli tesbit edilir ve son yıl için tesbit edi¬ 
len 500 dinarlık kira bedeli muaccel ola¬ 
rak tahsil edilir. Muaccel olarak tahsil edi¬ 
len 500 dinara Osmanlı uygulamasında 
“icâre-i muaccele” ve 5 dirheme de “icâ¬ 
re-i müeccele” denmiştir. İcâreteynin bu 
uygulamadan tek farkı bazı şekil şartla¬ 
rıdır (Kınalızâde Ali Çelebi, vr. 22-29). 

Osmanlı Devleti’nin ilk yıllarında, uygu¬ 
laması milâdî X. yüzyıla dayanan bu icâ¬ 
re-i tavîleye fazla itibar edilmemiştir. Hat¬ 
ta Buhâri şârihi Şemseddin el-Kirmânî 
bu çeşit akidlerin iptali yolunda fetva ver¬ 
miştir. Ancak Molla Gürânî’nin ücret-i 
muaccele ve müecceleyle bir vakıf malın 
kiraya verilmesine fetva vermesi mesele¬ 
ye farklı bakanların olduğunu da göster¬ 
mektedir (ilmiye Salnamesi, s. 335). Ka- 
nûnî Sultan Süleyman devrine kadar va¬ 
kıfların büyük çoğunluğunun icâre-i vâ- 
hide yoluyla işletildiği bilinmektedir. An- 
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cak özellikle Kanunî Sultan Süleyman za¬ 
manında İstanbul, bilâd-ı selâse (Galata, 
Eyüp ve Üsküdar), Rumeli ve Anadolu'nun 
büyük şehirlerinde meydana gelen yan¬ 
gınlar vb. âfetler sebebiyle vakıf hayrata 
gelir getiren dükkân ve evlerin çoğunlu¬ 
ğu yanmış ve harap olmuş, vakıf bütçe¬ 
lerinin de bu harap akarları tamire gücü 
kalmamıştı. İcâre-i vâhide ile kiraya ve¬ 
rilmesi halinde alınacak kira bedeli hem 
vakıf mallarının tamirine yeterli olmuyor¬ 
du, hem de bu usulle vakıf mallarını ki¬ 
ralamaya kimse yanaşmıyordu. Çünkü 
kiracılar, tasarruf hakları devamlı olma¬ 
yan ve kendilerinin vefatı halinde tasar¬ 
ruf hakkı mirasçılarına intikal etmeyecek 
olan vakıf akarlar üzerinde ciddi bir har¬ 
cama yapmak istemiyorlardı. Bu proble¬ 
me çare olmak üzere İslâm hukukçuları 
icâre-i tavîle esasına dayanarak yeni bir 
usul ortaya koydular; buna göre vakıf ev 
veya dükkân harap olur da tamiri için ye¬ 
terli geliri bulunmadığı ve kira bedeline 
mahsûben imar etmek üzere icâre-i vâ¬ 
hide ile kiralamaya tâlip mevcut olmadı¬ 
ğı takdirde vakıf akarlarda tasarruf et¬ 
mek isteyen kiracı, vakıf arsanın veya 
binanın gerçek değerine yakın bir meb¬ 
lağı “icâre-i muaccele" adıyla mütevel¬ 
liye vakfın tamiri gayesiyle verecek ya¬ 
hut bu meblağı vermek yerine vakfı ken¬ 
disi tamir edecektir. Ayrıca her yıl sonun¬ 
da periyodik olarak “icâre-i müeccele" 
adıyla cüz’î bir kira bedeli de ödeye¬ 
cektir. Bu usulle kiralanan vakıf malla¬ 
rın tamir masrafları kiracıya ait olacak, 
mütevellinin izniyle yaptığı inşaatlar vak¬ 
fa teberru sayılacak, ancak kiracılık hak¬ 
kını başkasına ferâğ edebilecek, vefatı 
halinde ise tasarruf hakkı evlâdına inti¬ 
kal edecektir. İki icâreli oluşundan dolayı 
bu tasarruf şekline “icâreteyn” denilecek¬ 
ti ( Düstur ; Birinci tertip, I, 232-233; Ömer 
Hilmi, s. 85-87). Bu görüşün mimarların¬ 
dan olan Kınalızâde Ali Efendi ve diğer 
hukukçulara göre meselenin gerekçele¬ 
rini teşkil eden fıkhî esaslar kısaca şun¬ 
lardır: Evvelâ, “Zaruretler memnû olan 
şeyleri mubah kılar” kuralına göre daha 
önce Hanefî hukukçuları tarafından mü¬ 
dafaa edilen uzun süreli kira akdi vakıf 
mallarda da hâkim kararıyla uygulana¬ 
bilir. İkinci olarak Hanbelî hukukçuları ki¬ 
ra akdinde sürenin uzun olmasına cevaz 
verdiklerinden maslahat icabı bu görüş 
tercih edilebilir. Ayrıca Hanefî mezhebi 
dışındaki İslâm hukukçularının İrak gibi 
savaşla elde edilen memleketlerin müs- 
lümanlara ait vakıf arazi olduğunu ve bu 
toprakların Hz. Ömer tarafından yerli 
ahaliye süresiz kira akdiyle kiralandığını 
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kabul etmeleri bu akdin önemli gerekçe- 
lerindendir. Hatta mîrî arazi mutasarrıf¬ 
larının, süre bilinmediğinden dolayı fâsid 
sayılan uzun süreli bir kira akdine dayan¬ 
maları da bunun misalleri arasında yer 
almaktadır. 1284 (1867) tarihli icâreteyn 
muamelesiyle ilgili mazbata, “eimme-i 
dîn olan müctehidîn-i kirâmın usûl-i vak- 
fiyye hakkında olan re’y ve kavillerinin ih- 
tilâf-ı rahmet ittisâfı mâlûm olarak ...” 
ifadesiyle bu gerekçelere işaret etmek¬ 
tedir (Düstur, Birinci tertip, I, 233). İcâre- 
teynle alâkalı ilk şer'iye sicil kayıtlarında¬ 
ki i'lâm ve hüccetler de bu akdin menşe¬ 
ini teşkil eden icâre-i tavîleye çok benze¬ 
mektedir: “Rebîülevvel gurresinden do¬ 
kuz yıl tamamına varınca uküd-ı müte¬ 
addide ile her sene 420 akçe icâreye ver¬ 
dim ve vakıf için 2000 akçe icâre-i muac- 
celelerin alıp kabzettim ... Evâsıt-ı Rebîü¬ 
levvel 99S (1586)" (İstanbul Şer'iyye Sicil¬ 
leri Arşivi, Evkâf-ı Hümâyun, nr. 4, s. 3-4). 

İcâreteyn muamelesinin yerleşmesine 
şeyhülislâmlığı zamanında karşı çıkan 
Ebüssuûd Efendi, “Zeyd-i hâkim icâre-i 
tavîlede itibarı lâzım gelen bütün kayıt¬ 
ları, şartları itibar ettikten sonra Amr'a 
doksan yıla icâreye verse şer'an câiz olur 
mu? el-Cevâb: Olmaz. Bâtıl-ı mahzdır. Fe¬ 
sih lâzımdır. Bir hâkim ol akdi tecvize ka¬ 
dir değildir” ( Fetâuâ, vr. 283 a ) fetvasıyla 
muhalefetini belirtmesine rağmen bazı 
vakfedenlerin vakfiyelerinde icâreteyn 
usulünü kabul etmelerine de engel ola¬ 
mamıştır (“Barbaros Hayreddin Paşa 
Vakfiyesi", VGMA, Defter, nr. 571, s. 183, 
sıra 68). Daha sonra gelen hukukçular¬ 
dan bazıları Ebüssuûd'un etkisinde kal¬ 
mıştır. Meselâ Şeyhülislâm Zekeriyyâzâ- 
de Yahyâ Efendi’nin fetva emini olan ve 
sonradan kazaskerliğe getirilen Kadri 
Efendi de Yahyâ Efendi’nin icâreteynle 
ilgili hukukî düzenlemelerine karşı çık¬ 
mıştır. Bütün bu aleyhteki görüşler icâ- 
reteynin fâsid bir kira akdi olarak nitelen¬ 
dirilmesinde etkili olmuş (Abdurrahman 
Şeyhîzâde, 1, 757-758) ve icâreteyne izin 
veren fetvalara Ebüssuûd'dan sonra rast- 
lanabilmiştir. İcâreteyn usulünün yerleş¬ 
mesi ve konuyla ilgili hukukî düzenleme¬ 
lerin yapılması ancak Şeyhülislâm Zeke- 
riyyazâde Yahyâ Efendi zamanında ger¬ 
çekleştirilebilmiştir. Bu dönemde hukukî 
düzenlemeler tam olarak yapılmış, icâre¬ 
teyn mutasarrıflarının erkek ve kız evlât¬ 
larına eşit olarak intikal hakkı gibi haklar 
da tanınmıştır (Fetâuâ, vr. 232 vd. ; Kauâ- 
nîn-i Atîka, vr. 62). 

Hukukî Mahiyeti ve Şartları. İcâreteyn 
muamelesi hukukî mahiyeti bakımından 
uzun süreli bir kira akdidir. Ancak bu ak¬ 


din hukukî niteliğinde hukukçular farklı 
görüşlere sahiptir. İcâreteyn akdini sahih 
bir kira akdi olarak kabul edenler bunun 
“müşâhereten îcâr” kabilinden, yani ay 
veya yıl adedi belirtilmeyen, ancak “her 
aylığı yahut her yıllığı şu kadar” şeklinde 
yapılan bir kira akdi olduğunu ileri sürer¬ 
ler. Her süre sonunda kira akdi zımnî ola¬ 
rak yenilenmiş olacaktır (BA, Meclis-i Tan¬ 
zimat Defteri, nr. 5, s. 62-63; Mecelle, md. 
487; Ali Haydar, Dürerü’l-hükkâm,\, 818). 
Bir kısım hukukçular ise feshedilmesi ge¬ 
reken, fakat feshedilmedikçe hukukî so¬ 
nuç doğurmaya devam eden bir kira akdi 
olarak kabul etmişlerdir. Akdin uzun sü¬ 
reli oluşu, icâre-i müeccelenin ecr-i misl- 
den az oluşu ve kiracının ölümüyle kira 
akdinin sona ermesi gerekirken icâreteyn- 
de intikal hakkının tanınması en önemli 
fesad sebepleridir. Bu akid sadece zaru¬ 
ret gereği ve mahkeme kararıyla tashih 
edilebilmektedir (Abdurrahman Şeyhîzâ¬ 
de, 1, 757-758). 

İcâreteyn mutasarrıfının sahip olduğu 
hakkın statüsüne gelince, geniş anlamda 
bunun mülkiyet hakkına benzer sonuçlar 
doğuran bir tasarruf hakkı olduğu söyle¬ 
nebilir. Mülkiyet hakkının özünde üç ayrı 
unsur saklıdır: Kullanma (istimal) hakkı, 
faydalanma (intifâ) hakkı ve rakabe üze¬ 
rinde tasarruf hakkı. İcâreteyn mutasar¬ 
rıfının hakkı vakıf malı kullanma ve yarar¬ 
lanmadır. Rakabe vakfa aittir. İcâreteynin 
doğurduğu hak sadece intifâ hakkı değil¬ 
dir, çünkü intifâ hakkı şahsî bir hak olma¬ 
sına karşılık icâreteyndeki tasarruf hakkı 
intikal edebilmektedir. Kira akdinin sağ¬ 
ladığı hakka da tam benzememektedir. 
Bu sebeple icâreteyn mutasarrıfının sa¬ 
hip olduğu tasarruf hakkı müebbed kira 
ile pekişmiş olan bir hakk-ı karardır. Mo¬ 
dern hukuk terimiyle nevi şahsına mün¬ 
hasır sınırlı bir aynî haktır. Aynî irtifak 
hakkı demek de mümkündür. 

İcâreteyn usulü, zaruret hallerinde ve 
belli şartların gerçekleşmesi durumun¬ 
da başvurulabilecek bir usul olduğundan 
icâre-i vâhide ile işletilen bir vakıf malının 
icâreteynli vakıf haline tahvili her zaman 
mümkün değildir. Ancak vakfedenin icâ¬ 
reteyne tahvili şart koşması durumunda 
mütevelli hâkimin izni ve irâde-i seniyye 
gibi şartlara ihtiyaç duymaksızın tahvil 
işlemini yapabilecektir. Vakfedenin böyle 
bir şartı bulunmazsa icâreteyne tahvil 
edilecek vakıf malla ilgili şartların başın¬ 
da vakıf akarın kendisinden yararlanılma¬ 
sı mümkün olmayacak şekilde harap ol¬ 
ması, tamir için vakfın yeterli kaynağının 
bulunmaması, tamire sarfetmek üzere 
dışarıdan borç para alınamaması, kira be- 
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deline mahsuben uzun süre kiraya veri¬ 
lerek alınacak bedelle vakıf malın tamiri¬ 
nin mümkün olmaması gibi hususlar gel¬ 
mektedir. Mahkeme kararlarında bu hu¬ 
suslar, “Vakıf haraba müşrif olub tâmiri- 
ne vakfın müsâadesi olmamak...” şeklin¬ 
de özetlenmektedir (İstanbul Şer'iyye Si¬ 
cilleri Arşivi, Evkâf-ı Hümâyun, nr. 1, s. 3 
vd.). İcâreteyn akdinin tanzimine ilişkin 
şartlar ise değişik dönemlere göre fark¬ 
lılık göstermiştir. İlk dönemlerde aranan 
tek şekil şartı hâkimin iznidir. Ancak hâ¬ 
kimin icâreteyne izin verebilmesi için ehl-i 
vukuf raporu ile vakıf akarın durumunun 
tesbit edilmesi, icâre-i müeccelenin ecr-i 
mislden aşağı olmaması ve eğer icâreteyn 
mutasarrıfı icâre-i muaccele karşılığında 
vakıf malı tamir edecekse bunun ehl-i vu¬ 
kufun keşif raporuyla belirlenmesi gere¬ 
kirdi. İcâreteyne tahvil usulü kötüye kul¬ 
lanılıp vakıfların aleyhine işletilmeye baş¬ 
lanınca Osmanlı Devleti bu muamelenin 
sıhhatini padişahın iznine bağlamıştır. 
1280 Târihli Evkaf Nizâmnâmesi, icâ¬ 
re-i vâhideli vakıfların icâreteyne çevril¬ 
mesi için irâde-i seniyye şartını getirmiş 
ve ister icâre-i vâhideli ister mukâtaalı va¬ 
kıfların irâde-i seniyyesiz icâreteyne tah¬ 
vili halinde, buna cesaret edenlerin üç ay¬ 
dan iki yıla kadar hapis veya altı aydan üç 
yıla kadar sürgün cezası ile cezalandırıl¬ 
ması hükmünü getirmiştir (bend 38). 

İcâreteyn Mutasarrıfının Borçları ve 
Haklan. İcâreteyn mutasarrıfı vakıf aka¬ 
rın kiracısı mahiyetindedir ve kaynaklar¬ 
da “bi’l-icâreteyn mutasarrıf" da den¬ 
mektedir. İcâreteyn mutasarrıfının elde 
ettiği dâimî tasarruf hakkı karşılığında 
vakfa ifa etmek mecburiyetinde bulun¬ 
duğu borçların başında, vakıf malın ger¬ 
çek değerine yakın veya eşit bir meblağ 
olan icâre-i muacceleyi ödemesi gelmek¬ 
tedir. Alman muaccele ile vakıf mal tamir 
edilecek ve böylece harap olması önlene¬ 
cektir. İcâreteyn mutasarrıfı, icâre-i mu¬ 
acceleyi mütevelliye teslim ederse vakfın 
tamiri mütevelli tarafından yürütülür. 
Ancak icâreteyn mutasarrıfı, vakıf malı 
icâre-i muacceleye mahsuben kendisi de 
tamir edebilir. Mahlûl olan icâreteynli va¬ 
kıflar, diğer şartlar aranmaksızın ve bilir¬ 
kişi tarafından tesbit edilen icâre-i muac- 
celesi tahsil edilerek tâlibine devredilir. 
Evkaf Nezâreti kurulduktan sonra icâre-i 
muaccele vakıf memurlarınca yahut açık 
arttırma yoluyla belirlenmeye başlanmış¬ 
tır. İcâreteyn mutasarrıfının ikinci önemli 
borcu, her ay yahut yıl sonunda ödemek 
mecburiyetinde bulunduğu icâre-i mü¬ 
ecceledir. Bu cüzü bir kira bedelidir. Os¬ 
manlI mevzuatında “muayyen bir müec- 
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cele" olarak düzenlenmişken 1930 tarih¬ 
li Lübnan Aynî Haklar Kanunu bunu vakıf 
malın değerinin % 0,3’ü olarak belirlemiş¬ 
tir. Başlangıçta icâre-i müeccelenin ecr-i 
mislden düşük olmaması esas kabul edil¬ 
mişse de sonraları bu usule riayet edilme¬ 
diği ve giderek artan suistimallerin sonu¬ 
cu olarak müeccel bedelin çok düşük tu¬ 
tulduğu da bilinmektedir. 1331 (1913) ta¬ 
rihli muvakkat bir kanunla evkafa ait kira 
bedellerinin vergiyle birlikte tahsil edil¬ 
mesine karar verilmiştir (Ali Haydar, Tau- 
zîhu’l-rnüşkilât, s. 107). 

İcâreteyn mutasarrıfının haklarının ba¬ 
şında tasarruf hakkının intikali ve ferâğı 
gelmektedir. İcâreteynli vakıf mutasarrı¬ 
fının ölümü üzerine sadece icâre-i müec¬ 
cele karşılığında kanunla belirlenen hı¬ 
sımlarına tasarruf hakkının geçmesine 
intikal hakkı denmektedir. İntikal hakkı 
sahipleri, değişik tarihlerde kabul edilen 
hukukî düzenlemelerle dört safha halin¬ 
de belirlenmiştir (bk. İNTİKAL). İcâre¬ 
teyn mutasarrıfının sahip olduğu ikinci 
hak, tasarruf hakkının bedelli veya bedel¬ 
siz olarak bir başkasına devri demek olan 
ferâğ hakkıdır. İcâreteynli vakıfların mu¬ 
tasarrıfı vakıf malın rakabesine mâlik de¬ 
ğildir, kiracı durumundadır. Kiracı ise ki¬ 
ralananı satamaz. Şu halde bu çeşit ta¬ 
sarruf hakkının satımı tasarruf hakkının 
başkasına devri, yani tercih edilen görüşe 
göre kiralananın başkasına icarı demek¬ 
tir. Bu arada İslâm hukukunda ipotek 
usulü kabul edilmediğinden icâreteynli 
vakıf akarların mutasarrıfların borçları 
karşılığında satılamayacağını ve bedelli 
olarak ferâğ edilemeyeceğini de kaydet¬ 
mek gerekir. Buna rağmen bazı istisnaî 
düzenlemelerle icâreteynli vakıfların borç 
ödeme kabiliyetleri kabul edilmiş ve bu 
çeşit akarların mutasarrıflarının borçları 
karşılığında vefâen ferâğ yoluyla teminat 
olarak gösterilmesinin mümkün olduğu 
hukukî düzenlemelerde yer almıştır (bk. 
Düstur, Birinci tertip, I, 138-240). 

İcâreteynli Vakıfların Tasfiyesi. Cum¬ 
huriyet dönemindeki vakıflar hakkında 
tatbikat kanunu hazırlamak üzere geti¬ 
rilen yabancı uzmanlar tarafından hazır¬ 
lanan 31.08.1929 tarihli kanun projesin¬ 
de “icâreteynli gayri menkullerde evkafın 
rakabe sahibi olduğu, icâreteyn mutasar¬ 
rıflarının ise intifâ hakkı sahibi oldukları 
ve bu müessesenin medenî kanunun hü¬ 
kümleriyle tevfikinin mümkün olmadığı” 
belirtilmişse de daha sonraki komisyon¬ 
lar hep vakıfların aleyhinde ve mutasar¬ 
rıfların lehinde hareket etmiş, nihayet 
S.06.1936 tarih ve 2762 sayılı Vakıflar Ka¬ 
nunu ile icâreteynli vakıflar sembolik bir 


tâviz bedeli karşılığında tasfiye edilmiştir. 
Tâviz bedeli, icâreteynli vakıflarda icâre-i 
müeccelenin yirmi katı tutulmuş, icâre-i 
müecceleler de son dönemlerde giderek 
çok cüzü bir bedel haline geldiğinden va¬ 
kıf akarların önemli bir kısmı mutasarrıf¬ 
larına düşük bir bedelle devredilmiş, âde¬ 
ta yok pahasına elden çıkarılmıştır. 
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ÎCÂZ 


Az sözle çok şey 
ifade etme anlamında 
meânî terimi. 

Sözlükte “sözü kısaltmak” anlamına ge¬ 
len îcâz, terim olarak meânî ilminde “bir 
maksat ve fikrin en az sözle açıklanması" 
demektir. îcâzlı söze vecîz ve mûcez. sö¬ 
zün maksadı ifadede yeterli olmayacak 
derecede kısaltılmasına da ihlâl denir. 
Birçok eserde îcâzın belâgatla eş tutul¬ 
ması belâgat ilminde îcâza verilen önemi 
göstermektedir. 

Meânî ilminde, bir maksadın ifadesini 
sağlayan kelimelerin azlığı ve çokluğu ile 
cümlenin uzunluğu kısalığı “îcâz”, “ıtnâb" 
ve “müsâvât” başlıkları altında üç bölüm¬ 
de ele alınır. Cümlenin uzun veya kısa olu¬ 
şunun bir ölçüsü halkın kullandığı dil, bir 
ölçüsü de durumun gereğidir. Bundan 
dolayı îcâz, az lafızla çok mânayı ifade et¬ 
menin yanı sıra “kastedilen anlamın gere¬ 
ği ne ise sözü onunla açıklamak” şeklinde 
de tanımlanır. îcâz ıtnâbın karşıtı bir an¬ 
lam ifade eder; dolayısıyla bir söz kendi¬ 
sinden uzun bir söze kıyasla îcâz vasfını 
kazanabilir. Nitekim ıtnâb için de aynı du¬ 
rum bahis konusudur. îcâzı, “sözde faz¬ 
lalık olarak bulunan kelimelerin (haşiv, tat- 
vîl) yer almaması” şeklinde tanımlayanlar 
da vardır. îcâz ile ilgili bütün tanımlar, bir 
fikri açık ve en az lafızla ifade etme nok¬ 
tasında birleşir. îcâz belâgat kitaplarında 
genellikle ikiye ayrılarak incelenir. 

1. îcâz-ı Hazif. Kendileri bulunmadan 
da anlamın tamam olduğu kelime veya 
cümlelerin hazfedilmesi yoluyla sağlanan 
îcâzdır. Bu nevi hazfe meânî ilminde ih- 
tizâi denir. Bu şekildeki îcâzda ibarede 
hazfın bulunduğunun bazı karinelerle an¬ 
laşılması gerekir. Bilinen ve tahmini ko¬ 
lay olan hususları zikrederek ibareyi uzat¬ 
mamak, dikkati asıl önemli yere yönlen¬ 
dirmek, karineye dayanarak terkedilen 
şeyleri muhatabın düşünce ve hayal gücü¬ 
ne bırakarak anlam zenginliği kazanmak 
gibi sebeplerle bu tür hazfe başvurulur. 

Bir ibarede hazif yapıldığını gösteren 
karine ve delillerin başlıcaları şunlardır: 
a) İbarede hazfin bulunduğu aklen anla¬ 
şılır, ibarenin akışı da neyin hazfedildiğini 
gösterir. ^uU 3 3 4u*jı 
(Ölü, kan, domuz eti... size haram kılın¬ 
mıştır, el-Mâide 5/3) âyetinde ölü, kan 
ve domuz etinin bizzat kendilerinin ha¬ 
ram kılınması bir anlam ifade etmediğin¬ 
den burada bir hazif bulunduğu ve haz¬ 
fedilen kelimenin de “ Jfî" (yemek) fiili 
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olduğu ibareden anlaşılmaktadır. %b- 3 
ıL? Qu> uii,” (Rabbin ve saf saf melek¬ 
ler geldiği zaman .... el-Fecr89/22) âyetin¬ 
de hazif bulunduğuna hükmeden akıl, haz- 
fedilenin rabbin emri veya azabı yahut ce¬ 
zası olabileceğini de söyler, b) İbarede bir 
hazif bulunduğuna orada yer alan bir fiil 
delâlet eder, neyin hazfedildiğini de top¬ 
lumun örf ve âdeti belirler. “ pCiiui pjis 
•us tşjjl ” (-Azîz'in karısı şöyle- dedi: 
İşte beni kendisi hakkında ayıpladığınız 
şu gördüğünüzdür, Yûsuf 12/32) âyetinde 
geçen “ pjj” (kınamak-ayıplamak) fiili in¬ 
sanın kendi iradesiyle yaptığı bir eylemin 
sonucudur. Bu eylemin ve durumun ne 
olabileceği konusunda çeşitli ihtimaller 
vardır. Hazfedilenin, 30. âyetteki “ ı#j*i js 
(Sevgiyüreğinin zarına işlemiş) ifa¬ 
desinde geçen “aşırı sevgi” mi, yoksa 
“ pc tfeis ijty oî" (Azîz’in karısı 
delikanlının nefsinden murad almak isti¬ 
yormuş) ifadesindeki “nefsinden murad 
almak" mı olduğu hususunu toplumun 
gelenekleri belirler. Sıkça kullanılan ve de¬ 
yim halini alan sözlerde fiilin hazfedildi¬ 
ğini yine gelenekler belirler; “Hayırlı işler” 
temennisinde hazfedilenin “dilerim, ol¬ 
sun" vb. fiiller olduğunun belirlenmesi 
gibi. 

îcâzı sağlamak için cümlenin bir kısmı 
hazfedilebilir: “ ( » 3 iL*J! putu üj”(Boğaza 
dayandığı zaman.... el-Vâkıa 56/83) âyetin¬ 
de fâil olan * £ 3 yı ” (ruh, can); “jis 3 
l*U-ı 3 <djf isti ■Jjij 3 -<_) ^ ” (Allah’ın peygam¬ 
beri onlara dedi ki: Aman ha Allah’ın dişi 
devesi ve onun su içme nöbetine!, eş-Şems 
91/13) âyetinde “ f 3j Ju>4 ” (dikkat edin) fiili, 
“ u>î 3 ou! 4 j? 3 4Îİ 3 ” (Ger- 

çekşu: Güldüren de ağlatan da O’dur, 
Hakikat şu: Öldüren de dirilten de O’dur, 
en-Necm 53/43-44) âyetlerinde mef uller, 
“bjâJi j’ui 3 ” (karyeye sor, Yûsuf 12/82) âye¬ 
tinde “Jaî” (sakinler) muzâfı, 

(Rabb(im) beni bağışla!, el-A'râf 7/151) âye¬ 
tinde rabbin muzâfun ileyhi olan iyelik za¬ 
miri ( ,ş ), “ bUL> J&s 3 ut p^> 3 ” (Kim tövbe 
edip sâlih -amel- işlerse .... el-Furkân 25/ 
71) âyetinde "sâlih” kelimesinin mevsufu 
olan “amel” kelimesi, “ JT Ju-L ou ^&s>ı j3 pir 3 
ttuiu ” (Çünkü arkalarında her-sağlam- 
gemiye el koyan bir hükümdar vardı, el-Kehf 
18/79) âyetinde de geminin sıfatı olan 
“ icJU ” (sağlam) kelimesi, “ ^puiis 
4)1 ” (Bana tâbi olun ki Allah sizi sevsin, 
Âl-i İmrân 3/31) âyetinde “ o! ” (Eğer 
bana tâbi olursanız) şart cümlesi hazfe- 
dilmiştir. 

Bir veya birden fazla cümlenin bütü¬ 
nüyle hazfedilmesiyle de îcâz sağlanabi¬ 
lir. p*01 <£jl duui öju>-! 3 4ğ! ^Uil plT (İn¬ 
sanlar tek bir ümmetti. Allah peygamber¬ 


ler gönderdi,el-Bakara 2/213) âyetinde iki 
cümlenin arasındaki bağlantıyı hazfedil¬ 
miş olan, “Şu veya bu sebeple ihtilâfa 
düştüler” cümlesi sağlamaktadır. Ayrıca 
cümle hazfine sebep-sonuç ilişkisiyle de 
başvurulur. “ p« 4ı b jutots Jfjiiı oîy lils 
jttiş-yi piritli" (Kur’an okuduğun zaman o 
kovulmuş şeytandan Allah'a sığın, en- 
Nahl 16/98) âyetinde “okuduğun zaman”, 
ifadesi “-okumayı- istediğin zaman” cüm¬ 
lesinin yerini tutmuştur. Birden fazla 
cümlenin hazfedildiği de olur. “ jüûLi Jls 

TÖS , pUlu • puiUÜl pu [»i OU.Xui 

P 3 *»p .i liU jüils ı^c ~Jjî Aâlis ” (Sü¬ 

leyman Hüdhüd’e dedi ki: Doğru mu söy¬ 
ledin yoksa yalancılardan mısın, bakaca¬ 
ğız. Şu mektubumu götür, onu kendileri¬ 
ne ver, sonra onlardan biraz uzaklaş da ne 
sonuca varacaklarına bak, en-Neml 27/27, 
28) âyetleriyle bunlardan sonra gelen, 
“ oUf ^gâJÎ ^JIJJUJI I^jÎ b OJlâ ” (Bey¬ 
ler, ulular! Bana çok önemli bir mektup bı¬ 
rakıldı dedi, en-Neml 27/29) âyeti arasın¬ 
daki, “Hüdhüd mektubu aldı ve Belkıs’a 
götürdü. Belkıs mektubu okuyunca şöy¬ 
le dedi” cümleleri hazfedilmiştir. Bunla¬ 
rın dışında belâgat kitaplarında yemin 
ifadesiyle bazı edatlarının hazfine dair 
pek çok örnek yer almaktadır. 

2. îcâz-ı Kısar. Cümleden herhangi bir 
eksiltmeye gitmeden kısa bir ibareye çok 
mânalar sığdırmaktır; sözün herkesçe 
kullanılan yaygın şekline nazaran lafızla¬ 
rının az, anlamının çok olmasıdır. Cennet 
ehlinin yiyeceklerine dair olan “ y 
y 3 ” (Tükenmeyen ve yasaklanmayan 
-yiyecekler-, el-Vâkıa 56/33) âyeti bu tür 
îcâza verilen örnekler arasındadır. Bu nevi 
îcâzı anlamak için derin bir düşünce ve 
ince bir dikkat gerekir. Konuyla ilgili ki¬ 
taplarda bu îcâza verilen klasik örnek 
“ 5^ juLaâJI f&ş ” (Kısasta sizin için ha¬ 
yat vardır, el-Bakara 2/179) âyetidir. Bu âye¬ 
tin nâzil olduğu dönemde Araplar ara¬ 
sında aynı düşünce, “Öldürmenin çaresi 
öldürmektir” şeklinde ifade ediliyordu. 
Kur’an’m ifadesiyle bu söz arasında mu¬ 
kayese yapılırken âyetin zikredilen üstün¬ 
lüklerinin çoğu onun îcâz yönüyle ilgilidir. 
“ pd&l^J! pc (jb}C! 3 Oydb y>l 3 ^â*11 (Sen 

af yolunu tut, iyiliği emret ve cahillerden 
yüz çevir, el-A'râf 7/199) âyeti de az lafızda 
yüksek ahlâkî meziyetleri toplamaktadır. 
Türkçe belâgat kitaplarında Nâmık Ke¬ 
mal’in, “Bârika-i hakîkat müsâdeme-i ef¬ 
kârdan çıkar” sözü bu tür îcâza örnek ve¬ 
rilir. Cevdet Paşa’nın, “Şâne-i zülf-i sühan- 
dır i'tirâz” sözü de bu îcâza verilen bir di¬ 
ğer örnektir. “Zülüf tarandıkça güzelleş¬ 
tiği gibi söz de eleştirildikçe güzelleşir” 
düşüncesi kısa bir cümleye sığdırılmıştır. 
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İCÂZET 


Belâgat konusunda eser veren müel¬ 
lifler. îcâzı genellikle yukarıda anlatıldığı 
gibi iki bölüme ayırarak incelerken Ziyâ- 
eddin İbnü'l-Esîr, konuyu hazifle yapılan 
ve hazifsiz îcâz olmak üzere iki temel ka¬ 
tegoriye, hazifsiz yapılan îcâzı da “îcâz-ı 
kısar” ve “îcâz-ı takdîr” şeklinde iki kısma 
ayırmıştır. îcâz-ı takdîr, lafız ve mânanın 
uzunluk-kısalık açısından birbirine denk 
olmasıyla birlikte muhatabın takdirine 
göre ibareden zengin anlamların çıkarıl¬ 
masıdır. Bu türîcâzın en belirgin alâmeti 
tek bir kelimenin bile ibareden eksiltile- 
memesidir. Bedreddin İbn Mâlik’in "îcâ- 
zü’t-tazyîk" adını verdiği bu türe, “ o»b- 
^âLj ü -di ^flUiğ 4 tır (Kime rabbin- 
den bir öğüt gelir de -ribâdan- vazgeçerse 
geçmişi kendisinedir, el-Bakara 2/275) âye¬ 
ti örnek gösterilmiştir. Bu âyetteki “ <ui 
U” (geçmişi kendisinedir) cümlesi “ha¬ 
taları affedilmiştir” anlamındadır. Abese 
sûresinin 17 ile 23. âyetleri de türe örnek 
verilmiştir. Bu âyetlerde kelimeler birbi- 
riyle öyle irtibatlıdır ki tek bir sözün dahi 
eksiltilmesi mümkün değildir. Bir hadisin¬ 
de (Buhârî, “Cihâd”, 1 22; Müslim, “Me- 
sâcid”, 5) kendisine özlü söz söyleme (ce- 
vâmiu'l-kelim) hasletinin verildiğini söyle¬ 
yen Hz. Peygamber’in “ Ja f >\>*113 jiuıı 

043 i Uyyj ” (Helâl bellidir, haram belli¬ 
dir. Bunların arasındakiler ise müteşâbi- 
hattır) hadisi bu türe verilen diğer bir ör¬ 
nektir. Resûl-i Ekrem'in birçok hadisinde 
bu îcâz türü görülmektedir. Ali el-Kârî, 
bunlardan kırkını Erba'ûne hadis miri 
cevamfi'l-kelim adlı eserinde toplamış¬ 
tır. Türkçe’deki, “Elçiye zeval yoktur" sö¬ 
zü de bu türe örnek olarak gösterilebilir. 
Diğer bir hazifsiz îcâz çeşidi, ibaredeki 
kelimelerin zengin mânalar ihtiva ettiği 
“îcâzü’l-câmi'” adı verilen nevidir, “aüI 51 
C 5 ÜA 3 j 4 )L " (Muhak¬ 

kak Allah adaleti, iyiliği ve akrabaya yar¬ 
dım etmeyi emreder, en-Nahl 16/90) âye¬ 
ti bu tür îcâza örnek gösterilir. 

îcâz her ne kadar söze değer katan bir 
özellikse de bu konuda belirleyici ölçü 
onun yerinde ve durumun gereğine göre 
yapılmış olmasıdır. Bu sebeple îcâz her 
durum ve zamanda makbul değildir. İbn 
Kuteybe, “Eğer durum böyle olmasaydı 
Kur’an’da ıtnâb bulunmaz, sadece îcâza 
yer verilirdi” diyerek bu hususa dikkat 
çekmiştir. 

Başlangıcından itibaren Türkçe belâgat 
kitaplarında îcâz bahsi Arapça belâgat 
eserlerindeki çerçeve içinde ele alınmıştır. 
Recâizâde Mahmud Ekrem is eTa'lîm-i 
Edebiyyât’ta farklı bir yol takip ederek 
îcâzı “münakkahiyyet” konusu içinde ince¬ 
lemiş ve sadece îcâz-ı kısar üzerinde dur¬ 


muştur. Ona göre îcâz en çok fıkhî veya 
kanunla ilgili hükümlere, atasözlerine ve 
hikmetli sözlere yakışır. Gerçekten de Me- 
celle-i Ahkâm-ı Adliyye'nin “kavâid-i kül- 
liyye'si bütünüyle îcâz-ı kısar nevinden- 
dir. Bunun dışında divan şiirinde sıkça gö¬ 
rülen mazmunlu ve telmihli söyleyişler de 
îcâzın bu türüne girer. Meselâ, “Âhiri öm¬ 
rün ecel-durur bu mülkün sonu azl / Hızr 
ömrüyle Sikender mülkü senin oldu tut" 
(İbn Kemal) beytindeki ikinci mısra, bir 
telmih vasıtasıyla çok az kelimeye uzun 
bir hikâyeyi sığdırmaktadır. 

îcâzın her çeşidinde belâgat bulunmak¬ 
la birlikte bunların en değerlisi ve mak¬ 
bulü îcâz-ı kısardır. “Veciz söz” nitelemesi 
daha ziyade îcâz-ı kısar için kullanılır. îcâz, 
belâgat ilminde lafız-mâna ilişkisinin ele 
alındığı itilâf ve haşiv bahislerininyanı sı¬ 
ra sanatlı ifade yolları olan mecaz, istia¬ 
re ve kinaye ile de yakından ilgilidir. Sü¬ 
leyman b. Abdülazîz el-Mensûr el-îcûz 
fi’l-belâğati'l-'Ârabiyye: Dirâse tahlî- 
liyye ve fenniyye adıyla bir yüksek li¬ 
sans tezi hazırlamıştır (1409, Câmiatü'l- 
İmam Muhammed b. Suûd el-İslâmiyye). 
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H M. A. Yekta Saraç 


İCÂZE 
(bk. RİKÂ‘). 

İCÂZE 

(öjb-YI) 


İslâm’dan önce hac esnasında hacıların 
Arafat, Müzdeiife ve Mina’dan 
belli bir düzene göre ayrılmalarını 
sağlamak için ihdas edilen, 
hazan ifâza ile aynı anlamda kullanılan 
bir görev ve yetki 
(bk. İFÂZA). 


İCÂZET 

İslâmî eğitim ve öğretimde 
akademik diplomaları, sanat 
ve meslekte yeterlilik için gerekli izin 
ve onayı ifade eden terim. 


Sözlükte “su akıtmak; helâl kılmak, izin 
vermek, onaylamak, geçerli kılmak” gibi 
mânalara gelen cevz kökünden türeyen 
icâzet, İbn Fâris’e göre “su akıtmak" şek¬ 
lindeki anlamından hareketle “bir âlimin 
ilmini talebesine aktarması” mânasında 
terimleşmiştir. İlk defa kullanıldığı hadis 
alanında icâzet “hadis rivayetine sözlü ve¬ 
ya yazılı izin vermek, rivayet hakkını dev¬ 
retmek" demektir. Hatîb el-Bağdâdî’ye 
göre de icâzet verenin, bir hadis veya ha¬ 
beri rivayet etmeyi öğrenciye mubah (he¬ 
lâl) kılmasıdır. Diğer alanlarda verilen ica¬ 
zetleri hadis icâzetlerinden ayırmak için 
“icâzetü’l-iftâ (fetva), icâzetüî-fıkh, icâze- 
tü’t-tedrîs, icâzetü’t-tıb, icâzetü’l-ferâiz, 
icâzetüî-hisâb, icâzetü’l-hat, icâzetü’t-ta- 
rik” gibi terkipler oluşturulmuş, Osman- 
lılar’da ve Doğu İslâm ülkelerinde, med¬ 
rese ve tekke mensuplarıyla sanat erba¬ 
bından eğitim ve öğrenimlerini tamam¬ 
layanlara üstatlarının verdiği yazılı bel¬ 
geye icâzetnâme denilmiştir. 

İcâzet verme geleneğinin milâdî VI. 
yüzyılda, hicretten altmış dört sene önce 
başlamış olduğu kaydedilmişse de (Rifat 
Bey, sy. 35-36 (1311 ], s. 770) bu bilginin 
bir dayanağı bulunamamıştır. Bilindiği 
kadarıyla ilk defa Rebî’ b. Süleyman el- 
Murâdî, hocası İmam Şâfiî’nin er-Risûle'- 
sinden üç cüzlük bir nüshanın istinsahına 
Zilkade 26S (Temmuz 879) tarihinde icâ¬ 
zet vermiş ve bunu kendi eliyle yazmıştır 
(er-Risâle, neşredenin girişi, s. 17). Bu ör¬ 
nekte görüldüğü gibi kitabın istinsahına 
verilen icâzet rivayeti için de geçeriidir. 
Kapsamı ve üslûbu bakımından bir eği¬ 
tim ve öğretim düzeni içinde edinilen 
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Semsıileimme el-Kerden'nin verdiği bir Iftâ icâzeti (Süfey- 
maniye Ktp., Damad İbrâhim Paşa, nr. 434, vr. 349 b ) 


bilgileri, rivayetleri veya bunların yazılı ka¬ 
yıtlarını nakletme yetkisi veren belgenin 
(akademik icâzet) ilk örneği, III. (IX.) yüz¬ 
yıl sonlarına doğru Kadı İsmâil b. İshak el- 
Cehdamî tarafından Hanefî kadılarından 
İbnü’l-Bühlûl için yazılmıştır (metni için 
bk. Hatîb el-Bağdâdî, el-Kifâye, s. 487- 
488). İcâzet verenin vasıtasız rivayet hak¬ 
kına sahip olduğu iki kitapla kendisinin 
dört eserinin rivayetine izin verdiği bu 
icâzet, Âgâ Büzürg-i Tahrânî ve Ahmed 
Şelebî’nin en eski icâzet kabul ettikleri, 
Muhammed b. Abdullah b. Ca'fer el-Him- 
yerî’nin Ebû Âmir Saîd b. Amr’a Kurbü’l- 
isnûd adlı kitabın rivayeti için Safer 304’- 
te (Ağustos 916) verdiği icazetten (ez-Ze- 
rfa, XVII, 67-68; Târîhu’t-terbiyeti’l-İslâ- 
miyye, s. 263-264) daha eski ve daha sis¬ 
temlidir. İmâmiyye’de Selîm b. Ebû Hay- 
ye’nin, İmam Ca’fer es-Sâdık’m kendisi¬ 
ne hadis rivayet etme izni verdiğine dair 
rivayeti icâzet konusunda en eski sened- 
lerden biri olarak kabul edilir. Sonraki bir 
döneme ait olmakla birlikte icâzete dair 
daha açık bir örnek, Ahmed b. Muham¬ 
med b. îsâ’nm Kûfe’de Haşan b. Ali el- 
Veşşâ’dan Alâ b. Rezîn ve Ebân b. Osman 
el-Ahmer’in kitaplarını rivayet etmek için 
aldığı icâzettir (DMBİ, VI, 597). Önceleri 
“öğretimsiz verilen izin ve izin belgesi” 
anlamında kullanılan icâzet terimi, med- 
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reselerin kuruluşundan sonra “belli bir 
öğretim disiplini içinde bilgi ve rivayet 
nakletme yetkisi tanıyan belge” anlamın¬ 
da kullanılmaya başlanmıştır. Hadis, si¬ 
yer ve megâzî kitaplarına verilen icâzet 
örneği, zamanla diğer ilim dallarındaki ki¬ 
taplara da müellifleri veya râvileri tara¬ 
fından uygulanmıştır. Öğrenci edebiyat, 
tarih, fıkıh, tefsir, ferâiz ve riyâzî ilimler¬ 
de müderrisin bir telifini, emâlîsini, şer¬ 
hini veya rivayet ettiği bir kitabı ondan 
dinleyince yahut ona okuyunca kendisi¬ 
nin bu derslerden yararlandığını belgele¬ 
mek üzere müderris tarafından kitabın 
ilk veya son sayfasına icâzet yazılıyordu. 
Bazan icâzet, müderrisin güvendiği bir 
kişi veya öğrencinin bizzat kendisi tara¬ 
fından kaleme alınıyor, kitabın yazarı ve¬ 
ya müderris tarafından da onaylanıyordu. 
Bunun yanında öğretimsiz umumi ve fah¬ 
rî icâzetler vermeyi devam ettirenler de 
olmuştur. 

Kullanıldıkları alana ve konularına gö¬ 
re icâzetlerin başlıcaları şunlardır; İlmî 
İcâzet. Kapsamına göre hususi ve umu¬ 
mi olmak üzere ikiye ayrılır. Belli bir ilmin 
veya bir kitabın tahsilini tamamlayanla¬ 
ra verilen icâzete hususi icâzet denir. Ha¬ 
dis icâzeti, ferâiz icâzeti, Şahîh-i Buhârî 
icâzeti, şemâil-i şerif icâzeti gibi. Bütün 
ilimlerin bir âlimden veya medreseden 
tahsilini tamamlayanlara verilen icâzet 
ise umumi icâzettir. 

Hadis İcâzeti. II. (VIII.) yüzyılın başla¬ 
rından itibaren müslümanların ilimleri 
sistemleştirme gayretleri esnasında 
(Müslim, “Mukaddime”, 5 (1. 14-29]; Ket- 
tânı, s. 3-10) hadis öğrenme ve nakletme¬ 
de başlangıçtan beri uygulanan semâ ve 
kıraat usulleri yanında icâzet yolu da be¬ 
nimsenmiştir. İbn Hayr el-İşbîlî’nin “icâ- 
zetli münâvele”yi üçüncü, icâzeti dördün¬ 
cü sırada sayması ( Fehrese , s. 12-14) öte¬ 
ki usulcülerin görüşüne aykırı değildir; 
çünkü icâzetle münâvelenin birleşmesi 
bu yönteme bir üstünlük kazandırmakta¬ 
dır (Süyûtî, Tedrîbü’r-râoî, 1, 45 0-468; ay¬ 
rıca bk. MÜNÂVELE). Semâ ve kıraat yo¬ 
luyla hadis öğrenimi ve rivayetinde ho¬ 
canın veya talebenin dalgınlık, unutma 
ve uyuklama gibi sebeplerle hata etme 
ihtimali bulunduğu, bu yüzden semâ ve 
kıraat yollarının da icâzete muhtaç oldu¬ 
ğu kabul edilmektedir (Hatîb el-Bağdâdî, 
el-Câmi‘ li-ahlâkı’r-râuî, II, 19i; Kâdîİyâz, 
s. 92). Nitekim Hatîb el-Bağdâdî, hadis 
öğrencisinin semâdan sonra icâzet iste¬ 
mesinin gerekli olduğunu belirtmiştir (el- 
CâmF li-ahlâkı'r-râvî, II, 198). İlkmuhad- 
disler, hadis öğrenimini kolaylaştırmak ve 


hadis kültürünün yayılmasına hizmet et¬ 
mek amacıyla icâzet verme ve alma yo¬ 
lunu benimseyip bilgilerini zenginleştir¬ 
meye gayret etmişlerdir. Şu’be b. Hac- 
câc, İbrâhim el-Harbî, Ebû Nasr es-Siczî 
ve Ebü’ş-Şeyh gibi muhaddisler, Kâdî Hü¬ 
seyin b. Ahmed, Mâverdî, Ebû Bekir Mu¬ 
hammed b. Sâbit el-Hucendî, Ebû Tâhir 
ed-Debbâs ve İbn Hazm gibi fakihler icâ¬ 
zetle hadis rivayetine karşı çıkmışlarsa da 
âlimlerin büyük çoğunluğu muhtelif icâ¬ 
zet türlerini câiz görüp uygulamışlardır. 
Hatîb el-Bağdâdî, Hz. Peygamber’in bazı 
devlet başkanlarına ve valilere mektup 
göndermesini, Berâe sûresini yazdırarak 
önce Hz. Ebû Bekir, ardından Hz. Ali vası¬ 
tasıyla Mekke’ye ulaştırmasını, bir grup 
askerle birlikte Nahle mevkiine sevketti- 
ği Abdullah b. Cahş’a mektup vermesini 
vb. hususları kaydederek bir hükmün tes- 
bit edilmesinde ve uygulanmasında icâ- 
zetin de semâ gibi geçerli olduğunu be¬ 
lirtmekte, Hasan-ı Basrî’den İbn Huzey- 
me’ye kadar önde gelen kırk beş muhad- 
disin icâzeti kabul ettiğini, bunlardan ço¬ 
ğunun talebelerinin yazdıklarını tashih 
ettikten sonra rivayet etmelerine icâzet 
verdiğini söylemektedir ( el-Kifâye , s. 447- 
450,454-464). 

Bir icâzette dört unsur aranmakta olup 
bunlar icâzeti veren hoca (mücîz), icâzet 


Hâfız Tâceddin Mahmûd b. Kemal es-Sâvî'nin Imâd el- 
Vâiz'e el-Erwârü'l-lüm‘a fi’l-cemH beyne'ş-şıfrahi's- 
seb'a adlı eserinden dolayı verdiği hadis icâzeti (Süleyma- 
niye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 373, vr. 2 b ) 
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İCÂZET 



Saraybosnalı Sipâhîzâde Haşan Hüsnü'nün 16 Sâban 1303 
(20 Mayıs 1886) tarihli umumi İlmî icâzeti (Saraybosna Gazi 
Hüsrev Bey Ktp., nr. 2862) 


isteyen (müstecîz) veya kendisine icazet 
verilen (mücâzün leh) öğrenci, icâzete ko¬ 
nu olan ve rivayetine izin verilen hadis, 
sahîfe veya kitap (mücâzün bih), örfte riva¬ 
yet, tahdîs, tahammül, ahz ve tahsile izin 
ve onay ifade eden bir ihbârın sözlü veya 
yazılı ifadesidir (Süyûtî, Tedrîbü’r-râvî, 1, 
467). İcâzetin sıhhati için de dört şart 
aranmaktadır, a) Öğrencinin kendi nüs¬ 
hasını icâzet verenin nüshası (asıl) ile dik¬ 
katli bir şekilde karşılaştırması; b) İcâzet 
veren hocanın dindar, rivayetine güveni¬ 
len, icâzete konu olan hadisleri veya ki¬ 
tabı iyi bilen ve ilmiyle tanınan bir kimse 
olması; c) İcâzet isteyenin ilim ehli olma¬ 
sı; d) Yazılı olarak verilen icâzetin sözle de 
ifade edilmesi. İmam Mâlik bu şartlardan 
ilk üçünü özellikle arar. Verilen icâzetin 
geçerli sayılması için talebe tarafından 
kabul edilip edilmemesi aranmamakta, 
hocanın verdiği icâzetten dönmesi de icâ¬ 
zete zarar vermemektedir (Ömer b. Ras- 
lân el-Bulkinî, s. 269-270; Süyûtî, Tedrî- 
bü'r-râüî, I, 466-467). 

Hadis rivayetinde icâzet türlerini Kâdî 
İyâz beş, Hatîb el-Bağdâdî altı, İbnü’s-Sa- 
lâh ile onu takip eden Nevevî ve diğer ha¬ 
dis usulcüleri yedi, Zeynüddin el-lrâki do¬ 
kuz olarak belirlemiş olup İrâki’nin tasnifi 


şöyledir: 1. Muayyen icâzet. Hocanın, ta¬ 
lebesine veya başka birine, rivayetlerinin 
yazılı olduğu belli bir kitabı yahut fihris¬ 
tinde tanıtılmış kitapları rivayet etmesi 
için izin vermesidir. İslâm âlimlerinin bü¬ 
yük çoğunluğu “münâvelesiz icâzet” de 
denen bu tür icâzeti kabul etmektedir. 
Meselâ İmam Şâfıî, kendisinden kitapla¬ 
rını okumak isteyen Kerâbîsî’ye eserlerini 
istinsah etmesini söylemiş ve onları riva¬ 
yet etmesine icâzet verdiğini belirtmiştir 
(Hatîb el-Bağdâdî, el-Kifâye, s. 464). 2. 
Mücâzün bihi belirsiz olan icâzet. İcâzet 
veren âlimin belli bir kişiye icâzete konu 
olan rivayetleri veya kitabı belirtmeden, 
“Mesmûâtımı veya merviyyâtımı rivayet 
etmene icâzet verdim" demesidir (Süyû¬ 
tî, Tedribü’r-râuî, 1, 451). Aksine görüşler 
bulunmakla birlikte âlimlerin çoğu bu tür 
icâzeti de geçerli saymıştır. 3. Umumi 
icâzet. İcâzete konu olan hadisler veya ki¬ 
taplar rivayetine izin verilen kişi veya kişi¬ 
ler belirtilmeden, “Zamanımda yaşayan¬ 
lara, müslümanlara, icâzet isteyen her¬ 
kese mesmûâtım veya merviyyâtım için 
icâzet verdim” şeklindeki bir ifadeyle ve¬ 
rilen icâzettir. Ebû Abdullah İbn Mende. 
Ebü’t-Tayyib et-Taberî, Hatîb el-Bağdâdî 
ve Ebû Tâhir es-Silefî gibi muhaddisler 
bunu uygulamakla beraber İbnü’s-Salâh 
eş-Şehrezûrî, esasen zayıf olan icâzetin 
böyle bir genelleme ile daha da zayıfla¬ 
yacağını, nitekim önde gelen muhaddis- 


lerden hiçbirinin icâzetle rivayette bulun¬ 
madığını belirtmiştir ( c ülûmü’l-hadîş, s. 
266-267). Bazılarının elde ettiği icâzetle- 
rin çokluğuyla övünmesine ve babaların 
çocukları için tanınmış muhaddislerden 
icâzet toplamasına meydan veren bu tür 
icâzet, prensip olarak icâzeti kabul eden 
âlimleri de tereddüde düşürmüş, onlar, 
kısıtlayıcı bir kayıtla verilen icâzetlerin ge¬ 
nel ifadelerle verilen icâzetlerden daha 
makbul olduğunu söylemişlerdir (Süyûtî, 
Tedrîbü’r-râüî, 1,451-452). İbn Râfi‘ ve Ebû 
Ca'fer Muhammed b. Hüseyin b. Bedr el- 
Bağdâdî gibi âlimler bu tür icâzetleri tes- 
bit edip bir araya getirmişlerdir (Keşfü’z- 
zunûn, I, 10). 4. Belirsiz bir kitap için ve¬ 
ya belirsiz bir şahsa verilen icâzet. Belli 
bir kişiye adı ve mahiyeti belirtilmeyen bir 
kitabı rivayet etmesi için verilen icâzet 
yahut belli bir kitabı rivayet etmesi için 
meçhul bir şahsa verilen icâzetin karışık¬ 
lığa yol açma ihtimali bulunduğundan bir 
ipucu ile müphemlik giderilemediği tak¬ 
dirde bu tür icâzetler geçersiz kabul edil¬ 
miştir (Hatîb el-Bağdâdî, el-İcâze li’l-ma’'- 
dûm ue’l-mechûl, s. 79-80; Süyûtî, Tedrî¬ 
bü’r-râvî, 1,454-455). S. Şarta bağlı (mual¬ 
lak) icâzet. Belirlenen veya belirlenmeyen 
bir kimsenin arzusuna bağlanan bu icâ¬ 
zet türüne göre icâzet veren âlim, “Fala- 
nın istediğine icâzet verdim" veya, “Arzu 
edene icâzet verdim” diyebilir. Bazı âlim¬ 
lerin bir önceki icâzet türü içinde kabul 


EbÜSSüÛd Efendi'nin verdiği tefsir icâzeti (Süleymaniye Ktp., Pertevniyal Valide Sultan, nr. 910, vr. 40 a ‘ b ) 
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Sa'deddin et-Teftâzânî'nin verdiği umumi İlmî icâzet 
(Köprülü Ktp., I. Bölüm, nr. 1439, vr. l a ) 


ettikleri bu icâzeti, Kadı Ebü’t-Tayyib et- 
Tâberî belirsizlik bulunduğu ve şarta bağ¬ 
lı olduğu için kabul etmemiştir. 6 . Doğ¬ 
mamış çocuğa verilen icâzet. Hatîb el- 
Bağdâdî, Ebû Ya'lâ el-Ferrâ ve Mâlikî fa- 
kihi İbn Umrûs bunu şâz olarak câiz gör¬ 
müşlerse de Mâverdî, Ebü’t-Tayyib et-Ta- 
berî ve İbnü's-Sabbâğ, “Ma’dûm ve meç¬ 
hule icâzetle icâzetin şarta bağlanması 
sahih değildir” şeklindeki görüşlerine ay¬ 
kırı olan bu icâzeti bâtıl, saymışlardır. 7. 
Mümeyyiz olmayan çocuğa verilen icâzet. 
Ebü’t-Tayyib et-Taberî ve Hatîb el-Bağ- 
dâdî bu icâzeti geçerli saymış, bunu bir 
öncekiyle birlikte düşünenler de olmuş¬ 
tur. 8 . İleride elde edilecek rivayetlere ve¬ 
rilen icâzet. Hadis usulcüleri, kendisinde 
olmayanı bildirmek ve bağışlamak anla¬ 
mına gelen bu icâzeti geçersiz kabul et¬ 
mişlerdir. Buna göre genel ve belirsiz bir 
icâzet alan kimsenin şeyhinin bu icâzet 
tarihinden önceki rivayetlerini araştırma¬ 
sı ve sadece onlardan rivayet etmesi ge¬ 
rekmektedir (Kâdîiyâz, s. 105-107). 9. İcâ¬ 
zetle elde edilen hadisleri veya kitabı ri¬ 
vayet etmeye verilen icâzet. Enmâtî, icâ¬ 
zet yoluyla alman bir hadisin yine icâzet 
yoluyla nakledilmesini câiz görmemek¬ 
teyse de Dârekutnî, İbn Ukde, Ebû Nuaym 
el-İsfahânî, Hâkim en-Nîsâbûrî, Nasr b. 
İbrâhim el-Makdisî ve İbnü’l-Kayserânî 
gibi muhaddisler bu icâzet şeklini kabul 


etmişlerdir. Hatîb el-Bağdâdî, bu türde 
ilk yazılı icazetlerden biri olan İbn Ukde’- 
nin İbnü’s-Sekkâ diye bilinen Abdullah b. 
Muhammed b. Osman el-Vâsıtî’ye verdi¬ 
ği Şevval 32S (Ağustos 937) tarihli icâzetin 
metnini kaydetmiştir (et-Kifâye, s. 500- 
501). 

Hadis usulüne dair bütün kaynaklarda 
icâzet konusu geniş şekilde açıklandığı 
gibi bu hususta çok sayıda müstakil eser 
de yazılmıştır. İcâzetin gerekçesi, fayda¬ 
ları ve hükümleri konusunda yapılan ilk 
çalışma, Ebü’l-Abbas Velîd b. Bekir el- 
Gamrî'nin (ö. 392/1002) el-Vicâze fî şıh- 
hati'l-kavli bi’l-icâze adlı eseri olup (Si- 
lefî, s. 58; Keşfü’z-zunûn, II, 2000) bir nüs¬ 
hası Bağdat'ta Abbas el-Azzâvî Kütüpha¬ 
nesinde bulunmaktadır. Ebû Tâhir es-Si- 
lefî, Gamrî’nin eserini özetleyip kendi icâ¬ 
zet şeyhlerinin tanıtımı da dahil olmak 
üzere yeni bilgiler ilâve ederek el-Vecîz 
fî zikri'I-mücâz ve'l-mücîz adlı eserini 
yazmıştır. İbnü’l-Kayserânî’nin el- c Amel 
bi-İcâzeti'l-icâze ve el-İcâzât ve mezâ- 
hibühâ adlı kitapları, Necmeddin en-Ne- 
sefî'nin el-İcâzâtü'l-müterceme bi'l-hu- 
rûfi'l-mu c ceme’ si, Şemseddin İbn Tolun 
ed-Dımaşki’nin Nevâdirü’l-icâzât ve's- 
semâ c ât’ı, Muhammed b. Abdüihay el- 
Kettânî’nin el-İcâze ilâ marifeti ahkâ- 
mi'l-icâze’ si, Muhammed Bâkır el-Mec- 
lisî’nin İcâzâtü'l-hadîş ile (nşr. Ahmed el- 
Hüseynî, Tahran 1410) Kitâbü'l-İcâzât’ı 
( Bihârü’l-envâr, Cll, 191-298; s. 104-107’- 
de toplam 107 icâzetin metni verilmekte¬ 
dir) ve Ebü’t-Tayyib ei-Azîmâbâdî’nin el- 
Vicâze fi'l-icâ ze’si (nşr. Bedrüzzaman Mu¬ 
hammed Şefî’ en-Nîbâlî, Karachi 1408) icâ- 
zete dair eserlerden bazılarıdır. 


Muhaddisler ve diğer bazı âlimler son¬ 
raları mu’cem, fihris, bernâmec, sebet ve 
icâzâtü’l-meşâyih diye adlandırılan eser¬ 
lerinde hocalarından okudukları kitapla¬ 
rı, onlardan alıp öğrencilerine verdikleri 
icâzetleri zikretmeyi âdet edinmişlerdir; 
bu tür eserler isnad ve icâzet aracı olarak 
kullanılmıştır. Ebü’l-Kâsım İbn Asâkir 
ed-Dımaşki’nin hadis dinlediği ve icâzet 
aldığı şeyhlerini tanıttığı el-Mu c cem' i, 
İbn Hacer el-Askalânî’nin el-Mecma c u’l- 
miFesses fi'l-mu c cemi'l-müfehres’ı, İbn 
Hayr el-İşbîlî’nin Fehrese' si, Ebû Zeyd 
es-Seâ!ibî’nin Gunyetü'l-vâfid ve buğ- 
yetü't-tâlibi'l-mâcid ve İbn Gâzî el-Mik- 
nâsî’nin et-Te‘allül bi-rusûmi'l-isnâd 
ba^de intikâli ehli'l-menzil ve’n-nâd 
adlı fihristleri, Abdullah eş-Şebrâvî’nin 
Fehrese' si (Şebet), Ebû Abdullah el-Me- 
cârî'nin Bernâmec ’i, Ebû Ca’fer Ahmed 
b. Ali el-Belevî el-Vâdîâşî’nin Şebet' i ve 
Ebû Salim ehAyyâşî’nin îthâfü'l-ahillâ : ‘ 
bi-icâzâti'l-meşâyilji'l-ecillâ 3 (bi-esânî- 
di’l-ecills‘) adlı eseri bu türün bazı örnek¬ 
leridir. Bu geleneğin son örnekleri, Zâhid 
Kevserî’nin (ö. 1952) et-Tahrîrü’l-vecîz 
fîmâ yebtağihi'l-müstecîz isimli sebe- 
tiyle (nşr. Abdülfettâh Ebû Gudde, Halep 
1413/1993) Muhammed Âşık el-İlâhî’nin 
Muhammed Abdurrahman el-Mar‘aşlî’- 
ye 7 Temmuz 1994’te verdiği hadis icâze- 
tidir. 

Diğer Alanlar. Müslümanların ihtiyaç 
duyduğu fakih ve müftülerin yetiştirilme¬ 
si işi İslâmî eğitim ve öğretimin hedefle¬ 
rinden biri olduğu için ilk zamanlardan 
itibaren devletin bağımsız yargı sistemi 
içinde veya dışında bulunan fakih ve âlim¬ 
ler, şer’î fetva verme ehliyetini kazanan 


Reyhânzâde 
Mehmed 
Şükrü 
Efendi'nin 
1336 (1918) 
tarihli 
umumi 
iimî icâzeti 
(MÜİFKtp., 
Cemal 
Öğüt, 
nr. 1224/11, 
vr. l a b ) 


' vj/- âJ? 

uj 

K> b>T-j b CîrV 
\ V.,W : —f îiAy A3 

>Vü 

\\ 

v-siS ' ' x 




v A.-.\ 


••• ... 


- ■ i 

çj>o \j 

jç~ o 

î>' 

b* j 'j/ 1* ^ j'/zAÂ 1 

■bili (Ly Ig/A'y ibV yjf 'J' 


396 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İCAZET 


ilim tâliplerine sözlü olarak icâzet veriyor¬ 
lardı. Mezhep imamı âlimlerin de fetva 
verme iznini böyle elde ettiği bilinmek¬ 
tedir. Fıkıh öğretiminin zamanla medre¬ 
selerde sistemleşmesi üzerine bu geniş 
kapsamlı sahanın ihtiyacı hadisteki icâ- 
zetle karşılanamaz duruma gelince fıkıh 
tedrisine izin verildiğini belgeleyen icâzet 
ortaya çıktı. Ancak iftâ ve tedris görevle¬ 
rinden birine verilen icâzet uygulamada 
diğerini de kapsamına aldığı için ikisi bir¬ 
leştirilerek "iftâ ve tedris icâzeti” diye ifa¬ 
de edilmesi âdet olmuştur. Genellikle öğ¬ 
rencinin tahsilini tamamlamasının ardın¬ 
dan yapılan bir imtihandan sonra verilen 
bu icâzeti alan kişi müderris olarak ted¬ 
ris, iftâ ve münâzara görevlerini yürüt¬ 
me hakkını elde etmiş oluyordu (Makdi- 
sî, s. 167-171, 305). Kalkaşendî, üstadı İb- 
nü’l-Mülakkm'ın kendisine verdiği Şafiî 
mezhebine göre iftâ ve tedris icâzeti ör¬ 
neğini kaydetmiştir (Şubhu’l-a c şâ, XIV, 
364-369). Hanefîfakihi Şemsüleimme el- 
Kerderi'nin Sirâcüddin Muhammed b. 
Ahmed el-Karnebî el-Buhârî’ye verdiği 
1S Zilkade 632 (1 Ağustos 1235) tarihli icâ¬ 
zet de bu türden sayılabilir (Süleymani- 
ye Ktp., Damad İbrâhim Paşa, nr. 432/2, 
vr. 349 3 ). 

Nasîruddîn-i Tûsî'nin Merâga Medrese¬ 
sinde başlattığı aklî ve riyâzî ilimler öğ¬ 
retiminin diğer İslâm memleketlerinde¬ 
ki eğitim ve öğretime etkisinden sonra 
talebelere bu ilimlerde de icâzetler veril¬ 
meye başlandı. Kutbüddîn-i Şîrâzî’nin 
Necmeddin Abdürrahîm b. Nasr İbnü’ş- 
Şahhâm el-Mevsılî’ye verdiği Rebîülâhir 
708 (Eylül 1308) tarihli icâzet (Arberry, IV, 

124) bunlar arasında yer alır. Daha sonra 
Tebriz, Şîraz ve Semerkant medresele¬ 
rinden Anadolu’ya taşınan bu ilim ve eği¬ 
tim anlayışı OsmanlI Devleti’nin son dö¬ 
nemine kadar etkisini sürdürdü. Bursa 
Kadısı Mahmud Çelebi’nin torunu Kadı- 
zâde’nin (Mûsâ Paşa) Fethullah eş-Şirvâ- 
nî’ye verdiği aklî ve riyâzî ilimler icâzetiy- 
le (DİA, XII, 464-465) Celâleddin ed-Devvâ- 
nî’nin Müeyyedzâde Abdurrahman Amâ- 
sî'ye verdiği 888 (1483) tarihli icâzet (Râ- 
gıb Paşa Ktp.,nr. 570, vr. 315 a -317 b ) bu et¬ 
kinin en belirgin örnekleridir. Hâce Mu¬ 
hammed Pârsâ, Orta Asya’nın Ûş şehrin¬ 
deki Hümâmiyye Medresesi’nde aklî ve 
nakiî ilimler tahsilini tamamlayan Şem- 
seddin Muhammed b. Hüsâmeddin b. 
Şâdî Hâce el-Ûşî’ye 796yılı Rebîülâhir son¬ 
larında (1394 Mart başı) verdiği umumi 
icâzetnâmeyi (Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 
538/5, vr. 209 b - 210 b ) “tezkire” diye nite¬ 
lendirmiştir. 


Uygulamada umumi İlmî icâzetlerin 
farklı şekilleri vardır. Ders programına 
dahil ilimlerin tamamını bir âlim öğretti¬ 
ği takdirde tek bir icâzet veriliyor, çeşitli 
ilimler ayrı ayrı müderrislerden okunun¬ 
ca ayrı ayrı icâzetler düzenleniyor (bazı ör¬ 
nekler için bk. SüleymaniyeKtp., Lâleli, nr. 
3747/12, vr. 174 b -175 b , 1 92 b - 1 93 a ) veya 
birkaç âlimden ayrı ayrı umumi icâzetler 
alınarak birleştiriliyor (Şemseddin Mu¬ 
hammed b. Necmeddin Muhammed es- 
Sâlihî’ye [ö. 1012/1603] farklı hocalarta- 
rafından verilen dört ayrı icâzeti ihtiva 
eden bir yazma Köprülü Ktp., 1. Kısım, nr. 
1258, vr. 1 58 a - 166 b ’de bulunmaktadır), 
umumi İlmî icâzete özel icazetin eklendiği 
de oluyordu (bir örnek için bk. MÜİF Ktp., 
Şişli Camii, nr. 1 106). Umumi İlmî icâzet 
Mısır’da 1872 yılında resmîleştirilerek 
“âlimiyye” diplomasına dönüştürüldü (bk. 
ÂLİMİYYE). OsmanlI Devleti’nde ise 1914’- 
te İstanbul’da düzene konulan Dârü’l-hi- 
lâfeti’l-aliyye medreselerinin âlî kısmı şu¬ 
belerinde “icâzetnâme” adıyla resmileş¬ 
tirildi. Bu medreselerde hadis, tefsir, fı¬ 
kıh ve kelâm şubelerinde öğretilen ilim¬ 
lerde “ikmâl-i nüsah" eden öğrencilere, 
silsile ile gelen ilim senedini korumak ve 
öğrencinin İlmî liyakatini onaylamak ama¬ 
cıyla imtihandan sonra başarı dereceleri 
yazılıp icâzetnâme düzenlenmesi yoluna 
gidildi. Bu icâzetnâmeyi alanlar müder¬ 
ris, fıkıh icâzeti alanlar da kadı ve müftü 
olarak ruûs-i hümâyûna nâil oluyorlardı 
(Dârü ’l-hilâfeti ’l-aliyye Medresesi: Nizâm¬ 
nâme, Ders Cedveli, Sûret-i Tedris Kitab- 


lar, TaTımâtnâme, s. 10-11, 32-34; Şevke- 
tî, s. 35-38; Atay, s. 128-129). Medreselerin 
kapatılmasıyla birlikte geleneksel icâzet 
uygulaması Türkiye’de rağbetini kaybet¬ 
miştir. 

Fennî İcâzet. Bilginin yanında deney 
ve tecrübeye de dayanan tıp, eczacılık ve 
riyâzî ilimler konusunda verilen icâzetier- 
dir (geniş bilgi için bk. Izgi, I, 203, 347; II, 
28; Has, 1V/27 (1995], s. 22-23; DİA, XVII, 
160). 

Tarikat İcâzeti. Şeyh veya mürşid ka¬ 
bul edilen tasavvuf ve tarikat önderlerin¬ 
den birinin kendi usulünü devam ettir¬ 
meye ehil gördüğü bir müridine verdiği 
irşad iznidir (bk. HALİFE). İlk zamanlarda 
sözlü ve sembollere bağlı olarak verilen 
bu iznin yazılı şekline tarikat icâzeti ya¬ 
nında “tarikata sülük icâzeti" ve “hilâfet- 
nâme” de denir. Taç veya hırka giydir¬ 
mekle tamamlanması gelenek olan bu 
icâzetin zikir telkini icâzeti ve hırka giy¬ 
dirme icâzeti diye çeşitleri vardır. Muta¬ 
savvıfların isnad ve silsile arayışlarının an¬ 
cak V. (XI.) yüzyılda başladığı kabul edil¬ 
mekte olup tarikatlarda icâzet uygula¬ 
ması da bu tarihten sonra, muhtemelen 
VI. (XII.) yüzyılın sonlarından itibaren baş¬ 
lamıştır (Âişe Yûsuf el-Menâî, s. 33). Küb- 
reviyye tarikatı kurucusu Necmeddîn-i 
Kübrâ’nın S98-616 (1201-1219) yılları 
arasında öğrencilerine verdiği beş ayrı 
icâzetin nüshaları Süleymaniye Kütüpha- 
nesi’ndeki bir mecmua içerisindedir (Şe- 
hid Ali Paşa, nr. 2800/5-8, 11. vr. 21 a -25 a , 


Zeynüddin 
ei-Hâfî'nin 
832 (1429) yılı 
başında verdiği 
tarikat icazetinin 
ilk ve son sayfaları 
{MÜİF Ktp., 
Hakses 
Koleksiyonu, 
nr. 355/4, 
ur. ll a , 12 a ) 
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29 b -30 b ). Aynı mecmuada (vr. 25 a -28 b ) 

Mecdüddin el-Bağdâdî tarafından verilen 
iki tarikat icâzeti daha vardır. Yemenî nis- 
beli Şeyh Necmeddin Haşan b. Muham- 
med b. Bahâdır es-Sünbüîî’nin Adlüddin 
Haşan b. Muhammed el-Halvetî’ye verdi¬ 
ği mufassal icâzetnâmenin sonunda ta¬ 
rikatın silsilesi de kaydedilmiştir (Süley- 
maniye Ktp., Esad Efendi, nr. 1761/3, vr. 
36 a -41 b ). 

Sanat ve Meslek İcâzeti. Bilgiden çok İŞ, 
sanat ve beceriye dayalı üretim ve hizmet 
erbabı arasında kendi özel eğitimleri so¬ 
nunda verilen icâzetler olup Ahilik ve hat 
icâzetleri bu türün örnekleridir (Tombuş, 
sy. 38 [1943], s. 3-9, 345-347;ayrıca bk. 
HATTAT). 

İcazetlerin Muhtevası. Bütün İcâzet 
metinleri genellikle şu unsurlardan olu¬ 
şur; İcâzetin başında besmele, Allah’a 
hamd, Hz. Peygamber’e salât ve selâm, 
ashabına dua ve kelime-i şehâdetten son¬ 
ra konunun önemi ve ciddiyeti vurgula¬ 
nır; ilmin, öğretme ve öğrenmenin, irşad 
ve senedin ehemmiyetine dikkat çekilir. 
Öğrencinin adı kaydedilerek elde ettiği 
ehliyet tanıtılır. Üstat kendi adını belirtip 
okuttuğu kitabı, öğrettiği ilim veya sana¬ 
tı, verdiği irşad hizmetini kimden ve han¬ 
gi yolla aldığını ortaya koyar, sened veya 
silsileyi zikreder; kazandığı ehliyeti yürüt¬ 
mesi için öğrenciye izin verdiğini ifade 
eder, devrettiği hakkı nasıl kullanacağına 
dair yol gösterir, kendisine dua etmesini 
ister. Hocanın imza veya mührü ile icâzet 
tamamlanır. Bazı sanat ve meslek icâzet¬ 
leri dışında bütün icâzetler Arapça olarak 
yazılmıştır. 

İcâzet çeşitlerinin başlangıçtan beri di¬ 
ğer bir ortak özelliği kurumsal ve resmî 
değil şahsî ve sivil olmalarıdır. Aslında bu 
durum, İslâmî eğitimde genel olarak dip¬ 
loma değeri taşıyan belgelerin en büyük 
özelliğidir. Belki de bundan dolayı hukukî 
yönü olan ve resmîliği çağrıştıran “şehâ- 
det" kelimesi icâzet yerinde kullanılma¬ 
mıştır. Ancak ilk defa 1872 yılında Mısır’¬ 
da, 1914’te OsmanlI Devleti’nde Dârü’i-hi- 
lâfeti’l-aliyye medreselerinin tâli kısmını 
bitirenlere şehâdetnâme, âlî kısmını bi¬ 
tirenlere de icâzetnâme verilmesinin ka¬ 
nunlaşmasıyla icâzetin resmileştiği görü¬ 
lür. Esasen İslâm âlimlerinin başlangıçtan 
beri eğitim ve öğretimin sivil yapısının ko¬ 
runması yönünde bir duyarlılık taşıdığı 
bilinmektedir. Nitekim Bağdat’ta resmî 
medreselerin kurulduğunu duyan Mâve- 
râünnehir âlimlerinin ilim adına matem 
tutması da (İbnü’l-Ekfânî, s. 7) böyle bir 
anlayışın sonucudur. Bu sebeple kurul- 
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dukları dönemden itibaren İslâm eğitim 
müesseselerinin yetkilileri öğrencilerine 
diploma vermekle ilgilenmemiş, konuyu 
İlmî sorumluluk alanında ve âlimlerin 
serbest kanaat ve değerlendirmelerine 
bırakarak onlara sadece imkân sağlamak¬ 
la yetinmiştir. İlim adamları, belli bir ko¬ 
nunun öğretimi sonunda öğrencilerine 
kapasitelerine göre o alanla sınırlı olarak 
icâzet verebilir, fakat icâzette hocanın 
ders okuttuğu kurumun onayı aranmaz¬ 
dı. İslâm tarihinin en resmî karakterli 
eğitim ve öğretim kurumlarından biri 
olan Semerkant’taki Uluğ Bey Medrese¬ 
sinde de başhoca Kadızâde-i Rûmî'nin 


verdiği icâzette (DİA, XII, 464,465) resmî¬ 
liği andıran hiçbir unsur yer almamıştır. 

İcâzetler umumiyetle nesirle yazılmak¬ 
la birlikte ilk zamanlardan beri şiirle ya¬ 
zılmış örnekleri de görülür. Nitekim ilk 
hadis usulcüleri eserlerinde bu tür icâ¬ 
zetler için özel bölümler açmışlardır. Yaz¬ 
malar arasında, lügat, edebiyat ve tarih 
kitapları içinde çok sayıda manzum icâ¬ 
zet örneğine rastlanır. Hatta icâzet tale¬ 
binin ve bu talebe verilen icâzetin de şi¬ 
irle yapıldığı görülür. Bilinen ilk manzum 
icâzet, Ebü’l-Eş’as Ahmed b. Mikdâm el- 
İclî (ö. 252/866) tarafından öğrencilerine 
okuttuğu bir kitabın zahrına yazılmıştır 


Ömer b. Mustafa 
Karaağacî'nin 
verdiği 
Kur'ân-ı Kerîmin 
on yedi 
kıraatine dair 
icâzet 
(Cemil Akpınar 
özel arşivi) 
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(Râmhürmüzî, s. 456; Hatîb el-Bağdâdî, 
el-Klfâye, s. 501-502; Kâdî Iyâz, s. 96-97). 

İbn Hallâd er-Râmhürmüzî, kendi eser¬ 
lerinden birinin rivayeti için eser üzerine 
yazdığı on bir beyitlik manzum icâzetin 
metnini verir (el-Muhaddişü’l-fâşıl, s. 545). 
Hatîb el-Bağdâdî de Muhammed b. Cehm 
es-Simmerî'den bir manzum icazet met¬ 
ni zikreder (el-Kifâye, s. 502-503; diğer ba¬ 
zı örnekler için bk. Tâcü’Harûs, “zk e a” md.; 
Ibnü’l-Adîm, X, 4342; Kureşî, IV, 105). Bu 
tür özel manzum icâzetler yanında Kut- 
büddin en-Nehrevânî el-Hanefî'nin, Şem- 
seddin Muhammed b. Necmeddin Mu¬ 
hammed es-Sâlihî ed-Dımaşki'ye verdiği 
961 (1554) tarihli ve altmış beyitlik ica¬ 
zet gibi (Köprülü Ktp., 1. Kısım, nr. 1258, 
vr. 165 a - 166 b ) akademik manzum icâzet 
örnekleri de vardır (bazı manzum icâzet¬ 
ler için bk. Silefî, s. 139-140; Safiyyüddin 
el-Hillî, s. 481-483; İbnü'l-Ahmer, s. 51-56; 
Ayyâşî, s. 91, 133-134, 148-149). 

İslâmî gelenekte öğrenimi sonunda İlmî 
ehliyeti görülen kimseye icâzet verilmesi 
dinî ve ahlâkî bir vecîbe, verilmemesi ise 
bir hak ihlâli olarak telakki edilmiş, bu se¬ 
beple icâzet verme karşılığında para al¬ 
mak câiz görülmemiştir. Teorik olarak 
birinin insanları eğitmesi ve aydınlatma¬ 
sı için icâzet sahibi olması zorunlu görül¬ 
memekle birlikte uygulamada icâzet, öğ¬ 
retme ehliyeti hususunda güven verici bir 
belge sayılmıştır (Süyûtî, el-İtkân, II, 289). 
Bir kimsenin bir konuda öğrenci iken baş¬ 
ka bir konuda veya ilim dalında icâzetli 
öğretici olması da mümkündür. 

İslâm eğitim ve öğretim geleneğine 
has bir tecrübe olarak ortaya çıkan icâzet 
metinleri ilim, irfan, sanat ve meslek ha¬ 
reketlerinin güvenilirliği ve sağlıklı geliş¬ 
mesine katkısı yanında tarih boyunca ilim, 
kültür ve medeniyet hareketlerinin yeri¬ 
ni, zamanını, türünü ve seviyesini tesbit 
etmede, İçtimaî ve siyasî ilişkileri yorum¬ 
lamada kaynak değeri olan belgelerdir. 
Bilhassa gerekli kayıtları tam olan icâzet- 
nâmeler eğitim kurumlan, bunların sis¬ 
temleri, kadroları, işlevleri, başarı veya 
başarısızlıkları konusunda bilgi ihtiva 
eder. Bu belgeler, onları düzenleyen üs¬ 
tatların ve öğrencilerinin İlmî, edebî, ah¬ 
lâkî şahsiyetlerini ve dünya görüşlerini 
yansıtan kısmî veya tam otobiyografiler 
olması bakımından da ayrı bir önem ta¬ 
şır. 

X. yüzyıldan itibaren Batı eğitim ku¬ 
ramlarının daha çok İspanya üzerinden 
İslâmî birikim ve tecrübeden faydalandı¬ 
ğı bilinmekle beraber eğitim kurumlan 
arasındaki ilişkiler yeterince incelenmiş 


değildir. Alfred Guillaume bu ilişkinin ay¬ 
dınlatılmasında, Batı dillerinde en alt ka¬ 
demede üniversite derecesini ifade et¬ 
mek üzere ilk defa 1231’de kullanılan 
“baccalareus" (baccalaureus) kelimesinin 
etimolojisinin bir başlangıç olabileceğini 
düşünmüş ve bu terimin, İslâmî akade¬ 
mik sistem içinde kullanılan Arapça bir 
tabirden alınmış olması gerektiğini, bu¬ 
nun da “bi-hakkı’r-rivâye" şeklindeki icâ¬ 
zet tabiri olabileceğini ileri sürmüş, an¬ 
cak bu tabirin kullanıldığı herhangi bir 
Arapça icâzet metni göstermemiştir. 
Ebied ve Young “New Light on the Origin 
of the Term 'Baccalaureate'” başlıklı or¬ 
tak makalelerinde (/Q,XVIII/1 -2 11974], 
s. 3-7), bi-hakkı’r-rivâye tabirinin, “öğret¬ 
me hakkı veren diploma, icâzet” anlamın¬ 
da kullanıldığı beş icâzet metni yayım¬ 
layarak Guillaume’un görüşünün tutarlı 
olduğunu ispatlamışlardır. Daha önce 
Hastings RashdaH’ın da kabul ettiği gibi 
bi-hakkı’r-rivâye tabirinin ilk defa İspan- 
ya’da sözlü gelenek içinde kullanılmaya 
başlandığını düşünen bu iki yazar, bunun 
Arapça'dan Latince'ye geçerken uğradı¬ 
ğı değişimi “bi-haqq al-rivâya > b-haqq 
“lürea > baccaiure [a] > baccalareus” 
şeklinde göstermiştir. 

Yukarıdaki icâzet çeşitlerinin dışında, 
Hz. Peygamber’i rüyasında gören sûfîlerin 
ondan aldıklarını söyledikleri bir icâzet tü¬ 
ründen daha söz edilmekte olup buna da 
"mânevi icâzet” denmiştir. Muhyiddin İb- 
nü’l-Arabî, Dımaşk’ta gördüğü bir rüyada 
Fuşûşü'l-hikem'le ilgili olarak Resûl-i Ek¬ 
rem'in kendisine icâzet verdiğini söyle¬ 
miştir (DİA, XIII. 231). İmâm-i Rabbânî’- 
nin de rüyasında gördüğü Resûlullah'tan 
kelâm ilminde müctehidlik icâzeti aldı¬ 
ğı söylenir (Kasım Ahmedes-Sâmerrâî, II/ 
2 11981 ], s. 282). Nevşehirli Halil Efendi, 
1225 (1810) yılında Antakya’da Habib 
Neccâr Camii'nde rüyasında gördüğü Hz. 
Peygamber’den Delffilü'l-hayrât adlı sa- 
lavât mecmuasını okuması için icâzet al¬ 
dığını iddia etmiştir (Ahmed Fevzî, İcâzet- 
nâme-i Delâil-i Hayrat, Millî Kütüphane, 
nr. A-2291/1 ). Abdülganî b. İsmâil en-Nab- 
lusî, vereni tarafından yazılmış bir metni 
bulunmayan bu icâzet türüne dair Rav- 
z ü'l-enâm iî beyâni'l-icâzeti fi'l-menâm 
adıyla bir eser yazmıştır (Süleymaniye 
Ktp., Esad Efendi, nr. 3606/27, vr. 164 a - 
175 b ). 
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m Cemil Akpinar 

KIRAAT. Kıraat ilminde icâzet, Kur'an 
lafızlarının usulüne uygun bir üslûpla 
okunması açısından okuyucuda bulunma¬ 
sı gereken niteliklerin mevcudiyetini be¬ 
lirten yazılı yeterlilik belgesi anlamında¬ 
dır. Aranan niteliklerin varlığının sözle ifa¬ 
de edilmesi “şefehî (şefevî) icâzet” olup 
Kur’an’ın tamamını veya bir bölümünü 
üstada okumak(arz) ve / veya onu üstat¬ 
tan dinlemek (semâ) suretiyle kıraat imam¬ 
larından birinin kıraatine yahut birden 
fazla kıraate uygun olarak okumada ye¬ 
terli seviyeye gelmekle elde edilir. 

Vahiylerin telaffuz özellikleri, Arap dili 
lehçeleriyle biçimlenen ve Hz. Peygam¬ 
berin icra ve onayı ile vücut bulan farklı 
kıraatlerle onların edâ keyfiyetleri, son¬ 
raki nesillerin öncekilerden öğrenme zo¬ 
runluluğunu getirmiş olduğundan (İbn 
Mücâhid, s. 49-52), Resûl-i Ekrem’den iti¬ 
baren kıraatte icâzetin yazılı olmasa da 
şefehî olarak uygulandığı ve hadis terim¬ 
leri arasına girmeden önce kullanılmaya 
başlandığı söylenebilir. Nitekim Hz. Pey¬ 
gamberin, “Kur’ani dört kişiden öğre¬ 
nin” (Buhârî, “Fezâ’ilü'l-Kurîân”, 8) diye¬ 
rek Abdullah b. Mes’ûd, Sâlim Mevlâ Ebû 
Huzeyfe, Muâz b. Cebel ve Übey b. Kâ’bin 
adlarını anmasını, Sâlim Mevlâ Ebû Hu¬ 
zeyfe’yi Kur’an okurken duyduğunda Al¬ 
lah’a hamdetmesini, Ebû Mûsâ el-Eş‘a- 
rî’yi güzel okuyuşu sebebiyle övmesini 
(Buhârî, “Fezâilü’l-Kufân”, 30; İbn Mâ- 
ce, “İkâmet”, 176), bu sahâbîlerin ehliyet¬ 
lerini belirten şefehî icâzet olarak değer¬ 
lendirmek mümkündür. Hz. Osman’ın, 
çoğaltılan Kur’an nüshalarını belli başlı 
merkezlere gönderirken Übey b. Kâ’b ve 
Zeyd b. Sâbit'i Hicaz bölgesinde, Ebû Mû¬ 
sâ el-Eş‘arî’yi Basra’da, Ali b. Ebû Tâlib 
ve Abdullah b. Mes’ûd’u Kûfe’de, Muâz b. 
Cebel ve Ebü’d-Derdâ'yı Dımaşk’ta mual¬ 
lim oiarak görevlendirmesi de (Ebû Şâme, 
s. 149-150) Kur’an öğretimiyle ilgili şefehî 


icâzetin diğer örnekleri sayılmalıdır. Kur- 
’an’m “tertîl” ile okunması Allah’ın emri 
olduğundan (el-Müzzemmil 73/4) gerek 
Resûl-i Ekrem’in gerek sahâbîlerin Kur¬ 
’an öğreticisinin ehliyeti konusunda titiz 
davrandıklarında şüphe yoktur. Hişâm 
b. Hakîm'in namazda Furkân sûresini 
kendisinin öğrendiğinden farklı okuduğu¬ 
na şahit olan Hz. Ömer’in nerede ise onu 
namazdan çekip alacak kadar tepki gös¬ 
termesi, Kur’an’ın doğru okunması husu¬ 
sunda ashabın ne kadar duyarlı olduğunu 
göstermektedir (Buhârî, “Fezâ’ilü’l-Kur- 
3 ân", 5). 

Kur’an’m naklinde yazılı sayfalardan çok 
hâfızalarda saklanana güvenildiği gibi (İb- 
nü’l-Cezerî, en-Neşr, 1,6 ) kıraat rivayetle¬ 
rinde hadiste olduğu üzere salt anlam ve¬ 
ya sadece lafız yeterli kabul edilmeyerek 
edâ (seslendirme, tilâvet) boyutu da dik¬ 
kate alınmış (Bennâ, s. 3), bu cihetin bir 
üstat (fem-i muhsin) ağzından elde edil¬ 
mesi gerekli görülmüştür. Ebü’l-Alâ el- 
Hemedânî, kıraat icâzeti için hocadan biz¬ 
zat okumuş olmayı zorunlu görmüş, ha¬ 
disteki gibi semâ veya arz olmaksızın icâ- 
zetle rivayeti büyük hata saymış, İbnü’l- 
Cezerî de kıraati üstattan bizzat almaya¬ 
nın ondan rivayette bulunamayacağını, 
diğer bir ifadeyle mücerret icâzetle kıraat 


rivayet edilemeyeceğini belirtmiştir (Mün- 
cidül-mukrPîn, s. 3), Kastallânîise tâlibin 
ehil olması durumunda bunun mümkün 
olacağı görüşündedir ( Letâ’ifü’l-işârât , s. 
181-182). Öte yandan icâzet. kişinin ehli¬ 
yetinin kanıtlanması veya mensubiyetinin 
bilinmesi açısından gerekli sayılmış, an¬ 
cak Kur’an öğretmek için icâzeti olmasa 
da kişinin kendini ehliyetli görmesi yeterli 
kabul edilmiştir (Süyûtî, i, 321-322). 

Kıraat icâzetinin ilk yazılı örnekleriyle 
ilgili genel kanaat şekil, üslûp ve kapsam 
olarak III. (IX.) yüzyılın sonlarında diğer 
icâzet türleriyle birlikte görülmeye baş¬ 
landığı yolundadır. Sonraları Kitâbü's- 
Seb c a, Şâtıbiyye, et-Teysîr gibi ted¬ 
risi vesilesiyle bu eserlerin müelliflerine 
varan rivayet zinciri zikredilerek icâzetler- 
tertip edilmiştir. İbnü'l-Cezerî, Kur’an kı¬ 
raatinde Hz. Peygamber ile kendi arasın¬ 
da on dört râvinin bulunduğunu belirtir 
( erı-Neşr ; 1, 193-194). Kastallânî de bu sa¬ 
yının kendisi için on beş olduğunu söyle¬ 
miş, kıraatini Resûl-i Ekrem’e ulaştıran 
ve İbnü'l-Cezerî ile başlayan isnad zinci¬ 
rindeki isimleri zikretmiştir (Letâ’ifü'l-işâ- 
rât, l, 174-176). Günümüzde düzenlenen 
icâzetnâmeler incelendiğinde bir o kadar 
kıraat râvisi eklenerek bu zincirin zama¬ 
nımıza ulaştırıldığı görülmektedir. 


Bir merasim davetiyesi ile icâzetnâme örneği (MÜİF Ktp., H. Ali Üsküdarlı, nr. 64) 
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Şekii ve muhteva bakımından farklı da r 
olsa bazan muhtasar, bazan geniş olarak 
yazılan kıraat icâzetlerinin tertibi şöyle- 
dir: Besmele, hamdele ve salveleden son¬ 
ra Kur’an okuma ve okutma ile kıraatle¬ 
rin önemi belirtilerek ilgili hadislere yer 
verilir. Ardından icâzeti verecek üstat (mü- L 
cîz), tâlibin (mücâzün leh) Kur'an’ı hangi 
eserleri esas alarak hangi kıraate veya kı¬ 
raatlere göre okuduğunu belirtir, icâzet 
almaya ehil olduğuna işaret eder. Daha 
sonra kendi üstadından başlayarak İb- 
nü’l-Cezerî’ye kadar kıraat zincirini zikre¬ 
der. Bazı icâzetnâmelerde bu zincir Hz. 
Peygamber’e kadar götürülür. Bu arada 
yer yer kıraat râvilerine ait biyografik bil¬ 
giler verilir ve icâzeti alacak tâlibe dua 
eden ve ondan dua bekleyen cümlelerle 
icâzet metni bitirilir. 

Kıraat icâzeti genelde bir merasimle 
verilir. Bu merasimler Osmanlılar’da za¬ 
man içinde gelişerek belli bir şekil almış 
ve gelenek günümüze kadar devam et¬ 
miştir. Buna göre Camide öğleden önce 
cemaat huzurunda yapılan bu törende 
reîsü’l-kurrâ mihrabın önüne konan kür¬ 
süye oturur. En yaşlı kıraat üstatlarından 
başlanarak reîsü’l-kurrânın sağında ve 
solunda hilâl şeklinde bir oturma düzeni 
oluşturulur. Hilâl uçlarındaki genç oku¬ 
yuculardan başlanarak sağlı sollu tilâvet 
edilir; reîsü’l-kurrânm bitirilmesini iste¬ 
diği âyetin sonunda eliyle kürsüye vurma¬ 
sı üzerine âyetin son cümlesi birlikte oku¬ 
narak diğer okuyucuya geçilir. Sağdan ve 
soldan birer veya ikişer yaşlı üstat da in- 
dirâc (cem‘) metoduyla birkaç âyet kıraat 
ettikten sonra sıra icâzet verilecek kişiye 
gelir. Huzura gelip reîsü’l-kurrânın elini 
öperek yüzü ona dönük şekilde oturan tâ- 
lip, İhlâs sûresinden başlayıp Nâs sûresi¬ 
nin sonuna kadar kırâat-i aşereye göreve 
indirâc usulüyle tilâvet eder. Önceden ha¬ 
zırlanan icâzetnâme metni mücîz veya 
onun uygun göreceği bir kişi tarafından 
yüksek sesle okunduktan sonra yapılan 
bir dua ile merasim sona erer. 
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İCÂZET 

(5jL>YI) 

Bir hukukî işlemin 
işlerlik ya da bağlayıcılık 
kazanabilmesi için hak sahibinin 
onay vermesi anlamında terim. 

Sözlükte “aşıp geçme, yürürlüğe koy¬ 
ma, uygulama, câiz kılma, onaylama” gibi 
anlamlan bulunan icâzet kelimesi, hadis 
ilminde ve edebiyatta kazandığı mânalar 
yanında, devlet başkanmın ödül (câize) 
vermesi veya birinin fetva vermeye veya 
eğitim öğretime ehil ve yetkili olduğunu 
ifade etmek gibi terim anlamları kazan¬ 
mıştır. Fıkıh usulünde icâzet kelimesi "câ¬ 
iz görme”, fıkıh terminolojisinde ise “bir 
hukukî işlemin işlerlik ve bazı durumlar¬ 
da bağlayıcılık kazanması için ilgili kişinin 
onayından geçmesi veya o kişi tarafından 
uygun görüldüğünün bildirimi” anlamın¬ 
da kullanılır. 

Hukukî Mahiyeti. İcâzet, ilgilinin kabul 
veya reddine bırakılmış bir işlemin fiilen 
sonuç doğurmasını sağlayan tek taraflı 
bir iradedir. Her hukukî işlemin temel un¬ 
suru hukukî sonuca yönelmiş irade beya¬ 
nı olduğundan yapılan bir işlemin hukukî 
varlık kazanması, sahih olması ve işlerlik 
kazanması, neticede amaçlanan sonuçları 
doğurması, o hukukî işleme doğrudan ve¬ 
ya dolaylı olarak katılan taraf veya taraf¬ 
ların iradelerinin herhangi bir bozukluk 
ve şâibeden korunması ve tam olarak 
gerçekleştirilmesine bağlıdır. Hanefî 
mezhebinde diğerlerinden farklı olarak 
bir akdin kurulup sonuç doğurabilmesi 
için hukukî varlık kazanması (in'ikad), sa¬ 
hih, nâfiz ve bağlayıcı olması şeklinde 
dört ayrı aşamadan ve bu aşamalara iliş¬ 
kin ayrı ayrı şartlardan söz edilir. İlk aşa¬ 
mada aranan şartlardaki eksiklik akdin 
butlanını, ikinci aşamadaki eksiklik akdin 
fesadını, üçüncü aşamadaki eksiklik ak¬ 
din hüküm ve sonuçlarının askıda (mev¬ 
kuf) olmasını ve sonuncu aşamadaki ek¬ 
siklik akdin bağlayıcı olmaması sonucu¬ 
nu doğurur. İcâzet özellikle mevkuf akid- 
ler, kısmen de gayri lâzım akidler için söz 
konusu olmaktadır. Bâtıl akid hukukî var¬ 
lık kazanmamış bir akid olduğundan, fâ- 
sid akid ise hukukî varlık kazanmış olmak¬ 
la birlikte hukuk düzenince akdin sıhhati 
için öngörülen bir şarta muhalefet içer¬ 
diğinden icâzet kabul etmez. Birincisinde 
akdin yeniden inşası dışında bir düzeltme 
imkânı bulunmazken İkincisinde akdin sa¬ 
hih hale gelmesi öncelikle fesad sebebi¬ 
nin giderilmesine bağlıdır. Mâlikî mezhebi 


butlân ve fesad merhalelerini bir değer¬ 
lendirmek suretiyle Hanefîler’den ayrılsa 
da üçüncü ve dördüncü merhale konu¬ 
sunda onlara oldukça yakındır. İcâzet de 
esasen ilk iki aşamada değil özellikle üçün¬ 
cü aşamada ve kısmen de sonuncu aşa¬ 
mada söz konusu olmaktadır. Şâfiî ve 
Hanbelî mezheplerinde ise askı hali fıkıh 
tekniği ve sistematiği bakımından kabul 
edilmemekle beraber ölüm hastasının ta¬ 
sarrufları gibi bazı örnekler açısından on¬ 
ların da Hanefî ve Mâlikîler’e yaklaştıkları 
görülür. 

Akdin nâfız olması, yani işlerlik kazanıp 
hüküm ve sonuçlarını doğurması Hanefî 
mezhebinde iki şarta bağlanmıştır. Bun¬ 
lardan biri, akdin yapılışında ilgili tarafın 
hukukî yetkisinin (velayet) bulunması, di¬ 
ğeri de üçüncü şahısların haklarına iliş- 
memesidir. Bu şartlardan birinin yoklu¬ 
ğu durumunda akid mevkuf olur ve ilgili 
kişinin onayına kadar hiçbir hüküm do¬ 
ğurmaz. Meselâ velinin onayına bağlı ni¬ 
kâh akdi karı koca ilişkisini helâl kılmaz, 
kocaya nafaka borcu yüklemez. Klasik li¬ 
teratürde “vakf, tevakkuf, adem-i nefâz” 
gibi tabirlerle karşılanan bu durumun 
“askı hali” olarak adlandırılması mümkün¬ 
dür. Bu bağlamda icâzet çoğunlukla, ve- 
lâyet noksanı veya üçüncü şahısların hak¬ 
larının ilişmesi sebebiyle işlerlik kazanma¬ 
mış bir akid veya hukukî işlemin yetkili 
veya ilgili kişi tarafından onaylanmasını 
ifade eder ve askıda olan bir hukukî işle¬ 
mi askı halinden kurtarıp hüküm ve so¬ 
nuçlarını fiilen doğurmasını sağlayan tek 
taraflı bir irade beyanı niteliğini taşır. Bu 
durumlarda akde icâzet verilmemesi ve 
akdin reddedilmesi bir fesih işlemi değil 
akdin vücut bulmaması ve hükümsüz 
kalması (butlân) halidir. Daha ziyade Ha¬ 
nefî ve Mâlikî fakihlerince sistemleştiri¬ 
len askı teorisi esas itibariyle ilgili tarafı, 
hak etmediği ve razı olmadığı bir zarara 
uğramaktan koruma amacına yöneliktir. 
Bu ilgili taraf, çocuk ve sefih gibi tasar¬ 
rufu bizzat yapan kişi olabileceği gibi ki¬ 
racı ve vâris gibi yapılan tasarruftan et¬ 
kilenen kişi de olabilir. Bu bakımdan mü¬ 
meyyiz küçüğün ve akıl zayıflığı bulunan 
kişinin kâr ve zarar ihtimali bulunan ta¬ 
sarrufları ile aynı anlamda değerlendiri¬ 
len sefihin tasarrufları, fuzûlînin tasar¬ 
rufları, vekilin yetki alanını aşan tasarruf¬ 
ları, mal sahibinin kiraya verdiği şey üze¬ 
rindeki tasarrufu, rehnedilen mal üzerin¬ 
de tasarruf, ölüm hastasının üçte biri 
aşan hibe ve vasiyet gibi teberru tasar¬ 
rufları, vârislerin borca batmış terekeyi 
satmaları Hanefî mezhebinde askı teorisi 
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İCÂZET 


kapsamında değerlendirilmiştir. Bu ta¬ 
sarruflardan bir kısmı yetki eksikliği ve¬ 
ya yokluğu, bir kısmı da başkalarının hak¬ 
kının ilişmesi sebebiyle mevkuf sayılmış¬ 
tır. Ayrıca Hanefî doktrinindeki hâkim an¬ 
layışa göre fâsid olmakla birlikte Züfer b. 
Hüzeyl tarafından mevkuf sayılan mükre- 
hin tasarrufları da bu yönüyle askı teori¬ 
si kapsamında düşünülebilir. 

İcâzet kavramının sınırlı bir kullanım 
alanı da taraflardan birinin veya ikisinin 
veya taraflar dışında üçüncü bir kişinin 
muhayyerlik hakkına sahip bulunduğu 
bazı hukukî işlemlerdir. Muhayyerlik hak¬ 
kının henüz kullanılmamış olması sebe¬ 
biyle akdin bağlayıcılık kazanmadığı du¬ 
rumlarda akdin ilgili kişi tarafından onay¬ 
lanması akde bağlayıcılık kazandırırken 
reddedilmesi fesih olarak sonuçlanır. Bu 
muhayyerlik hakkının şart muhayyerliği 
gibi taraflarca kararlaştırılmış olması ile 
görme muhayyerliği ve ayıp muhayyerli¬ 
ği gibi hukuk düzenince tanınmış olması 
arasında icazetin işlevi açısından kural 
olarak pek fazla bir fark yoktur. Bu kap¬ 
samda yer alan akidler, mevkuf akidler- 
den farklı olarak işlerlik kazanıp hüküm¬ 
lerini fiilen doğurmaya başladığı halde 
bağlayıcılık kazanması, taraflardan biri¬ 
nin bizzat kendisinin veya yasal temsilci¬ 
sinin icâzetine bağlıdır. Ayrıca bulûğa er¬ 
meden önce velisi tarafından evlendiril¬ 
miş kız veya erkeğin bulûğla birlikte sa¬ 
hip olduğu muhayyerlik hakkı ile bilhassa 
Hanefî ekolü açısından ergen kızın kendi 
başına yapmış olduğu evlenme akdinin, 
kefâet veya denk mehir (mehr-i misi) şart¬ 
larını taşımaması durumunda kızın veli¬ 
sine tanınan itiraz hakkının da bu kap¬ 
samda değerlendirilmesi mümkündür. 
İlgili taraf muhayyerlik hakkını kullanıp 
akdi feshedebileceği gibi yapılan akdi 
onaylayarak akdin devamını da sağlaya¬ 
bilir. Böyle olunca mevkuf akidlerde söz 
konusu olan icâzetle gayri lâzım akidler¬ 
de söz konusu edilebilecek icâzet arasın¬ 
da önemli bir mahiyet farkı bulunmakta, 
birincisinde akdin ilk defa olarak hukukî 
sonuç doğurması durumu söz konusu 
iken İkincisinin çoğu örneklerinde, sonuç¬ 
larını fiilen doğurmakta olan bir akdin 
kesinleştirilmesi ve artık tek taraflı irade 
ile fesih imkânının kaldırılması durumu 
söz konusu olmaktadır. 

İcazetin, akid ve tek taraflı hukukî iş¬ 
lem gibi sözlü tasarruflar dışında kabz, 
gasb ve itlâf gibi fiilî tasarruflarda geçerli 
olup olmadığı doktrinde tartışmalıdır. İs¬ 
lâm hukukçularından bir kısmı, yapılan 
işin hukukî bir yetkiye dayalı olarak mey¬ 
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dana gelmesi durumunda hukuka uygun, 
aksi halde hukuka aykırı olacağını ve bu 
fiile dair icâzetin onun bu tabiatını değiş¬ 
tirmeyeceğini öne sürerek fiiller için askı 
durumunun söz konusu olmayacağını ve 
dolayısıyla da fiillerin icâzete elverişli ol¬ 
madığını savunmuşlardır. Bu görüş Ebû 
Hanîfe’ye nisbet edilmektedir. Hanefî 
imamlarından Muhammed b. Haşan eş- 
Şeybânî’ye nisbet edilen ve sonraki fakih- 
ler tarafından da tercih edilen görüşe gö¬ 
re ise fiiller icâzete elverişlidir. Buna göre 
bir kimse, ifa amacıyla borcunu birisi ara¬ 
cılığıyla alacaklıya gönderse alacaklı du¬ 
rumu öğrendikten sonra aracı kişiden o 
parayla kendisi için bir şey satın almasını 
istese ve mal aracının elinde helâk olsa 
bu durumda, icâzetin fiilde de geçerli ola¬ 
cağını savunanlara göre mal alacaklının 
hesabından, diğer görüşe göre borçlunun 
hesabından helâk olmuş sayılacaktır (Bed- 
reddin Simâvî, 1, 324; İbn Âbıdîn, V, 106). 
Şâfiî mezhebinde hâkim anlayış, icâzetin 
gaspta geçerli sayılmayacağı yönünde 
olmakla birlikte birinin malını gasbedip 
onunla ticaret yapan kimsenin tasarruf¬ 
larının mal sahibinin icâzetiyle geçerli ha¬ 
le geleceği ve mal sahibinin elde edilen 
şeyleri alacağı yönünde görüş de bulun¬ 
maktadır. 

Şeklî ve Şartlan. Doktrinde icâzet, bir¬ 
çok hukukî işlemde olduğu gibi akidlerin 
kuruluş ve şekil şartlarında hâkim siste¬ 
matik yapı içinde ele alınarak ve model 
akid olan satıma kıyaslanarak açıklanır. 
Bunun için de bir icâzet işleminde tasar¬ 
rufuna icâzet verilen kimse, icâzet yetki¬ 
sine sahip hak sahibi (mûciz), icâzet ko¬ 
nusu ve siga şeklinde dört unsurdan söz 
edilir (Bedreddin Simâvî, 1,314). Tasarru¬ 
funa icâzet verilen kimse çok defa yetkisiz 
temsilci (fuzulî) veya ehliyeti kısıtlı kimse¬ 
dir. İcâzette hak sahibi ise birçok durum¬ 
da bizzat tasarrufta bulunan kişinin dışın¬ 
da bir kişi olup kimliği yapılan hukukî iş¬ 
lemin türüne ve mahiyetine göre değiş¬ 
mektedir. İcâzet yetkilisi fuzûlînin tasar¬ 
rufunda, adına tasarruf yapılmış olan 
mal sahibi, mümeyyiz çocuk ve ma'tûh 
gibi eksik ehliyetlilerin tasarrufunda ya¬ 
sal temsilci (veli, vasîveya hâkim), hacre- 
dilmiş sefihin tasarrufunda hâkim veya 
onun tayin ettiği vasîdir. Diğer örnekler 
açısından icâzet yetkilisi, asıl mal sahibi¬ 
nin tasarrufundan hak etmediği ve razı 
olmadığı şekilde etkilenip zarar gören ki¬ 
racı, rehin alan, vâris ve alacaklıdır. İcâ¬ 
zet, bir hukukî işlemin sonuçlarına ilişkin 
rızâyı belirten bir işlem olduğuna göre rı¬ 
zâ açıklaması yapılabilen bütün yollarla 


olabilir. Buna göre icâzet sözlü olabileceği 
gibi fiilî de olabilir. Diğer tasarruflardaki 
gibi icâzette de aslolan sözlü beyandır. 
Kullanılan sözün icâzet anlamına delâleti 
konusunda bir kapalılık bulunması duru¬ 
munda örf esas alınır. İcâzetin gerekli hal¬ 
lerde söz yerini tutan yazı ve işaretle ya¬ 
pılması da mümkündür. Aynı şekilde, söz¬ 
leşme yapılırken kabul anlamına gelen 
her türlü fiille de icâzet gerçekleşir. Me¬ 
selâ satıcının satım bedelini kabzetmesi, 
talep veya hibe etmesi böyledir. İcâzetin 
sükût yoluyla gerçekleşip gerçekleşme¬ 
yeceği ise doktrinde tartışmalıdır. Susa¬ 
na söz isnat edilemeyeceği için sükût ku¬ 
ral olarak icâzet yerine geçmez. Buna gö¬ 
re malının fuzulî tarafından satıldığını gö¬ 
ren kişi bir tepki vermeksizin sükût et¬ 
se Hanefîler'e göre yapılan işlem kendisi 
hakkında câiz olmaz (Serahsî, XXX, 139- 
140). Ancak sükûtun rızâ açıklaması sa¬ 
yıldığı yerlerde icâzet yerine geçmesi 
mümkün görülür. Meselâ Hanefî fakihle- 
rine göre, ergen kızın velisi tarafından ya¬ 
pılan evlendirme akdine ilişkin olarak sus¬ 
ması akdin yapılması sırasında izin, akdin 
yapılmasından sonra da icâzet sayılır (Kâ- 
sânî, VII, 193). Bu durum Mecelle' de, “Sâ- 
kite bir söz isnat olunmaz. Fakat ma'rız-ı 
hacette sükût beyandır” (md. 67) şeklin¬ 
de ifade edilir. Diğer mezheplerde de ben¬ 
zer anlayış hâkimdir. 

İcâzet için doktrinde belli bir süre be¬ 
lirlemesine gidilmemiş, ancak bu hakkın 
ne yönde kullanılacağı bilinmeksizin son¬ 
suza kadar elde tutulması hukukî hayatta 
sağlanmak istenen güven ve istikrar or¬ 
tamını sarsacağından kişinin durumu öğ¬ 
renmesinden itibaren mâkul ve münasip 
bir süre içinde kararını belirtmesi isten¬ 
miştir. Bu sebepledir ki fakihler bu sü¬ 
reyi, ilgilinin durumu öğrendikten sonra 
sağlıklı karar vermek için gerekli düşün¬ 
me süresi şeklinde belirleme eğiliminde¬ 
dir. 

Bir hukukî işlemin icâzete bağlılığın¬ 
dan söz edilebilmesi için öncelikle o işle¬ 
min vekâlet ve niyâbete elverişli olması 
şartı aranır. Meselâ fuzûlînin gerek tem¬ 
lik gerek ıskat türü bir tasarrufunun mev¬ 
kuf olup hak sahibinin icâzetine bağlı ola¬ 
rak kurulabilmesi için o tasarrufun vekâ¬ 
let ve niyâbete elverişli bulunması gerek¬ 
tiği açıktır. Çünkü icâzet gerçekleştiği an¬ 
da önceden vekâlet verme hükmünü ka¬ 
zanacağından bu suretle fuzûlînin icâzet 
sonrasında vekil konumuna geçmesi sağ¬ 
lanmış olacaktır. 

İcâzetin sıhhati açısından önemli bir di¬ 
ğer şart, tasarrufun yapıldığı sırada ona 
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icâzet verecek yetkili bir kişinin bulunma¬ 
sıdır. Nitekim fuzûlînin bir çocuk veya deli 
hakkında yapacağı talâk, ıtk, nikâh, hibe 
ve malını gabn-i fâhişle satma gibi bir ta¬ 
sarruf hukukî varlık kazanamayacağı, ya¬ 
ni yapıldığı anda bâtıl olacağı için icâzete 
de konu olamaz. Fakat fuzûlînin o tür ta¬ 
sarrufları akıllı ve bâliğ biri hakkında in’i- 
kad eder. Çünkü kural olarak tasarrufun 
yapılmasından sonra gerçekleşen icâzet 
(icâzet-i lahika), tıpkı önceden verilmiş ve¬ 
kâlet (vekâlet-i sabıka) anlamında olduğun¬ 
dan icâzet anında fuzûlî âdeta -akdin hak¬ 
larının kendisine döneceği- bir vekile dö¬ 
nüşmüş olur. Çocuk ve deli ise tasarrufu 
bizzat yapma ehliyetine sahip olmadığı 
gibi vekâlet verme ehliyetine de sahip de¬ 
ğildir. Öte yandan icâzet verecek kişinin 
icâzet vereceği tasarrufu bizzat yapmaya 
ehil olması şarttır. Bunun için mümeyyiz 
çocuğun veya sefihin, fuzûlînin yaptığı 
karşılıklı borç yükleyen bir akde icâzet 
vermeleri sahih olmaz. 

İcâzetin sahih olabilmesi için akdi ya¬ 
pan tarafların ve akid konusunun icâzet 
anında mevcut olmaları gerekir. Meselâ 
fuzûlînin satımında icâzet anında mal sa¬ 
hibinin, icâzet verilecek akid bir satım 
akdi ise mebîin, trampa ise iki bedelin de 
bulunması şartları aranır. Mal sahibi öl¬ 
müşse akid bâtıl olacağından vârisler ta¬ 
rafından icâzet verilmesi bu sonucu de¬ 
ğiştirmez. Çünkü bir icâzetten söz ede¬ 
bilmek için her şeyden önce icâzete konu 
olacak ve işlerlik kazandırılacak bir huku¬ 
kî işlemin bulunması gerekir. Bu sebeple 
icâzetin, akdin inşa edilmesi yani ilkten 
kurulması değil kurulmuş akdin yürürlü¬ 
ğe konması işlevini taşıdığı sürekli vurgu¬ 
lanır. Kâdîhan bu durumu açıklamak için, 
başlangıçta nikâh akdi yokken daha son¬ 
ra tarafların icâzetiyle veya bu yönde be¬ 
yanlarıyla nikâh akdinin kurulmuş olma¬ 
yacağı örneğini verir (el-Fetâvâ, 1, 322). 
Ancak fuzûlî, nikâh akdi açısından bir ve¬ 
kil değil bir elçi mesabesinde olup akdin 
hakları kendisine dönmediği için onun ta¬ 
rafından gerçekleştirilen nikâh akdinde, 
adına evlenme akdi yapılan tarafın icâze- 
tinin sahih olması için fuzûlînin icâzet es¬ 
nasında hayatta olması şart değildir (İbn 
Âbıdîn, IV, 141). 

Hükmü. İcâzet sonunda askıda olan hu¬ 
kukî işlem işlerlik kazanır ve işlem yetkili 
kişiler arasında yapılmış gibi hüküm do¬ 
ğurur. Bir hukukî işlemin sonradan ilgili 
ve yetkili tarafından onanması, o tasarruf 
için önceden izin veya vekâlet verilmiş ol¬ 
ması hükmünde tutulmuş (Serahsî, XXIV, 
182; Merginânî, III, 69), bu hususMecef- 


ie’de, “İcâzet-i lâhika vekâlet-i sâbıka gi¬ 
bidir” (md. 1453) ve, “İzin ve icâzet tev¬ 
kildir” (md. 1452) şeklinde ifade edilmiş¬ 
tir (bk. İZİN; VEKÂLET). Fuzûlînin tasar¬ 
rufları açısından vekâlet hükmünde olan 
icâzet, mümeyyiz çocuğun kâr ve zarara 
ihtimali bulunan tasarrufları açısından 
önceden verilmiş izin hükmünde tutulur. 

Hanefîler’e göre talâk ve kefalet gibi 
bir şarta bağlanmaya (tâlik) elverişli ta¬ 
sarruflarda icâzetin etkisi icâzet anından 
itibaren gerçekleşir ve bu andan itibaren 
geçerlilik kazanır. Fakat alım satım gibi 
tâlike elverişli olmayan tasarruflarda ise 
icâzet akdin yapıldığı andan itibaren et¬ 
kili olur ve bu tür tasarruflar yapıldıkla¬ 
rı andan itibaren hüküm ve sonuçlarını 
meydana getirir. 

İcâzet, yerine göre önceden verilmiş izin 
anlamına gelmekle birlikte ikisi arasında 
farklılıklar da bulunmaktadır. Askıda olan 
bir işleme işlerlik kazandırma anlamında¬ 
ki icâzet, ancak bir tasarrufun yapılıp ta¬ 
mamlanmasının ardından söz konusu ola¬ 
bilirken izin, anlamı ve mahiyeti gereği 
bundan farklı olarak tasarrufun öncesin¬ 
de söz konusu olur. Diğer bir ifadeyle izin 
“olacak olan” işler için, icâzet ise “olmuş 
bitmiş” işler için kullanılır. İzinle icâzet 
arasındaki bir diğer fark da bir tasarrufa 
ilişkin olarak verilen iznin o tasarrufun ya¬ 
pılmasından önce geri alınması mümkün 
olduğu halde gerçekleşmiş bir tasarrufa 
ilişkin verilen icâzetin geri alınamaması- 
dır. Çünkü icâzet yenilik doğuran (inşâî) 
bir haktır ve bu icâzetle tasarruf tamam¬ 
lanmış olmaktadır. 
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başlıca tasavvuf konularını işlediği 
Fatiha sûresi tefsiri 
l (bk. SADREDDİN KONEVÎ). 

İ'CÂZÜ’l-KUR’ÂN 
(Jfjâtt jbsel) 

Kur’ân-ı Kerîm’in erişilmez 
üstünlüğünü ifade eden terim, 
bu konuda yazılan eserlerin 
ortak adı. 

L _l 

Sözlükte “gücü yetmemek, yapama¬ 
mak" anlamındaki acz kökünden türeti¬ 
len i‘câz kelimesi “âciz bırakmak" demek¬ 
tir. Terim olarak genellikle “Kur’an’ın, sa¬ 
hip bulunduğu edebî üstünlük ve muhte¬ 
va zenginliği sebebiyle benzerinin mey¬ 
dana getirilememesi özelliği” diye tanım¬ 
lanır. Bu tanımda yer alan edebî üstün¬ 
lük birinci derecede Arap diline vâkıf olan 
edipleri ilgilendirirken muhteva üstünlü¬ 
ğü bunlarla birlikte bütün aklıselim ve 
ilim sahibi insanları ilgilendirmekte ve 
böylece Kur'an’ı evrensel bir İlâhî mesaj 
haline getirmektedir. 

Kur’an’da i’câzu 1-Kur’ân terkibi geç¬ 
memekle birlikte Kur’ân-ı Kerîm’in beşer 
sözü değil insanların benzerini meydana 
getirmekten âciz kaldıkları İlâhî bir kelâm 
olduğu hususu ısrarla belirtilmektedir. 
Hz. Muhammed'in peygamberliğini inkâr 
edenler diledikleri takdirde Kur’an'a ben¬ 
zer sözler söyleyebileceklerini ileri sür¬ 
müşler (el-Enfâl8/31) ve Resûl-i Ekrem’¬ 
den hissî mûcize göstermesini istemiş¬ 
lerdir. Bu kişilere Kur’an’ın yeterli bir mû¬ 
cize olduğu açıklanmış (el-Ankebût 29/50- 
51), eğer güçleri yetiyorsa bütün yardım¬ 
cılarını da çağırarak benzer bir eser mey¬ 
dana getirmeleri istenmiş, fakat bunu 
asla yapamayacakları da ifade edilerek 
kendilerine meydan okunmuştur (el-Ba- 
kara 2/23-24; Yûnus 10/37-39; Hûd 11/13; 
el-İsrâ 17/86-88). Hadislerde i‘câzü'l-Kur- 
’ân’dan bahsedilmemiştir. 

İ’câzü’l-Kur’ân meselesi sahâbe ve tâ- 
biîn devirlerinde araştırılmamış, ancak III. 
(IX.) yüzyılın başlarından itibaren âlimle¬ 
rin üzerinde önemle durduğu bir konu 
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haline gelmiştir. İslâm dininin hızla yayıl¬ 
masından sonra yabancı din ve kültürlere 
mensup bazı kişilerin Kur’an’ı eleştirme¬ 
si, İslâm’a yeni girenlerin bu eleştiriler¬ 
den etkilenmesi ve Abdülkerîm b. Ebü’l- 
Avcâ, İshakb. Tâiût, Nu’mân b. Münzir 
gibi mülhidlerin Kur’an’ın çelişkiler içeren 
bir kitap olduğunu iddia etmeleri karşı¬ 
sında İslâm âlimleri, önce Kur’an’ın dil ve 
edebiyat kurallarına bağlı olarak anlamı¬ 
nı ortaya koymaya ve tefsirini yapmaya 
çalışmışlardır. Bu hususta Vâsıl b. Atâ ile 
Ferrâ’nın Me c âni'l-Kur^ân adlı eserleri 
ve Ebû Ubeyde Ma’mer b. Müsennâ’nın 
Mecâzü'l-Kur’âriı zikredilebilir. Bu ça¬ 
lışmaların ardından Kur'ân’ın i’câzıyla il¬ 
gili görüşler ortaya çıkmaya başlamıştır. 
Tesbit edilebildiğine göre i’câzü’l-Kur’ân 
meselesini ilk defa Mutezile âlimleri ele 
almıştır. İlk farklı görüş ise Nazzâm’a ait 
sarfe nazariyesidir (aş. bk.). Nazzâm’ın 
öğrencisi Câhiz, Kur’an’ın i’câzını daha 
çok erişilmesi imkânsız bir dil mucizesi 
oluşuna bağlar ve i’câzm esasını nazım 
düşüncesine dayandırır. Onun Nazmü'l- 
Kur’ân adıyla bir eser yazması bu husu¬ 
su kanıtlayıcı mahiyettedir. Câhiz’in i’câz 
anlayışı, kendisinden sonra gelen âlimle¬ 
rin büyük çoğunluğu tarafından benim¬ 
senmiş ve geliştirilmiştir. Nitekim Ebü’l- 
Hasan el-Eş‘arî, Kur’an’ın i’câz yönlerinin 
başında onun nazım bakımından fasih 
oluşunu göstermiştir. Eş’arî’ye göre Kur- 
’an’m, harfleri en az ve dolayısıyla en kı¬ 
sa sûresi olan Kevser sûresinin bile ben¬ 
zerinin meydana getirilemeyişi sûrenin 
nazım keyfiyeti ve belâgat üstünlüğün¬ 
den dolayıdır. Kur’an’ın geçmişe ve gele¬ 
ceğe yönelik haberler ihtiva etmesi de 
Eş’arFnin i’câz yönleri arasında zikrettiği 
hususlardandır (İbn Fûrek, s. 62-63, 178- 
179). Mutezile âlimlerinden Ebü’l-Hasan 
er-Rummânî, Kur’an’ın sarfe ilkesinin ya¬ 
nı sıra belâgat yönünden i’câz harikası ol¬ 
duğunu belirtmiştir. Ebû Süleyman el- 
Hattâbî ise Kur’an’ın i’câzını, en doğru bil¬ 
gileri belâgat örgüsü çerçevesinde ortaya 
koymasının yanında bu İlâhî kelâmın in¬ 
sanın psikolojik muhtevası üzerindeki de¬ 
rin etkisinde görür (Beyânü İ‘câzi’l-Kur- 
’ân, s. 19-25,64). 

V. (XI.) yüzyılda Bâkıllânî, Kâdî Abdül- 
cebbâr ve Abdülkâhir el-Cürcânî gibi 
âlimlerin sürdürdüğü çalışmalar sayesin¬ 
de i’câzü’l-Kur’ân araştırmaları altın ça¬ 
ğına ulaşmıştır. Bâkıllânî kaleme aldığı 
hacimli eserinde birçok görüşü derinliği¬ 
ne tartışmıştır. Ona göre Kur’an’daki na¬ 
zım güzelliği hem bütününde hem tek 
tek her bir lafzında mevcut olup üslûbu, 
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fesahati, içerdiği bilgilerin kolay anlaşıl¬ 
ması, gayba dair haberleri ve mülhidleri 
susturan delilleri onun erişilmez üstünlü¬ 
ğünü meydana getirir {1‘cazü’l-Kur’ân, 
s. 13-21, 36-45). Kâdî Abdülcebbâr Kur- 
’an’ın i’câzını tek tek her lafızda değil la¬ 
fız ve mânanın güzellik ve uyumunda gör¬ 
müştür. Abdülkâhir el-Cürcânî’ye göre ise 
nazım, sözün dil kurallarına uygun olarak 
şekillendirilmesi ve ifade edilmek istenen 
mânayı kapsaması demektir. Bu sebeple 
dilde lafızdan çok mâna önemlidir (De- 
lâ’ilü’l-fcâz, s. 34-52). VI. (XII.) yüzyılda 
i’câzü’l-Kur’an üzerinde çalışan âlimler 
arasında Zemahşerî, İbn Atıyye el-Ende- 
lüsî ve Kâdî İyâz gibi isimler öne çıkmak¬ 
tadır. Bunlardan Zemahşerî ile İbn Atıy- 
ye i’câzı, Kur’an’ın dil kurallarıyla uyumlu 
nazmı yanında mâna ve muhteva güzel¬ 
liğine bağlamış, Kâdî İyâz ise üstün belâ- 
gatıyla birlikte gayba dair haberleri üze¬ 
rinde durmuştur. VII. (XIII.) yüzyıldan XIV. 
(XX.) yüzyıla kadar i'câzü’l-Kur’ân husu¬ 
sunda müstakil eser yazan veya kitapla¬ 
rında bu konuya temas eden âlimler i’câ- 
za dair görüşleri değerlendirmek, topla¬ 
mak ve şerhetmekle yetinmişlerdir. XX. 
yüzyılda Batı’daki bilimsel gelişmelerin 
etkisiyle âlimlerin bir kısmı Kur’an’m i’câ- 
zını pozitif bilim açısından araştırmaya 
yönelmiş ve bu alanda yeni görüşler ileri 
sürmüştür. Abdullah Fikrî, Tevfîk Sıdki, 
Tantâvî Cevheri, Muhammed Ahmed Câ- 
delmevlâ ve Muhammed Mütevellî eş- 
Şa’râvî bunlardan bazılarıdır. Buna karşı¬ 
lık Reşîd Rızâ ile Abdullah Dırâz teşri yö¬ 
nünden, Mustafa Sâdık er-Râfiî harfleri, 
kelimeleri ve cümlelerinin uyum, âhenk 
ve mûsikisi açısından, Seyyid Kutub da 
edebî tasvir bakımından Kur’an’ın i’câzı 
üzerinde durmuşlardır (Ahmed Cemâl el- 
Ömerî, s. 218-226; Salâh Abdülfettâh el- 
Hâlidî, s. 100, 140). 

Î’câzü’l-Kur’ân literatüründe üzerinde 
durulan başlıca i’câz yönlerine dair görüş¬ 
leri şu şekilde özetlemek mümkündür: 
1. Sarfe Teorisi. Bu teoriye göre Kur’ân-ı 
Kerîm dil ve üslûp yönünden benzeri ya¬ 
pılamayacak bir metin olmamakla birlikte 
Allah Teâlâ bunu gerçekleştirme gücü¬ 
nü kullarının elinden almıştır. Sarfe, ya bu 
işe teşebbüs etme iradesinin yok edilme¬ 
si veya teşebbüs edildiği takdirde başa¬ 
rıya ulaştırılmaması şeklinde tecelli eder. 
Bu nazariyenin Mu’tezile âlimleri tarafın¬ 
dan geliştirildiği bilinmekle birlikte ilk de¬ 
fa kimin iddiası olarak ortaya çıktığı husu¬ 
sunda farklı görüşler mevcuttur. Bu ko¬ 
nuda Vâsıl b. Atâ ve îsâ b. Sabîh gibi isim¬ 
lerin yanında ağırlıklı olarak Nazzâm’a 


atıflar yapılmaktadır. Hişâm b. Amr, Ab- 
bâd b. Süleyman, Câhiz ve Rummânîgibi 
Mu’tezile âlimlerinin yanı sıra İbn Hazm, 
İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî, Fahred- 
din er-Râzî gibi Sünnî; Şerif el-Murtazâ, 
İbn Sinan el-Hafâcî ve Yahyâ b. Hamza el- 
Alevî gibi Şiî âlimleri de sarfe nazariyesini 
benimsemiştir (Salâh Abdülfettâh el-Hâ- 
lidî, s. 108). Sarfe nazariyesi, başta Bâ- 
kıllânî olmak üzere Sünnî âlimlerin çoğun¬ 
luğu tarafından eleştirilmiştir (bk. SAR¬ 
FE). 

2. Dil ve Üslûp. Kur’an’ın dil yönünden 
benzeri meydana getirilemeyecek bir ki¬ 
tap olduğu tezine dayanan bu ilkeye gö¬ 
re Kur’an, Arap dili ve edebiyatında yer 
alan bütün anlatım sanatlarını en üstün 
seviyede kullanmış (Rummânî, s. 70-100), 
aynı konuları farklı üslûplarla dile getir¬ 
miş, dil kusurlarından tamamen arınmış, 
ilginç bir telif tarzı ortaya koymuş, mâ¬ 
naları kulağa hoş gelen lafızlarla anlat¬ 
mış, konu farklılıklarına rağmen edebî 
üstünlüğünü daima korumuş, kelimeleri 
tek başına birbiriyle ve içinde yer aldıkla¬ 
rı cümlenin bütünüyle tam bir uygunluk 
arzetmiştir. Arap dili ve edebiyatına iliş¬ 
kin kuralların bütün gereklerine uyarak 
kelimeleri bir araya getirmekten ibaret 
olan ve belâgatm unsurlarından birini 
teşkil eden söz dizimi (nazım) konusunda 
da Kur’an erişilmez bir üstünlüğe sahip¬ 
tir. Nazım taraftarlarına göre Kur’an’da 
herhangi bir kelime yerinden oynatıldığı 
takdirde bunun dil kurallarını ihlâl edece¬ 
ği açıkça görülür. Kur’an’ın fesâhat ve be¬ 
lâgat açısından Arap ediplerinin erişeme¬ 
yeceği böyle bir üstünlük taşıması ve ne¬ 
sirle şiir dışında farklı bir üslûba sahip bu¬ 
lunması, onun hata yapmayan ve her şe¬ 
yi bilen Allah’ın kelâmı olduğunu gösterir 
(Ahmed Cemâl el-Ömerî, s. 267-290). Bu 
teoriyi savunanlara göre, indiği dönemde 
Kur’an’ın ilk muhatapları olan Araplar’ın 
fesâhat ve belâgatı dışında Allah kelâmı 
olduğunu farkedebilecekleri başka bir 
kriter ve imkânları bulunmadığı gibi bu 
sırada Kur’an’ın henüz az bir kısmı vahye- 
dilmiş bulunuyordu. Buna rağmen Arap 
ediplerini cezbeden bir yönü vardı ki o da 
fesahat ve belâgatı idi. İ’câz konusu üze¬ 
rinde araştırma yapan hemen her asırda¬ 
ki âlimlerin büyük bir kısmının Kur’an’ın 
dil mûcizesi oluşunu kabul etmesi de bu 
hususu kanıtlayan bir delil olarak zikre¬ 
dilir (Salâh Abdülfettâh el-Hâlidî, s. 125- 
141). Ancak bu görüş, Arapça bilmeyen 
veya mukayesede bulunacak seviyede 
onun edebiyatına vâkıf olmayan insanlar 
için tek başına bir kanıt oluşturamayaca¬ 
ğı gerekçesiyle eleştirilmiştir. 
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3. Muhteva Özelliği. Kur’an’ın i‘câz yön¬ 
lerinden biri de her şeyden önce muhte¬ 
vasının çelişik bir durum arzetmeyişidir. 
Kur’an tarihinin verilerine göre bu İlâhî 
kelâm peyderpey nâzil olduğu ve bu sü¬ 
reç, vuku bulan olaylarla irtibatlı olarak 
yirmi üç yılda tamamlandığı halde hiçbir 
âyeti diğeriyle çelişmemiş, nâzil olan âyet¬ 
ler farklı sûrelere ait olmalarına rağmen 
sonuçta birbiriyle tam bir uyum göster¬ 
miştir. Kur’an’ın hem fizik hem metafizik 
varlık ve olaylar konusunda verdiği bilgi¬ 
lerin isabet kaydetmesi de göz önünde 
bulundurulması gereken bir husustur. 
Kur’an'ın dinî öğretisi ontolojik açıdan 
mâkul olup insanın zihnini ve gönlünü ra¬ 
hatlatan bir mahiyet arzeder. Zira tenzih 
esasına dayanan bir ulûhiyyet inancını 
telkin ederek politeist tanrı anlayışlarının 
yanlışlığını göstermiş, peygamberin in¬ 
san olduğuna dikkat çekerek bu konuda¬ 
ki yanlış inançları düzeltmiştir. Kur’an'ın 
dünyevî öğretisi de evrensel değerler ni¬ 
teliğinde olup insanlar için vazgeçilmez 
bir özellik taşır (M. Reşîd Rızâ, I, 207; Mah- 
mûd Seyyid Şeyhûn, s. 23; Salâh Abdülfet- 
tâh el-Hâlidî, s. 321-325). Kur’an’ın harf¬ 
leri ve kelimelerinin kişiyi ruhî yönden et¬ 
kileyebilecek ilginç bir düzenlemeye sa¬ 
hip olması, okunuşundan doğan büyüle¬ 
yici mûsiki güzelliğinin dinleyenlerin ben¬ 
liğini sarması ve tekrar tekrar dinlenme¬ 
sine rağmen bıkkınlık duygusu uyandır- 
mamasmın yanı sıra insanın psikolojik 
bir muhtevasının bulunduğu realitesine 
önem vermesi, çok yönlü telkin, irşad, 
özendirme ve uyarma yöntemlerini bir 
arada kullanması da ayrı bir i'câz noktası 
olarak kabul edilir. 

4. Gayp Bilgisi. Kur’an’da geçmişe ve 
geleceğe ilişkin haberlerin bulunması 
onun bir başka i‘câz yönünü oluşturur. 
Kur’ân-ı Kerîm’de yer verilen tarihî olay¬ 
larla peygamber kıssaları geçmişe ait 
gaybî haberlerdir. "Yapılacak bir savaşta 
Bizanslılar’ın İranlılar’ı yenilgiye uğra¬ 
tacağı, Kur'an’ın tahrif edilemeyeceği, 
Hz. Peygamber'in düşmanlarına karşı ko¬ 
runacağı, Bedir Gazvesi’nde müslüman- 
ların galip geleceği, müslümanların Mes- 
cid-i Harâm’a girecekleri ve Mekke’yi fet¬ 
hedecekleri önceden haber verilmiş, za¬ 
man içinde bu haberler aynen gerçekleş¬ 
miştir. İnsanların gaybı bilmesi mümkün 
olmadığından bu tür haberleri ihtiva eden 
Kur’an’ın bu yönüyle de bir i’câz taşıdığı 
İslâm âlimlerinin çoğunluğunca kabul 
edilir (Bâkıllânî, s. 36). Kâdî Abdülcebbâr 
gibi bazı âlimler ise gayba dair haberlerin 
bir i’câz yönü oluşturmayacağını ileri sür¬ 


müştür, çünkü bu tür haberler her sûre¬ 
de mevcut değildir; halbuki Kur’an, mu¬ 
haliflerinden herhangi bir sûresinin ben¬ 
zerini meydana getirmelerini istemiştir. 
Bu da gayba dair haberlerin tahaddî kap¬ 
samında mütâlaa edilemeyeceğini göste¬ 
rir (el-Muğnî, XVI, 20). Ancak her sûrede 
gayba dair haberlerin bulunmayışı, ha¬ 
berlerin insanlarca bilinemeyeceği gerçe¬ 
ğini ortadan kaldırmadığını söyleyen âlim¬ 
ler bu itirazı geçersiz saymışlardır (M. Re¬ 
şîd Rızâ, 1, 205; Ahmed Cemâl el-Ömerî, 
s. 310-311). 

5. İlmî İ’câz. Kur’an’ın erişilmez bir bilgi 
mûcizesi olduğu esasına dayanan ve özel¬ 
likle XX. yüzyılda üzerinde çok durulan bu 
i’câz türünü iki bölümde incelemek müm¬ 
kündür. a) Kâinata ilişkin İlmî i’câz. Pozi¬ 
tif bilimlerin gözlem ve deney yöntemle¬ 
rine dayanarak tabiatın oluşum ve işleyişi 
hakkında ortaya koyduğu bazı bilgilerle 
Kur’an’ın Allah’ın varlığı, birliği ve âhiret 
hayatının mevcudiyetine dikkat çekmek 
için tabiatın oluşumu ve işleyişine dair 
verdiği kısa bilgilerin uygunluk arzetme- 
si bu i’câzın esasını teşkil eder. Dünyanın 
bir yörüngede hareket etmesi, bütün 
canlı varlıkların erkekli dişili yaratılması, 
dünyanın çevresinde bir atmosfer taba¬ 
kasının bulunması, bitkilerin tozlaşması, 
güneşin bizzat ısı ve ışık kaynağı olması, 
yerkürenin, üzerinde canlıların yaşama¬ 
sına elverişli bulunması, uzayın genişle¬ 
mesi, dağların ağırlık merkezi olup yerkü¬ 
reyi sarsılmaktan koruması, denizde tatlı 
su ile tuzlu su arasına bir engelin konul¬ 
ması, göğe doğru yükseldikçe oksijenin 
azalması gibi modern bilimin keşfettiği 
konulara Kur’an’da kısaca veya işaret yo¬ 
luyla temas edilmesi ilginç i’câz örnekleri 
arasında zikredilir (M. Reşîd Rızâ, 1, 207- 
212; Mahmûd Seyyid Şeyhûn, s. 72-88; Ah¬ 
med Cemâl el-Ömerî, s. 339; Muhammed 
Haşan Heyto, s. 157-159). b) İnsanla ilgili 
İlmî i’câz. Kur’an’ın, insanın yaratılış saf¬ 
halarından ferdî ve İçtimaî bir varlık ola¬ 
rak ihtiyaç duyduğu bilgilere kadar ilgi 
alanına giren hemen her konuda verdiği 
bilgiler İlmî i’câzın ikinci safhasını oluştu¬ 
rur. İnsanların hem dünyada hem âhiret- 
te mutluluğa ermelerini sağlayacak te¬ 
mel bilgileri öğretmesi, hikmeti, hakkı, 
hayrı, sabrı tavsiye etmesi, adaleti gözet¬ 
me, iffetli olma, yardımlaşma, güzel söz 
söyleme, hukuka riayet etme, ebeveynin 
yanı sıra hısım akraba, yakın ve uzak 
komşuya, bütün insanlara, hatta hayvan¬ 
lara karşı iyi davranma gibi iyilikleri em¬ 
retmesi, körü körüne taklitçilik, zulüm, 
yalan, hırsızlık, kumar, zina, adam öldür¬ 


me, faizcilik, ahde vefasızlık, böbürlen¬ 
me, başkasını küçük görme gibi her tür¬ 
lü kötülüğü yasaklaması bu tür i’câzm ör¬ 
nekleri arasında kaydedilir (Mahmûd Di- 
yâb, s. 18-25, 30-35, 75-94; Salâh Abdül- 
fettâh el-Hâlidî,s. 276-277; Muhammed 
Kâmil Abdüssamed, s. 200-229). 

6. Sayısal İ’câz. Bu teori, Kur’an’da yer 
alan kelimeler arasında sayısal bir uygun¬ 
luğun bulunduğu ve dengeyi bozacak bir 
istisnaya rastlanmadığı düşüncesine da¬ 
yanır. Abdürrezzâk Nevfel tarafından bil¬ 
gisayarda yapılan çalışmalar sonucunda 
ileri sürülen bu telakki, sayıların öne çık¬ 
tığı çağımızda Kur’an’ın da bu noktaya 
ilişkin bir i’câzının olması gerektiği görü¬ 
şünden hareket eder. Yapılan tesbitlere 
göre Kur’an’da anlam yönünden birbirine 
zıt olan kelimeler eşit sayıda kullanılmış¬ 
tır. Meselâ dünya ve âhiret 115’er, şeytan 
ve melâike 68’er, hayat ve mevt 145’er, 
sâlihât ve seyyiât 167’şer, nef ve fesad 
50’şer defa tekrarlanmıştır. Kur’an’da 
harfler ve kelimeler arasında bir ölçü 
mevcut olup 51.899 isim ve fiile yer ve¬ 
rilmiş, böylece Arapça kelimelerin üçte 
birinden fazlası kullanılmıştır. Bu özellik¬ 
leri taşıyan bir kitap ancak her şeyin ke¬ 
miyet, keyfiyet ve ölçüsünü bilen Allah’a 
ait olabilir (el-İ‘câzü’l- c adedîli’l-Kur'ân, s. 
7-25). Reşâd Halîfe tarafından on dokuz 
sayısına bağlı bir i’câz teorisi ileri sürül¬ 
müşse de bu telakki, Bahâîlik inancını te- 
mellendirmeyi amaçlayan bir çalışma ola¬ 
rak değerlendirilmiş ve tutarsızlıkları ka¬ 
nıtlanmıştır (Salâh Abdülfettâh el-Hâlidî, 
s. 374-375; Altıkulaç, s. 98-105). 

7. Sosyolojik Deliller. Kur’an vahyinin 
tebliğcisi Hz. Muhammed’in okuma yaz¬ 
ma bilmediği, doğup büyüdüğü çevrenin 
de kültür seviyesinin düşük olduğu husu¬ 
su hem tarihî ve sosyolojik bir gerçek hem 
de Kur’anî bir delil konumundadır (el- 
A’raf 7/157). Böyle bir kimsenin yukarıda 
bazı özelliklerine temas edilen bir metni 
kendiliğinden ortaya koyması aklın kabul 
etmeyeceği bir şeydir. Kur’an vahyi, oku¬ 
ma yazma ve kayda geçirme imkânları¬ 
nın çok sınırlı olduğu bir dönemde ve bir 
coğrafyada ortaya çıkmasına rağmen 
-diğer İlâhî kitapların aksine- tahrife mâ¬ 
ruz kalmayıp aslî hüviyetini korumuş, ay¬ 
rıca bu husus Mekkî bir sûrede (el-Hicr 
15/9) haber verilmek suretiyle asırlar bo¬ 
yu sürecek bir gerçek önceden ortaya ko¬ 
nulmuştur. Kur’ân-ı Kerîm’in muhtelif 
âyetlerinde İslâm’ın bütün dinlere hâkim 
olacağı ifade edilmektedir (et-Tevbe 9/33; 
el-Feth 48/28-, es-Saf 61/9). İnsanların çe¬ 
şitli din ve inanç sistemlerine bağlı bu- 
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lunduğu on dört asır öncesine ait bu be¬ 
yanın fiilen gerçekleşmesi ve İslâmiyet'in 
dünya dinleri içindeki seçkin yerini alma¬ 
sı bir başka sosyolojik realitedir. 

Son peygamber Hz. Muhammed'e Al¬ 
lah katından indirilip kıyamete kadar bü¬ 
tün insanları yüce yaratıcının buyrukla¬ 
rına uymaya çağıran ve nübüvvetinin en 
büyük kanıtını teşkil eden Kur’an’m âlim- 
lerce belirlenen i'câz türlerinden her bi¬ 
rinin dikkate değer tarafları bulunmakla 
birlikte bunlardan dil ve muhteva üstün¬ 
lüğünü vurgulayan i'câz yönlerinin her 
asırda öne çıktığı, zamanımızda da i'câz 
çalışmalarının merkezinde bu hususların 
yer aldığı görülmektedir. Bunların dışın¬ 
da kalan i'câz yönlerini dikkate alarak 
Kur'an’m ilâhı bir kitap olduğuna inanan 
değişik milletlere ve zümrelere mensup 
kişilerin bulunması da mümkündür. Zira 
insanların akıl yürütme yeteneği, bilgi, 
kültür, duygu ve düşünceleri farklıdır. 
Gerçi dinde aslolan inanmaktır. Fakat 
imanla bâtıl inancı ayırt edebilmek için 
doğru bilgilere ulaşmak mutlaka gerek¬ 
lidir. Bu sebeple Kur’an’m her çağda öne 
çıkan i'câz yönünün iman ve hidayetle 
bağlantılı olan bilgileri insanlara sunma¬ 
sında aranması daha isabetli görünmek¬ 
tedir. Nitekim Kur’an, insanları akıl ve du¬ 
yu verileriyle uyuşan bilgiler edinmeye ve 
üretmeye çağırmakta, bu bilgilerin hak 
ve hidayet çizgisine ulaşmaya yardım 
edeceğini, fakat tek başına yeterli olma¬ 
yacağını belirtmektedir. Kur’ân-ı Kerîm’in 
kişilerde ve toplumiarda en büyük hida¬ 
yet inkılâbını gerçekleştirmesi, onun i'câ- 
zının hidayete ilişkin bilgileri ve etkileri 
ihtiva etmesinde aranmalıdır. 

İ'câzü’l-Kur’ân konusunda yazılan eser¬ 
lerin sayısı oldukça fazladır. Bunları kla¬ 
sik ve yeni eserler olmak üzere iki grupta 
toplamak mümkündür. Ebü’l-Hasan er- 
Rummânî’nin en-Nüket fî Fcâzi'l-Kur- 
: ân ı (Kahire 1968), Ebû Süleyman el-Hat- 
tâbî’nin Risâletü beyânı fcâzi’l-Kur- 
’âni (Dımaşk 1995), Bâkıllânî’nin İ'câ- 
zü’l-Kur 3 ân'ı (Beyrut 1991), KâdîAbdüI- 
cebbâr’ın İ t câzü'l-Kur 3 âri ı (el-MuğnV- 
nin XVI. cildi, Kahire 1960), Abdülkâhir 
el-Cürcânî’nin Delâ > ilü’l-i c câz'\ (Beyrut 
1980), Fahreddin er-Râzî’nin Nihayetti 7- 
fcâz fî dirâyeti’l-îcâz’ı (Amman 1985), 
Ubeydullah b. Muhammed es-Semer- 
kandî’nin İ^câzü’l-Kur 3 ân'\ (Süleymani- 
ye Ktp., Lâleli, nr. 168), İbnü’z-Zemlekânî’- 
nin el-Burhânü'l-kâşif c an f'câzi'l-Kur- 
: ân ı (Bağdat 1974), İbn Ebü’I-İsba'ın Be- 
dfu'l-Kur 3 ânı (Kahire 1957), Yahyâ b. 
Hamza el-Müeyyed'in et-Tırâ z fî esrâri'l- 
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belâğa ve c ulûmihakö’iki'l-fcûz’ ı ( Bey¬ 
rut 1986), Süyûtî’nin MuHerekü'l-akrân 
fî fcâzi'l-Kur’âni (Beyrut 1988) ve Ke- 
malpaşazâde'nin Risale fî Fcâzi'l-Kur- 
3 ân’ı (Süleymaniye Ktp... Lâleli, nr. 3682) 
klasik eserlerden bazılarıdır. Yeni çalışma¬ 
ların bir kısmı da şöyle sıralanabilir: Ab- 
dürraûf Mahlûf, el-Bûkıllânî ve kitâbü- 
hû İ c câzü’l-Kur 3 ûn (Beyrut 1978); Mu¬ 
hammed Hanîf Fakihî, Nazanyyetü i c câ- 
zi'l-Kur’ân Hnde c Abdilkâhir el-Cürcâ- 
nî (Sayda 1981 ); Mustafa Sâdık er-Râfiî, 
İ'câzü'l-Kur’ân ve'l-belâğatü'n-nebe- 
viyye (Kahire 1961 ); Seyyid Kutub, et- 
Taşvîıü'l-fennî fi’İ-Kur’âni'l-Kerîm 
(Kahire 1966); Kasabzâde Hüseyin Avni, 
İ'câz-ı Kur’ân ve Hakıkat-ı İslâm (İs¬ 
tanbul 1330); Muhammed Ali es-Sâbûnî, 
İ c câzü'l-beyân fî süneni’1-Kur 3 ân (Dı- 
maşk 1979); Abdülkerîm el-Hatîb 7‘câ- 
z ü'l-Kur’ân (Kahire 1974); Ahmed Muh- 
târ Bezre, Fî İ'câzi'l-Kur 3 ân (Dımaşk 
1988); Münîr Sultân, İ c câzü'l-Kur 3 ân 
beyne'l-Mu c tezile ve’l-Eşûfre (İskende¬ 
riye 1986); Ahmed Ebû Zeyd. el-Menha’l- 
Ftizâlî fi'l-beyân ve fcûziî-Kur’ûn ( Ra¬ 
bat 1986); Abdülazîz Abdülmu'tî Arefe, 
Kazıyyetü fcûzi’l-Kur’ûn ve eşerühâ 
fî tedvîni'l-belağa (Beyrut 1985); Ahmed 
Cemâl Ömerî, Mefhûmü’l-Fcâzi’l-Kur- 
’ânî hatte’l-karni's-sâdisi’l-hicrî( Kahi¬ 
re 1984); Avde Ebû Avde, Şevâhid fî fcâ- 
zi’l-Kur’ân (Amman 1996); Salâh Abdül- 
fettâh el-Hâlidî, el-Beyân fîFcâzi’l-Kuı- 
3 ân (Amman 1992); Abdülazîm İbrâhim 
Muhammed, Dirâsât cedîde fî fcâzi'l- 
Kur’ân (Kahire 1996); Fethi Ahmed Âmir, 
Fikretü'n-nazm beyne vücûhi'l-fcâz 
fi'l-Kur 3 âni'l-Kerîm (İskenderiye 1991); 
Muhammed Seyyid Şeyhûn, el-İ c câz fî 
nazmi'l-Kur 3 ân (Kahire 1978); Âişe Ab- 
durrahman bint eş-Şâtî, el-İ’câzü'I-be- 
yânîli'l-Kur’ân (Kahire 1984); Muham¬ 
med Ahmed el-Gamrâvî, Nemûzic mi- 
ne'l-Fcâzi’l-Hlmî li'l-Kur’ân (baskı 
yeri yok, 1978); Muhammed İbrâhim 
Şerif Hidâyetü’l-Kur 3 ân fi’l-âfâk ve 7- 
enfüs ve Fcâzühü’l-Hlmî (Kahire 1986); 
Mahmûd Diyâb, el-İ c câzü't-tıbbî fi'l- 
Kur’ân (Kahire 1988); Muhammed Ar- 
naût, el-İ c câzü'l- c ilmî ti'l-Kur 3 âni'l- 
Kerîm (Kahire, ts.) ; Muhammed Kâmil 
Abdüssamed, el-İ c câzü’l- c ilmî fi'l-İslâm 
(Kahire 1993); Seyyid Cümeylî, el-İ‘câ- 
zü'l- z ilmîfi'l-Kur’ân (Beyrut 1990); Man- 
sûr Muhammed Hasebünnebî, el-Kevn 
ve’l-Fcâzü’lAilmîli'l-Kur 3 an (Kahire 
1991); Âdil Abdullah Kalkilî, Küşûf cedî¬ 
de fi i c câz i’l-Kur 3 ân (Amman 1985); Ab- 
dürrezzâk Nevfel, el-İ c câzü'l- c aded'ı li’l- 
Kur’âni'l-Kerîm (Beyrut 1987). 
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İCÂZÜİ-KUR’ÂN 

(oTjâJi ji«!) 

Bâkıllânî'nin 
(ö. 403/1013) 

Kur’ân-ı Kerîm’in 
mûcize oluş yönlerini 
inceleyen eseri. 

L J 

Müellifin belirttiğine göre, Hz. Peygam¬ 
ber zamanındaki Kureyşli inkarcıların id¬ 
dialarına benzer şekilde, Kur’an’ın Arap 
ediplerince söylenen şiirlere denk bir me¬ 
tin olduğu iddiasının yeniden ortaya atıl¬ 
masına rağmen bu konuda eser yazan¬ 
lar onun erişilmezliğini yeterince anlata¬ 
mamışlardır. Bu sebeple kendisi, i’câzü’l- 
Kur'ân hakkında önceden yazılanların tek¬ 
rarı olmayan bir kitap telif etmeye ihtiyaç 
duymuştur. Eser, hacimleri birbirinden 
oldukça farklı on sekiz bölümden oluşur. 
İlk iki bölümde, Hz. Peygamber’in nübüv¬ 
vetini ispat eden en önemli delilin Kur'an 
mûcizesi olduğu, onun bu İlâhî kelâmın 
bir benzerini meydana getirmeye davet 
ettiği halde kimsenin bunu başaramadı¬ 
ğı hususunun mütevâtir derecesinde bir 
gerçek kabul edildiği vurgulanır. Bâkıllâ- 
nî, üçüncü bölümden itibaren Kur’an’ın 
erişilmez üstünlük yönlerini (vücûhü’I- 


i'câz) anlatmaya başlar. Bunların Kur- 
’an’m gaybdan haber vermesi. Peygam¬ 
berin ümmî oluşunu vurgulaması ve Kur- 
’an’ın erişilmez edebî üstünlüğe sahip bu¬ 
lunmasından ibaret olduğunu söyleyen 
müellif ilk iki konu hakkında kısa bilgiler 
verir. Eserde, dördüncü bölümden on al¬ 
tıncı bölüme kadar Kur’ân-ı Kerîm’in ede¬ 
bî üstünlüklerine (belâgatü'l-Kur'ân) dair 
konular işlenir. Burada mukayese imkânı 
sağlamak amacıyla bazı ara konulara da 
yer verilir. Bunlar, beşinci ve altıncı bö¬ 
lümde temas edilen Kur’an’ın şiir türün¬ 
den bir eser olmadığı ve seci özelliği taşı¬ 
madığı, dokuzuncu bölümün devamında 
Hz. Peygamber ile bazı sahâbî ve tâbiîne 
ait hutbe ve mektuplarla İmruülkays ve 
Buhtürî’ye ait şiirlerin edebî özellikleri ve 
bu türlerin Kur'an gibi mûcize sayılama¬ 
yacağı gibi konulardır. Kitabın son üç bö¬ 
lümü, konuyla ilgili bazı tamamlayıcı bil¬ 
gilerle müellifin okuyucuya öğütlerini içe¬ 
rir. 

fcûziı'l-Kur’ûn, Bâkıllânî'ye ait eser¬ 
ler içinde ilk defa yayımlanan ve üzerin¬ 
de en çok durulan bir kitap olup konusun¬ 
da günümüze intikal edenlerin en önem¬ 
lilerinden biri kabul edilir. Müellif eserini 
kaleme alırken Câhiz, Rummânî, Hattâbî, 
İbnü’l-Mu’tez ve Kudâme b. Ca’fer gibi 


müelliflerden faydalanmakla birlikte yer 
yer bunların görüşlerini eleştirmiş, Kur- 
’an’ın i’câzını dinî ve dünyevî konuları şiir, 
nesir ve seci gibi alışılmış üslûplardan 
farklı erişilmez bir ifade tarzı ve nazım 
güzelliğiyle açıklamasına bağlamıştır. 
Eserde ayrıca Kur’an’ın beşer sözüne 
benzemediğini ispat etmek amacıyla Hz. 
Peygamber, Hulefâ-yi Râşidîn ve diğer ba¬ 
zı sahâbîlere ait hutbeler nakledilmiş ve 
edebî tenkit alanında özgün bakış açıları 
tesbit edilmiştir. Mustafa Sâdık er-Râ- 
fiî’nin yanı sıra çağdaşı bazı araştırmacı¬ 
lar, /'cözıi'i-Kur’ân’da eski âlimlere kar¬ 
şı yaptığı itirazlar ve Arap dili hakkında 
ileri sürdüğü farklı görüşler açısından Bâ- 
kıllânî’yi eleştirmişlerse de bu eleştiriler 
eserin değerini düşürecek nitelikte değil¬ 
dir { /‘câzü 7-Kur’ân, neşredenin girişi, s. 
24-27; Mustafa Sâdıker-Râfiî, İ c câzü’l- 
Kur’ân.s. 171-173). 

Eser ilk def a Kahire’de basılmış (1315), 
ardından birkaç baskısı daha yapıldıktan 
sonra Muhibbüddin el-Hatîb’in eksik bir 
tahkikiyle neşredilmiş (Kahire 1349), ay¬ 
rıca Ahmed Sakr (Kahire 1963) ve M. Ab- 
dülmün’im el-Hafâcî (Kahire 1370/1951) 
tarafından yayımlanmıştır. Muhammed 
Rıdvân ed-Dâye ve Muhammed Fâyiz ed- 
Dâye de eseri Deltfilü'l-fcûz ü'l-Kufân 
adıyla neşretmişlerdir (Dımaşk 1983). Ki¬ 
taptaki şiirler, bazı notlar ilâvesiyle Gus- 
tave E. von Grunebaum tarafından İngi¬ 
lizce’ye tercüme edilmiştir (A Terıth-cen- 
tury Document ofArabic Literary Theory 
and Criticism, Chicago 1950). Abdürraûf 
Mahlûf, el-Bûkıllânî ve kitâbühû İ‘câ- 
zü'l-Kur’ân adlı bir çalışma yaparak Bâ- 
kıllânî’nin i’câz görüşünü belirlemeye ça¬ 
lışmış (Beyrut 1978), Muhammed b. Ab- 
dülazîz el-Avâcî de Medine’de el-Câmia- 
tü’l-İslâmiyye’de İ‘câzü'l-Kur’ân ‘ inde 
Şeyhilislâm İbn Teymiyye ma'a'l-mu- 
kârane bi-Kitâbi fcâzi'l-Kur’ân li'l-Bâ- 
kıllûnî adıyla bir yüksek lisans tezi hazır¬ 
lamıştır (1414/1993). 
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Bâkıllânî'nin /‘câzü ’l-Kudân adil eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Relsülküttâb Mustafa Efendi, nr. 18 ) 
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İ'CÂZÜ'İ-KUR'ÂN 


İCÂZÜ’l-KUR’ÂN 

(oLaı jteci) 

Mustafa Sâdık er-Râfiî’nin 

(ö. 1937) 

Kur'ân-ı Kerîm’in mûcize 
oluş yönlerini inceleyen eseri. 

Müellifin Târîhu âdâbi'l- c Arab adlı üç 
ciltlik eserinin II. cildi olup sonradan bazı 
değişikliklerle müstakil kitap haline geti¬ 
rilmiştir. Tam adı İ'câzü'l-Kur’ân ve'l- 
belâğatü'n-nebeviyye olan eser, uzun 
bir girişin ardından Kur'an’ın erişilmez üs¬ 
tünlüğü ve Hz. Peygamberin belâgatı ko¬ 
nularını ele alan iki bölümden meydana 
gelmektedir. Girişte Kur'an tarihi ve Kur- 
’an ilimlerine dair genel bilgilere yer ve¬ 
rilmiştir. Özellikle kıraat vecihleri, yedi 
harf meselesi, Kur’an'm Arap diline tesi¬ 
ri, edebî yönü ve çeşitli ilimlerle ilişkisi 
gibi konuların işlendiği bu kısmın sonun¬ 
da, "Serâirü'l-Kur’ân” başlığı altında Gazi 
Ahmed Muhtar Paşa’nın aynı adı taşıyan 
kitabının tanıtımı da yapılmıştır. 

Eserin asıl bölümü Kur’an’m i'câzı me¬ 
selesine ayrılmıştır. Burada i'câzın tarifi 
verilerek insanı aşan ve onu âciz bırakan 
özelliği vurgulanmış, i'câzın Allah’ın irade¬ 
siyle ve zaman dilimleri içinde farklı boyut 
ve şekillerde gerçekleştiği belirtilmiştir. 
Ayrıca bir sûrenin dahi benzerinin yapıla¬ 
mayacağı yönünde Kur’an’da yer alan be¬ 
yana karşı Müseylimetülkezzâb, Esved el- 
Ansî, Tüleyha b. Huveylid, Secâh bint el- 
Hâris, İbnü’l-Mukaffa', Nadr b. Hâris, İb- 
nü’r-Râvendî, Ebü't-Tayyib el-Mütenebbî 
ve Ebü'l-Alâ el-Maarrî’nin teşebbüste bu¬ 
lundukları, ancak bunlardan hiçbirinin ba¬ 
şarıya ulaşamadığı bildirilmiştir. Öte yan¬ 
dan Kur’an’daki i'câzın, onun üslûbunun 
yanı sıra harf ve kelime dizisinde de yer 
aldığı ve Kur’an’daki harflerin okunuşu 
esnasında seslerin lisanî nağmeler şeklin¬ 
de çıktığı kaydedilerek bu özelliğin başka 
hiçbir metinde görülmediği vurgulanmış¬ 
tır. Birinci bölümün sonunda Kur’an’daki 
belâgatın i'câz seviyesinde olduğuna işa¬ 
ret edilmiş, bu konuda önceki âlimlerin 
görüşleri ve eserleri zikredilmiş, çeşitli 
âyetlerin belâgat yönlerinden örnekler 
verilmiştir. Kitabın “el-Beiâgatü’n-nebe- 
viyye" başlıklı ilâve bölümünde Hz. Pey¬ 
gamberin belâgatı ele alınmış, onun sa¬ 
natlı söz söylemeye gayret göstermediği 
belirtilerek ifadelerindeki fesahate dikkat 
çekilmiştir. Önceki âlimlerin görüşlerine 
de yer veren müellifin Vahyü 'I-kalem adlı 
eserinde mevcut, Resûl-i Ekrem’in fesa¬ 
hatiyle ilgili geniş açıklamaları bu bölümün 
devamı ve tamamlayıcısı mahiyetindedir. 


II. (VIII.) yüzyıldan itibaren pek çok ese¬ 
rin kaleme alındığı bir sahada Râfiî’nin 
yaptığı bu çalışma, hem önceki ulemânın 
görüşlerini aktarması hem de orijinal sa¬ 
yılabilecek yeni hususlara işaret etmesi 
bakımından Kur’an ilimleri ve tefsir usu¬ 
lünü ilgilendirdiği gibi, Mu'tezile başta L 
olmak üzere çeşitli mezheplerin bu konu¬ 
daki görüşlerini irdelemesi yönüyle kelâm 
ilmi açısından da önemli bir kitaptır. Eser¬ 
de daha çok Hattâbî’nin Beyânü fcûzi'l- 
Kur’ân ve Abdülkâhir el-Cürcânî’nin De- 
lâ’ilü'l-Fcâz adlı kitaplarının etkisi görül¬ 
se de zaman zaman Câhiz, Muhammed b. 

Zeyd el-Vâsıtî, Ali b. îsâ er-Rummânî, Bâ- 
kıllânî, Fahreddin er-Râzî, İbn Ebü’l-İsba’ 
ve İbnü’z-Zemeikânî gibi âlimlerden de 
faydalanılmıştır. Ancak genellikle ağır ve 
bazan muğlak bir dille kaleme alındığın¬ 
dan eserin anlaşılması güçlük arzetmek- 
tedir. 

İlk defa 1914 yılında Kahire’de yayım¬ 
lanan İ c câzü'l-Kur Ari'm günümüze ka¬ 
dar Kahire ve Beyrut’ta birçok baskısı 
gerçekleştirilmiştir. İlim, edebiyat ve si¬ 
yaset çevrelerinde yankı uyandıran esere 
dönemin meşhur siyasetçilerinden Sa'd 
Zağlûl bir takriz, Reşîd Rızâ da bir takdim 
yazmıştır. Bununla birlikte kitap özellikle 
Abbas Mahmûd el-Akkâd ve İsmâil Maz- 
har gibi edebiyatçılar tarafından eleştiril¬ 
miştir (Mustafa eş-Şek'a, s. 58; Fethî Ab- 
dülkâdir Ferîd, s. 262-267). Fethî Abdül- 
kâdir Ferîd Belâğatü'l-Kur^ârı ti ede- 
bi’r-Râftiî adıyla bir çalışma yapmıştır 
(Kahire 1985). 
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İSİ Muhammed Aruçİ 


İCBAR 

Dinin ve hukukun tanıdığı 
bir yetki kullanılarak kişinin 
câiz ya da gerekli olan bir işe 
zorlanması anlamında terim. 

J 

Sözlükte “bozuk olan bir şeyi ıslah edip 
düzeltmek; birine zor kullanarak iş yap¬ 
tırmak" anlamlarına gelen cebr kökün¬ 
den türetilen icbar kelimesi “zorlamak, 
zor kullanarak bir kimseyi bir işe sevket- 
mek” demektir. İcbarın fıkıh literatürün¬ 
de yine bu çerçevede bir anlam kazandığı, 
hatta ikrâh ile zaman zaman eş anlamlı 
olarak kullanıldığı görülür. Ancak sözlük 
anlamları birbirine yakın olsa da ikrah ile, 
bir kimsenin cebir ve tehdit kullanılarak 
yapmasının dinen veya aklen câiz olmadı¬ 
ğı ya da normal şartlarda razı olmayacağı 
bir işi yapmaya zorlanması, icbar ile ise 
bir kişinin meşrû bir yetki kullanılarak 
dinen veya aklen câiz ya da gerekli bir işe 
zorlanması kastedilir. Bunun için de çok 
kesin bir ayırım olmamakla birlikte bir 
şahsın dinden çıkmaya, içki içmeye, malı¬ 
nı satmaya, karısını boşamaya zorlanma¬ 
sı ikrah; küçük çocuğun namaz kılmaya, 
kızın evlenmeye, hacizli borçlunun malı¬ 
nı satmaya zorlanması da icbar terimiyle 
karşılanır. İkrah ile icbar arasındaki fark 
da esasen zor kullanımının hukuka uygun 
olup olmaması noktasında yoğunlaştığın¬ 
dan literatürde zorlamaya konu olan şey 
açısından ikiye ayrılarak terim anlamın¬ 
daki ikraha “haksız ikrah" (el-ikrâh bi-gay- 
ri hakkın), icbara da “haklı ikrah” (el-ikrâh 
bi-hakkın) da denilir. 

İslâm’a Girişte. Allah katındaki yegâne 
dinin İslâm olduğunu, İslâm’dan başka 
bir dine tâbi olmanın kabul görmeyece¬ 
ğini ifade eden âyetler (ÂI-i İmrân 3/19, 
85), İslâm’ın cihad, tebliğ, emir bi’I-ma'- 
rûf nehiy ani’l-münker gibi ilkeleri, insan¬ 
ların ancak müslüman olmakla hidayete 
ereceği ve bu yönde çaba sarfetmenin 
dinî bir ödev olduğu yönündeki ortak ka¬ 
bul, ilk bakışta insanların zor kullanılarak 
müslüman edilmesini haklı ve gerekli 
göstermekteyse de konuya bütün olarak 
yaklaşıldığında böyle olmadığı görülür. 
İslâm inkârcılığa, şirke ve putperestliğe 
karşı amansız bir mücadele açmış, bu ke¬ 
simin hidayete kavuşmasını cihad ve teb¬ 
liğ siyasetinin temel hedefi seçmiş olmak¬ 
la birlikte yeryüzünde bulunan herkesi 
zorla müslüman yapma gibi bir amaç 
gütmemiştir. Kur’an’da Hz. Peygamber’e 
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İCBAR 


hitaben, “Eğer rabbin dileseydi yeryüzün- 
dekilerin hepsi elbette iman ederlerdi. O 
halde sen inanmaları için insanları zorla¬ 
yacak mısın?” (Yûnus 10/99) buyurulur- 
ken icbar değil ikrah kelimesinin kullanıl¬ 
ması dikkat çekici olup böyle bir zorlama¬ 
nın teoride ve sonuçta onların yararına 
da olsa dünyevî ahkâm yönüyle tasvip 
görmediğini ifade eder. Yine Kur’an’da 
insanları zorlamak yerine onları hür ira¬ 
deleriyle baş başa bırakmanın tercih edil¬ 
diği ve imtihan yurdu olan dünyada diğer 
din mensuplarının kendi dinlerinde kal¬ 
mak veya İslâm’ı tercih etmek arasında 
serbest bırakıldığı bildirilir (Yûnus 10/99; 
el-Kehf 18/29; el-Kâfirûn 109/6). Dinin 
inanç ve uygulama ilkelerinin benimse¬ 
nip yaşatılması esasen bir gönül işi olup 
hür iradeye ve bilinçli tercihe dayandığı 
takdirde değerli ve anlamlı görülür. Bu 
tavır, İslâm’ın kendine duyduğu özgüven¬ 
den kaynaklandığı gibi din ve vicdan hür¬ 
riyetine önem vermesiyle de doğrudan 
ilgilidir. Aynı anlayış sebebiyledir ki İslâm 
âlimleri dinde zorlamanın bulunmadığını 
ifade eden âyete de (el-Bakara 2/256) ge¬ 
nelde bu bağlamda bir anlam yüklemiş¬ 
ler, yani âyet din (İslâm) içinde değil de 
dine girişte bir zorlamanın olmaması ge¬ 
rektiği şeklinde anlaşılmıştır. Âyetin de¬ 
vamında yer alan ifadeler ve nüzul sebe¬ 
biyle ilgili olarak nakledilen olaylar da bu 
yorumu haklı kılar. Bundan dolayı yarıma¬ 
dadaki müşrik Araplar’a yönelik ilk dö¬ 
nem uygulamaları ve bazı münferit olay¬ 
lar hariç tutulursa gayri müslimlerin zor¬ 
la müslüman edilmesi tarihî süreç için¬ 
de gerek doktrinde gerekse uygulamada 
rağbet görmemiştir. İstisna teşkil eden 
uygulamaları da Kur’an’ın savaşla ilgili 
âyetleriyle temellendirmekten ve dinin 
kalıcı bir çizgisi olarak görmekten ziyade 
yeni bir dinin ve siyasî birliğin kuruluş 
şartlarıyla ve o dönemde milletlerarası 
ilişkilerde hâkim telakkiler ve uygulama¬ 
larla açıklamak gerekir (bk. CİHAD). Öte 
yandan mürtedin irtidadmdan vazgeçip 
İslâm’a dönmeye zorlanmasının haklı ve 
bu yöndeki beyanının hukuken geçerli sa¬ 
yılması mevcut siyasî birliği koruma, zor¬ 
lama sonucu müslüman olan kimsenin bu 
beyanının geçerli sayılması ise dinî söyle¬ 
min teorik tutarlılığını koruma gayeleri¬ 
ne yöneliktir. Doktrinde bu konudaki tar¬ 
tışmaların ikrah, İslâm içi ödevlerin zorla 
ifa edilmesinin ise icbar kelimeleriyle kar¬ 
şılanması da İslâm hukukçularının genel 
eğilimlerini yansıtması yönüyle anlamlı¬ 
dır (bk. RİDDE). 


İbadetlerin İfasında. Dinin iman esas¬ 
larından sonraki ikinci önemli halkasını 
ve boyutunu teşkil eden ibadetlerin, hat¬ 
ta diğer bütün dinî ödevlerin yerine geti¬ 
rilmesinde aynı şekilde hür irade ve bi¬ 
linçli davranış esastır. Bunun için de kişi¬ 
lere bu yönde zorlamada bulunulması il¬ 
ke olarak benimsenmemiş, bir kimsenin 
kural olarak üzerine terettüp eden bir gö¬ 
revi zorlama sonucu yapması halinde bu¬ 
nun üçüncü şahısların hakları yönüyle ge¬ 
çerliliği kabul edilse bile dinî ve uhrevî ah¬ 
kâm açısından geçerliliği tartışmalı kal¬ 
mıştır. Bundan dolayı bazı âlimler zorla¬ 
ma sonucu kılınan namazı kişinin niyeti¬ 
ne bakarak sahih saymazken bazıları da 
fiilin yapılmış olmasına ve ihtiyarın bulun¬ 
masına bakarak geçerli kabul etmişlerdir 
(Zerkeşî, 1, 361). Çocukların erken yaşta 
namaza, bedenen güç yetirebildiği dö¬ 
nemden itibaren de oruca alıştırılmasının 
ve gerektiğinde zorlanmasının tavsiye 
edilmesi (Buhârî, “Şavm”, 47; Ebû Dâvûd, 
“Şalât”, 26; Şevkânî, I, 348-349; IV, 222- 
224), bu ibadetlerin dinde çok önemli ol¬ 
masından ve İslâm’ın beş esası arasında 
yer almasından ziyade dinî eğitimin kü¬ 
çük yaşta başlatılması gerektiği, ibadet 
bilincinin de ancak erken dönemde kaza¬ 
nılan bir alışkanlık üzerine bina edilerek 
kazanılabileceği teziyle ilgilidir. Hadislerde 
namazın önemi vurgulanıp terkedenler 
ağır bir dille ayıplandığı, terkin kötü so¬ 
nuçlarına dikkat çekildiği (İbn Mâce, "İkâ¬ 
met”, 77; Tirmizî, “îmân”, 9; Nesâî, “Şa- 
lât", 8; Şevkânî, 1,336-348) ve diğer temel 
ibadetler için de benzeri açıklamalar ya¬ 
pıldığı halde bu ibadetlerin mükelleflere 
zorla yaptırılması teklifi yer almaz. Dokt¬ 
rinde namazı kasten terkeden ve terki 
alenî bir inat haline getiren, ramazan oru¬ 
cunu açıkça ihlâl eden kimseler hakkında 
bazı maddî yaptırımların öngörülmüş ve 
bunlardan bir kısmının zaman zaman uy¬ 
gulamaya da yansımış olması ibadet mü¬ 
kellefiyetine vurgu, kamu düzenini koru¬ 
ma ve toplumda kötülüklerin alenen iş¬ 
lenmesini engelleme gibi mülâhazalardan 
kaynaklanır. Zekât ödemeye yanaşma¬ 
yanlardan zekât borçlarının zorla tahsil 
edilebilmesi ve Hz. Ebû Bekir’in böyle bir 
direniş gösterenlerle savaşı bile göze al¬ 
ması, bu ibadetin kul ile Allah arasında 
kalan dinî özelliğinden çok zekâtın ihtiyaç 
sahiplerinin hakkını ilgilendiren sosyal yö¬ 
nü ve onların hakkının da ancak böyle bir 
cebrî tahsille korunabileceği, ayrıca o dö¬ 
nemde devlet tarafından tahsil edilen ze¬ 
kât vergisini ödememe yolundaki direni¬ 


şin yönetime karşı bir isyan niteliği taşı¬ 
ması gerçeğiyle ilgilidir. 

Muamelâtta. Hukukun temel nitelikle¬ 
rinden biri de maddî yaptırım ve cebir 
unsurudur. Toplum içinde ferdin diğer 
şahıslara ve topluma karşı konumunu, 
hak ve ödevlerinin bütününü konu edi¬ 
nen muâmelât hukukunda da dinin veya 
hukukun tanıdığı bir yetkinin kullanımı 
sonucu kişilerin belli bir davranışa veya 
bir akdi yapmaya icbar edilmesi durumu¬ 
na sıkça rastlanır. Bu icbar ya koca, veli, 
vakıf mütevellisi gibi kanunun kendisine 
yetki verdiği bir şahıs veya muhtesip, hâ¬ 
kim, devlet başkanı gibi bir kamu yetkili¬ 
sinden gelir. İcbar yetkisi tartışmalarının 
en çok yoğunlaştığı alanlardan biri evliliğe 
icbar konusudur. Ehliyetsiz veya eksik eh¬ 
liyetli kimselerin, ayrıca kadınların hakla¬ 
rını korumak üzere onlar üzerinde velâ- 
yet kurulmuş olması, velinin bunları ev¬ 
lendirmede ne derece yetkili olduğu tar¬ 
tışmasını da beraberinde getirir. Baş¬ 
kaları adına onların rızâları aranmaksızın 
hukukî işlemde bulunma yetkisini ifade 
eden velâyet, İslâm aile hukukunda zor¬ 
layıcı olan ve olmayan velâyet (velâyet-i 
icbâr, velâyet-i nedb) şeklinde ikiye ayrıla¬ 
rak ele alınır. Doktrinde hakların kullanı¬ 
mını iyileştirmeye ve denetlemeye mâtuf 
tedbirler çerçevesinde gündeme gelen 
bazı ahlâkî ve hukukî kayıtlar hariç tutu¬ 
lursa velâyet-i icbâr yetkisine sahip olan 
kimseye kural olarak, velayeti altında bu¬ 
lunan kimseyi onun rızâsını almaksızın 
evlendirme hakkı tanınır. Ancak kimlerin 
böyle bir yetkiye sahip olduğu, kimlerin 
bu tür bir velâyetin altına girdiği, özellik¬ 
le de bulûğa ermiş kızların velisi tarafın¬ 
dan zorla evlendirilip evlendirilemeyece- 
ği öteden beri fakihler arasında geniş tar¬ 
tışmalara konu olmuştur. Hanefîler'e gö¬ 
re asabe çerçevesindeki yakın akraba mi¬ 
rastaki sıralamaya uygun şekilde icbar ve- 
lâyetine sahip olup asabenin bulunma¬ 
ması durumunda İmâmeyn’e göre bu 
velâyet hâkime, Ebû Hanîfe’ye göre asa¬ 
be dışındaki yakın akrabadan oluşan ze- 
vi’l-erhâm grubuna geçer. Bu yetkiyi Mâ¬ 
liki, Hanbelî ve İmâmiyye mezhepleri ba¬ 
ba ve özel yetkili vasî ile, Şâfiîler baba ve 
dede ile sınırlı tutmaktan yanadır. Çoğun¬ 
luk, evlenmemiş yetişkin kızın velisi tara¬ 
fından razı olmadığı bir evliliğe zorlana¬ 
bileceğini benimserken Hanefîler ve bir 
grup müctehid, kişinin bulûğa ermekle 
üzerinden icbar velâyetinin kalkacağını 
ve ancak rızâsı alınarak evlendirilebile- 
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ceğini söylerler (bk. VELÂYET). Hanefîler, 
ayrıca küçükken baba ve dedesi tarafın¬ 
dan evlendirilenlere bulûğa erdiğinde 
belli durumlarda, bunlar dışında birisi ta¬ 
rafından evlendirilenlere de mutlak olarak 
bu evliliği feshetme hakkı tanıyarak müc¬ 
bir veli grubunu geniş tutmanın muhte¬ 
mel olumsuz sonuçlarını da önlemek iste¬ 
mişlerdir (Hanefîler'in bulûğ muhayyerli¬ 
ği açısından icbar velâyetini üç kademede 
ele almaları hakkında bk. M. Ebû Zehre, 
el-Ahüâlü’ş-şahşiyye, s. 118-121). Bu me¬ 
seledeki görüş ayrılığı, kadınlar üzerinde¬ 
ki icbar velayetinin sebebinin yaş küçük¬ 
lüğü mü, evlenmemiş olma mı yoksa her 
ikisi de mi olduğu konusunda fakihlerin 
farklı kanaatler taşımasından kaynaklan¬ 
maktadır. Bu konudaki icbar velâyetinin 
kapsamını en geniş tutanlar Mâlikîler’dir 
(bu mezhepteki icbar teorisinin kaynakla¬ 
rı hakkında bk. M. K. Masud, XXIV/2 11405/ 
1985], s. 215-253). Dul kadının velisi tara¬ 
fından zorla evlendirilemeyeceğinde ne¬ 
redeyse ittifak bulunmakla birlikte akıl 
hastalarının (mecnûn ve ma'tûh) hangi 
şartlarda evlendirilebileceği ve onlar üze¬ 
rinde veli ve hâkimin hangi ölçü ve sıra 
dahilinde icbar velâyetinin olacağı dokt¬ 
rinde tartışmalıdır. Öte yandan İbn Şüb- 
rüme, Osman el-Bettî, Ebû Bekir el-Esam 
gibi bir grup müctehid, küçükler üzerin¬ 
de icbar velâyetinin bulunmadığı görü¬ 
şünde olup küçüklerin evlenmelerini ve 
evlendirilmelerini, evliliğin bulûğ sonra¬ 
sını ilgilendiren bir hak ve durum olu¬ 
şundan hareketle muteber görmez. İbn 
Hazm da küçük erkek çocukları üzerinde 
icbar velâyetinin bulunmadığı görüşünde¬ 
dir (el-Mufrallâ, XI, 42-43). Fakihlerin ço¬ 
ğunluğunun, aralarındaki görüş farklılık¬ 
larına rağmen ehliyetsiz veya eksik ehli¬ 
yetli kimselerin zorla evlendirilebilmesi- 
ni ilke olarak benimsemesi ve kadının ev¬ 
lenme ehliyetini kısıtlı tutması, böyle bir 
yetkiyi ima eden âyetlerden (en-Nûr 24/ 
32; et-Talâk65/4) veya Hz. Peygamber’in 
bilgisi dahilinde cereyan eden bazı evlen¬ 
dirme olaylarından ziyade (Şevkânî, VI, 
136-138) toplumlarının bu yöndeki güç¬ 
lü geleneğiyle, küçüklerin ve kadınların 
müstakbel haklarının korunabilmesi için 
onlar adına böyle bir yetki kullanımının o 
dönemde gerekli görülmesiyle ilgilidir. 
Konunun sosyal şartlarla bu şekilde yakın 
ilgisi olduğu için de çağımız İslâm ülkele¬ 
rinde yapılan kanunlaştırmalarda evlilik 
için asgari yaş sınırlaması getirilmiş ve 
veliye icbar yetkisinin tanınmaması cihe¬ 
tine gidilmiştir. 
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Hukuk, toplumda yürürlükte olan ve 
kamu otoritesi tarafından yaptırıma bağ¬ 
lanan kurallar bütünü olduğundan, İslâm 
toplumunda kazâî nitelikteki dinî hüküm¬ 
lerin ve hukuk kurallarının ifası sürecinde 
taraflar arası bir anlaşmazlık, kamu dü¬ 
zenini ya da üçüncü şahısların haklarını 
ihlâl eden bir durum ortaya çıkarsa kamu 
yetkililerinin devreye girmesi kaçınılmaz 
görülür. Miras hükümlerinin uygulanma¬ 
sında hâkimin devreye girmesi, belli du¬ 
rumlarda annenin çocuğunu emzirmeye 
veya yakınların aile içindeki küçük çocuk¬ 
ların bakım ve eğitimi görevini üstlenme¬ 
ye zorlanabilmesi, ödeme imkânı bulunan 
borçlunun ödemeye, belli durumlarda es¬ 
naf ve sanatkârın mesleğini icra etmesi¬ 
ne, nafaka yükümlüsünün sorumlusu ol¬ 
duğu şahısların geçimini sağlamasına ve 
elinin altındaki hayvanın yeterince bakı¬ 
mını yapmayan kimselerin satıma zorlan¬ 
ması, ayrıca ihtikârı önlemek için alına¬ 
cak zecrî tedbirler, kamu yararı için is¬ 
timlâk ve narh uygulaması, ortaklığın gi¬ 
derilmesinde ve şüf a hakkının sağlanma¬ 
sında yargı yolu, arazi sahibinin elindeki 
fazla suyu satıma zorlanabilmesi gibi du¬ 
rumlar böyledir. Devlet başkanımn veya 
diğer kamu yetkililerinin dinin câiz ve mu¬ 
bah alanına giren konularda getirebilece¬ 
ği kısıtlamalar, kamu yararının sağlanma¬ 
sına veya dinin bir ilkesinin korunmasına 
yönelik olarak alacağı tedbirler de yine 
cebrî uygulamanın bir diğer türünü oluş¬ 
turur. Bu bağlamda Hulefâ-yi Râşidîn dö¬ 
nemindeki birçok uygulama, esnaf için 
dükkânlarında zayi olan müşteri malını 
tazmin etme yükümlülüğünün getirilme¬ 
si, müslüman erkeklerin gayri müslim ka¬ 
dınlarla evlenmesinin bir dönemde yasak¬ 
lanması, gayri müslimlerin faize yol aça¬ 
bilecek belli meslekleri icradan menedil- 
mesi gibi örnekler hatırlanabilir (bu ko¬ 
nuda çeşitli uygulama örnekleri hakkında 
bk. Muhammed Mustafa Şelebî, Ta‘lîlü'1- 
ahkâm.s. 35-71). Son grupta yer alan bu 
ve benzeri örnekler, doktrinde zaman za¬ 
man hakkın özüne dokunan bir müdahale 
olarak görülüp hukuken sonuç doğurup 
doğurmayacağı tartışılmışsa da ağırlıklı 
görüş, bunların hukukun koruduğu özel 
veya genel bir yararın sağlanmasına yö¬ 
nelik bir hak kullanımı veya kamu görevi 
olduğu yönündedir. 
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680'de (1281) Şîraz yakınlarındaki îc’de 
doğdu. Hz. Ebû Bekir’in neslinden geldiği 
söylenen varlıklı bir aileye mensup olup 
babası doğduğu şehrin kadısı idi. îc’de ye¬ 
tiştikten sonra önce Şîraz’a, ardından İl- 
hanlılar’m yeni kurduğu başşehir Sultâni- 
ye'ye giden Adudüddin, İlhanlı Veziri Re- 
şîdüddin Fazlullah’ın himayesine girdi. Bu 
sırada aynı şehri ziyaret eden İbnü’l-Fu- 
vatî, Îcî’nin 706 (1306) yılında Sultâniye’- 
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ÎCÎ, Adudüddin 


ye gelerek ilim, hikmet ve edebî ilimler¬ 
de Reşîdüddin’e tâbi olduğunu ve onun 
yanında bulunduğu sırada felsefeye yö¬ 
nelerek akîde alanında bazı yanlış görüş¬ 
ler benimseyip kötü alışkanlıklar kazan¬ 
dığını, bu yüzden babasıyla arasının açıl¬ 
dığını söyler. Ancak İlhanlı sarayında mev¬ 
ki edinmek için Sultâniye’ye gelen İbnü’l- 
Fuvatî'nin, bu iddiaları kendisini engelle¬ 
yen Îcî’yi itham etmek amacıyla ileri sür¬ 
müş olması muhtemeldir (van Ess, WO, 
IX [1977-78], s. 272). 

Olcaytu Han döneminde(1304-l316) 
Sultâniye’de kadılık görevini yürüten îcî, 
hanın yanında seferlere katılan seyyar 
medresede müderrislik yaptı. Onun ölü¬ 
mü üzerine yerine geçen oğlu Ebû Said 
Bahadır Han devrinde Sultâniye’de kâdıl- 
memâlikoldu. Reşîdüddin’in ölümünden 
sonra vezir olan oğlu Gıyâseddin Muham- 
med’in arzusu ile 727 (1327) yılında Şî- 
raz’a dönerek burada kadılığa başladı, ei- 
Fevâ’idü'l-Gıyâsiyyeve Şerhu'l-Muh- 
taşar adlı eserlerini Gıyâseddin’e ithaf 
eden Îcî’nin Şîraz’daki bu görevini ne za¬ 
mana kadar sürdürdüğü bilinmemekte¬ 
dir. Kaynaklarda, bir süre sonra Şîraz’dan 
ayrıldığı ve hayatının bir kısmını muhte¬ 
melen Şebenkara’da geçirdiği belirtilir. 
736’da (1335-36) Ebû Said’in ölmesi ve 
Gıyâseddin’in idam edilmesinin ardından 
tlhanlı hâkimiyetinin sona ermesi üzeri¬ 
ne tekrar Şîraz’a dönen Îcî, buranın yeni 
hâkimi İncû hanedanına mensup Emîr 
Ebû İshak yönetiminde kâdılkudât oldu 
ve Hâfız-ı Şîrâzî ile de görüştü. Hâfız onu, 
Fars bölgesinin imarını sağlayan beş 
önemli şahsiyetten biri ve “bilgi ülkesinin 
padişahlar padişahı” olarak niteler (Hafız 
Divanı, s. 537). 

Îcî, fiilen katıldığı arabuluculuk girişim¬ 
lerine rağmen Muzafferîler hânedanının 
kurucusu Mübârizüddin Muhammed b. 
Muzafferin kuşatmasından kurtulama¬ 
yan Şîraz’dan gizlice ayrılarak memleke¬ 
tine gitti (754/1353). Burada Şah Şücâ’ın 
koruduğu Îcî, bir yıl sonra Kirman valisi 
tarafından bilinmeyen bir sebeple tutuk¬ 
lanarak Direymiyân’da hapsedildi ve ora¬ 
da vefat etti. 

Adudüddin el-îcFnin hocaları içinde Kâ- 
dî Beyzâvî’nin talebelerinden Çârperdî ile 
Nasîrüddîn-i Tûsî’nin talebesi Kutbüd- 
dîn-i Şîrâzî de bulunmaktadır. Îcî ile Çâr¬ 
perdî arasında bazı görüş ayrılıkları or¬ 
taya çıkmış ve yaptıkları tartışmalar ilim 
çevrelerinde meşhur olmuştur. Îcî’nin ye¬ 
tiştirdiği öğrencilerden onun el-Mevâ- 
kıf ve Fevâhd' i üzerine şerh yazmış olan 


Şemseddin el-Kirmânî, Şerhu Muhtasar 
için bir hâşiye kaleme alan ve Îcî’nin en 
önemli talebesi olarak zikredilen Sa’ded- 
din et-Teftâzânî, el-Mevâkıi ve Cevâhi- 
rü’l-kelâm’ a şerh, Şerhu Muhtasar'a 
hâşiye yazan Seyyid Şerîf el-Cürcânî ve 
İbn Kâdî-i Kırım diye tanınan Ebû Muham¬ 
med Abdullah b. Sa’d el-Afîfî el-Kazvînî’- 
nin adları zikredilebilir. 

Metodu. Îcî, üç ayrı alanın usulünü ken¬ 
di düşüncesine konu olarak seçmiştir: 
Usûlü’d-dîn, usûl-i fıkıh ve usûlü’l-luga. 
Bunların birincisinde akideyi, İkincisinde 
fıkhın ilkelerini, üçüncüsünde dil bilimi¬ 
nin esaslarını araştırmıştır (Şerhu Muhta¬ 
sar, s. 6-7). Îcî’nin metodunu ifade eden 
kavram tahkiktir. Tâhkik, kendisinden ön¬ 
ce tesbit edilmiş bulunan doğruların ras¬ 
yonel bir şekilde yeniden kazanılmasının 
yoludur. Îcî’ye göre kendi döneminde ya¬ 
şayan âlimler, doğru diye ileri sürülen ka¬ 
naatleri ciddi bir şekilde tahkik etmedik¬ 
leri için başta kelâmcılar olmak üzere ilim¬ 
lerde “kil ü kâl" ile uğraşılmış, herhangi 
bir rivayet, niçin söylendiği araştırılma¬ 
dan ve neye tekabül ettiği belirlenmeden 
nakledilmiştir (Cürcânî, Şerhu’l-Mevâkıf, 
1, 22). Îcî’nin eserlerinde tahkik bir tür ye¬ 
niden inşâ, yani savunulan bir görüşü ye¬ 
niden ele almak, bunun sonucunda o gö¬ 
rüş hakkında bir kanaate ulaşmak, onu 
benimseyip sürdürmek veya reddedip 
gündemden çıkarmaktan ibarettir. An¬ 
cak tahkik bazı kriterler dikkate alınarak 
yürütülmelidir. Bu kriterler görüşün doğ¬ 
ru olduğunu tesbit etmek, ne getirip ne 
götürdüğünü dikkate almak, ayrıca bü¬ 
tün bir düşünce sistemi içinde onun ye¬ 
rini belirlemek, böylece düşüncede bir in¬ 
sicama ulaşmaktan ibarettir. Îcî kelâmda 
doğruluk kriteri olarak şeriata uygunlu¬ 
ğu, işe yararlık kriteri olarak müslüman- 
iarın o gün karşı karşıya bulunduğu akî- 
devî meselelerin hallini ve insicam kriteri 
olarak da mantıkî tutarlılığı kabul etmek¬ 
tedir (el-Mevâkıf, s. 4-5). Zamanındaki 
ulemânın tavrını yetersiz bularak tenkit 
etmesi de bu noktalarda gördüğü eksik¬ 
liklerden kaynaklanmaktadır. 

Îcî’nin ilim anlayışında temel ilke ilmin 
mâluma tâbi olmasıdır. Ancak ilim, âlim¬ 
den bağımsız bir şey olmayıp ikisi arasın¬ 
da “fâide” denilen bir alâka bulunmakta¬ 
dır. Bu alâka, ilmi kendinde değerli bir 
şey olarak görmeyi engelleyip onunla elde 
edilmesi umulan bir neticeyi ifade eder. 
İlim bu anlamda bir fayda sağladığı ölçü¬ 
de abes olmaktan çıkar. Bir ilmin konusu 
mâlum alanının bir cihetten görülmesiyle 
ortaya çıkar ve ilimden beklenen fayda ile 


konusu birlikte ele alınınca o ilmin mese¬ 
leleri belirgin hale gelir (Şerhu Muhtasar, 
s. 4). Çeşitli meseleleri bir ilme ait kılan 
husus, onlar arasında hakiki veya itibarî 
olarak bulunan bir "vahdet” cihetidir. 
Eğer bu cihet olmasaydı her mesele ken¬ 
di başına bir konu teşkil eder ve ilim de¬ 
nilen düzen kurulamazdı. Bunun sonu¬ 
cunda insanlar birbiriyle ilgisi olmayan 
bilgi yığınlarına sahip olacağından ne me¬ 
selelerin çözümü yönünde metodik bir 
gayret, ne de geçmişte yaşanılan tecrü¬ 
belerden düzenli bir istifade söz konusu 
olabilirdi (a.g.e., s. 4). 

Her ne kadar kendisinden önce oluşan 
gelenek çerçevesinde düşünen bir âlim 
ise de Îcî çözülmemiş meselelere de öne¬ 
riler getirmeye çalışmıştır. Bunlardan bi¬ 
ri, düşünce geleneğinin en önemli ilkele¬ 
ri arasında yer alan dil biliminin yeniden 
anlaşılarak kurulmasını hedefleyen “vaz‘” 
alanıdır. Îcî bu problemi dili mantığa irca 
ederek çözmeyi denemektedir. Îcî’nin 
mantığa verdiği ayırıcı konum bununla 
kalmamakta, onu fıkıh usulünün “mebâ- 
dî”sinden sayarak rasyonalist bir çizgi 
takip ettiği intibaını uyandırmaktadır. 
Ancak onun rasyonalizmi, varlık ve teklif 
alanlarıyla irtibatlı olarak verilere bağlı ve 
bağımlı bir akılcılık şeklindedir. 

Îcî varlığı ve değerler alanını temellen¬ 
dirirken şeriattaki verileri esas kabul ede¬ 
rek aklı, dolayısıyla mantığı sadece for- 
mel anlamda bir ilke saymış ve değerler 
alanında ona yetki tanımamıştır. Bu tav¬ 
rında muhtemelen İbnü’l-Hâcib’i örnek 
almış, onun tarafından başlatılan, bütün 
alanları mantığa irca edip kavrama süre¬ 
cini tamamlamaya çalışmıştır. 

Kelâmî Görüşleri. Îcî’ye göre kelâm il¬ 
mi Hz. Peygamber’in tebliğ ettiği dinin 
inanç esaslarını ispat eden, yani rasyonel 
şekilde anlaşılır ve kabul edilebilir kılan, 
ortaya çıkan veya çıkması muhtemel bu¬ 
lunan karşı fikirleri de bertaraf eden bir 
ilimdir. Bu ilmin konusu, inançların ispa¬ 
tına taalluk etmesi açısından bilinen her 
şeydir. Konu tesbit edilirken kullanılan 
“ma’lûm” kavramı var olandan (mevcûd) 
daha geniş olup ma’dûmu da içerir. Bu¬ 
nun neticesinde bir esasa inanma kadar 
inanmama da kelâm ilminin konusuna 
girmekte, böylece şümullü bir varlık an¬ 
layışı bu ilmin tayin edici unsurlarından 
biri olmaktadır. En mühim ilim olarak 
gördüğü kelâm ilminin yaşadığı dönem¬ 
de gereken ilgiye mazhar olmadığını söy¬ 
leyen Îcî’ye göre nizâm-ı âlemin devamı 
için insanlar çeşitli mesleklerle uğraştığı 
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gibi ilimlerde de herkesin ilgisi farklılaş¬ 
maktadır. tümlerin en önemlisi yaratıcı¬ 
nın varlığı ve sıfatları, peygamberliğin is¬ 
patı gibi meseleleri konu edinen kelâm¬ 
dır. Özellikle toplumun normatif esasını 
teşkil eden mükellefiyet ve şeriatın daya¬ 
nağı olarak nübüvvet kelâmın başta ge¬ 
len konusunu oluşturur ( el-Mevâkıf, s. 8; 
Şerhu Muhtasar, s. 6). Îcî’nin yerleştirdiği 
konuma göre kelâm İslâm toplumuna, 
kendisini bir sistem içinde görme ve ona 
ihtiyaç duyduğu dış verileri kullanma im¬ 
kânını sağlayan bir ilimdir. İslâm toplu- 
munun yerine getirdiği amelî görevlerin 
ön şartları olan inanç sonucunda fıkıh 
usulü, hadis ve diğer ilimler mümkün ol¬ 
makta ve bu ilimler, İslâm toplumunun 
devamının doğru esaslar üzerine oturma¬ 
sını sağlamaktadır. 

Îcî’nin düşüncesinde akîde sabit ilkeler 
üzerine kuruludur. Buna bağlı olarak on¬ 
toloji en genel anlamda bir varlık öğretisi 
oluşturur ve kelâm ilminin önemli konu¬ 
larından birini meydana getirir. İnsanın 
karşılaştığı haliyle bir oluş ve yok oluştan 
ibaret olan varlığın bir düzen içinde cere¬ 
yan ettiği şüphesizdir. Bu düzenin kalıcı 
ve değişken unsurlarını tesbit etmek için 
arazlar ve cevherlerin yanında kategori¬ 
lerin de (makülât) varlık probleminin konu¬ 
ları arasında ilâhiyyât bahislerinden önce 
ele alınması gerekir. Îcî'nin arazla ilgili 
meseleleri cevherden önce ele alması (el- 
Mevâkıf s. 96-181, 182-265), insanın hissî 
olarak algılanan değişkeni aklî olarak kav- 
ranabilen kalıcıdan daha önce algılayabil¬ 
diği ve kalıcının ancak değişkenin incelen¬ 
mesiyle belirlenebileceği gerçeğine bağlı 
olarak anlaşılabilir. Varlık konusuna dik¬ 
katle bakıldığında meselenin sadece var 
olmak açısından mevcûdattan ibaret bu¬ 
lunmadığı, insanı mevcudat içinde bir 
yere yerleştirme gayretinin öne geçtiği 
görülür. Bundan dolayı hem kategoriler 
hem cevher, araz, irade, kudret, fiil, akıl 
gibi meseleler sırf kendinde (öizâtihî) şey¬ 
ler ve entelektüel bir ilginin neticesi ola¬ 
rak söz konusu edilmemektedir. Bu du¬ 
rum aynı şekilde ilâhiyyât bahislerinde de 
göze çarpmakta, bu bahisler ele alınırken 
insan en önemli konu haline gelmekte, 
onun bir taraftan mevcudat açısından bu¬ 
lunduğu yerin tesbiti, diğer taraftan Al¬ 
lah’a göre durumunun belirlenmesine ça¬ 
lışılmaktadır. 

Adudüddin el-îcî bilgiyi, “aksine ihtimal 
bırakmayacak şekilde konusuna belirle¬ 
yicilik sağlayan özellik” diye tanımlar. Ona 
göre bilgi probleminde hareket noktası¬ 
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nı, bilen bir varlık olarak insan ve onun 
mevcûdat içindeki yeri teşkil eder. Bu hu¬ 
sus insanın doğuştan, doğrudan bir mü¬ 
dahalesi veya kesbi olmaksızın zaruri bil¬ 
gilere sahip bulunması anlamına da gel¬ 
mektedir. Îcî’nin özellikle dikkat çektiği 
husus, her yönden yaratanla yaratılmış 
arasındaki farklılık ve başkalıktır ( a.g.e., 
s. 2). Onun muhtelif eserlerinde bilgi, var¬ 
lık ve değer ilişkisi oldukça önemli bir yer 
tutmaktadır. îcî, toplumsal düzene esas 
teşkil etmesi ve herkes tarafından kavra- 
nılabilir genel ilkelere sahip olması nokta¬ 
sından hareketle dini bilgi konusu haline 
getirmekte ve kognitif değeri üzerinde 
tahkike dayalı bir araştırmayı zorunlu kıl¬ 
maktadır. Nazar, kendinde bir akîde un¬ 
suru olmamakla birlikte akidenin ispatı 
noktasından bir ön şart haline gelmekte¬ 
dir. Onun öğretisinde, felsefede olduğu 
gibi insanın bilgiye nasıl ulaştığı değil 
amacı gerçekleştirmek için istidlâl süre¬ 
cinde bilginin nasıl doğru kullanılabilece¬ 
ği üzerinde durulmaktadır. 

Îcî’nin eserlerinde ilâhiyyât ve sem’iy- 
yât bahisleri ancak varlık ve bilgi prob¬ 
lemleriyle ilgili bir görüş oluşturulduktan 
sonra söz konusu edilmektedir. İlâhiyyâ- 
ta dair konular rasyonel olarak temellen- 
dirilirken sem’iyyât bahisleri insanın id¬ 
raki ölçüsünde Allah - âlem ve Allah - insan 
ilişkisi şeklinde ele alınmaktadır. Îcî’nin 
meşhur eserinin ilk dört mevkıfında orta¬ 
ya koyduğu kavramsal çerçeve, insanların 
her dönemde ve her zaman karşısına çı¬ 
kan problemlere çözüm önerileri getire¬ 
bilmesini sağlamaktadır. Onun düşünce¬ 
sinde iman, “Hz. Peygamberin vahiy ürü¬ 
nü olarak getirdiği her şeyi tasdik etme” 
anlamına gelip bu da özellikle iyi ameller¬ 
le alâkası sebebiyle dünyadaki hayat dü¬ 
zeni ve ahlâklılık açısından tayin edici bir 
role sahiptir (Cevâhirü’l-kelâm, 11/2, s. 
224-225). 

Yaşadığı dönemdeki Moğol istilâsı se¬ 
bebiyle istikrarı yeniden kazanma gere¬ 
ğini farkeden ve buna bağlı olarak ilmi bir 
istikrar kaynağı gören Îcî, hem geleneği 
ihya etmesi hem de daha sonraki nesille¬ 
re aynı imkânı sağlaması açısından İslâm 
düşünce tarihinde özel bir yere sahiptir. 
Onun yaşadığı devir, yeni şeylerin aranıp 
geliştirilmesinden çok eskinin yeniden 
tasnif ve terkip edilerek korunduğu bir 
dönem olmuştur. Îcî’nin ve döneminde 
yaşayan diğer âlimlerin en önemli mese¬ 
lesi, doğruluğu tartışılmayan hususların 
tahkik edilerek yeniden kavranmasını 
sağlamak, bunu yaşayan topluma ve ge¬ 
lecek nesillere ulaştırmaktan ibarettir. 


Îcî’nin diğer eserleri yanında özellikle el- 
Mevâfofta takip ettiği metot bu prob¬ 
lemin çözümüne yöneliktir (krş. Sarton, 
III/l , s. 629). Amaçların gerçekleşmesi söz 
konusu olduğunda kendisini bağımlı his¬ 
setmediği önceki düşüncelerden istifade 
eden Îcî, ayrıca kendi teklif ve tercihleri¬ 
ni anlamlı kılan çerçeveyi çizmiştir. Onun 
eserleri sadece sistematik olmaları açı¬ 
sından değil bunun yanında düşünce ta¬ 
rihini de içermeleri bakımından sonraki 
nesillere bir model sunmaktadır. 

Îcî, hem kelâm hem fıkıh usulü alanın¬ 
da aklî unsurları sem’iyyâtla meczettiği 
için kendi düşüncesinde felsefeye müs¬ 
takil bir yer bırakmamıştır. Burada özel¬ 
likle işaret edilmesi gereken husus, onun 
her ne kadar felsefî unsurları kullansa da 
kendisini bunlara bağımlı hissetmeyen, 
ancak düşüncesini açıklarken başkaları¬ 
nın görüşlerine başvurmayı gerekli gören 
bir üslûbu tercih etmesidir. Bu husus onu 
felsefî birikimine rağmen felsefeye ba¬ 
ğımlı olmaktan kurtarmış ve kelâmî çer¬ 
çeveyi aşmasını engellemiştir. Nitekim 
kelâmcılarla filozoflar arasında cereyan 
eden tartışma ve ihtilâf noktalarında Îcî 
genellikle kelâmcıların tarafında yer al¬ 
mış, ancak kelâmcılar içinde herhangi bir 
kimsenin görüşüne bağımlı kalmayıp ken¬ 
di tavrını geliştirmiştir. 

İslâm düşüncesi ve özellikle OsmanlI 
ilim anlayışı üzerinde kalıcı bir tesir bıra¬ 
kan Îcî’nin eserleri, asırlarca ders kitabı 
olarak okutulduğu gibi kendisi de Cürcâ- 
nî ve Teftâzânî ile birlikte Osmanlı ulemâ¬ 
sının ideal âlim modelini oluşturmuştur. 
Bütün eserleri şerh ve hâşiyelere esas 
teşkil eden Îcî’nin el-Mevâkıf’ta ortaya 
koyduğu sistematik sadece kelâmda de¬ 
ğil diğer ilimlerde de örnek alınmıştır 
(van Ess, Die Erkenntnislehre, s. 38-39). 
Îcî, özellikle dilin mahiyetiyle ilgili olarak 
vaz’ konusunu müstakil bir risâlede ele 
alıp bu disiplinin kurucusu olmuş. Molla 
Fenâri ve Mehmed Efendi tarafından ge¬ 
liştirilen “cihet-i vahdet” kavramını yer¬ 
leştirmiştir. Zaman içinde telif edilen çok 
sayıdaki vaz’iyye ve cihet-i vahdet risâle- 
leri, Îcî’nin attığı adımların sonraki ulemâ 
tarafından sürdürüldüğünü göstermek¬ 
tedir. 

Eserleri. 1. el-Mevâkıf* fî‘ilmi'l-ke- 
lûm. Daha önceki kelâm düşüncesinin öz¬ 
lü ve sistematik bir ifadesi niteliğindedir. 
Muhtelif kütüphanelerde çok sayıda yaz¬ 
ma nüshası bulunan kitabın (Süleymani- 
ye Ktp., Çorlulu Ali Paşa, nr. 443/14; Bağ¬ 
datlı Vehbi Efendi, nr. 815, Fâtih, nr. 3157, 
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Adudüddin el-tci'nin el-Mevâlfif ft'ilmi’l-kelâm adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 


815 ) 


3158, 3159, 3160) müstakil veya şerh ve 
haşiyeleriyle birlikte çeşitli baskıları mev¬ 
cuttur (Kahire 1325;İstanbul 1339). Eseri 
müellifin talebelerinden başlayarak Mu- 
hammed Abduh’a kadar çok sayıda âlim 
şerhetmiştir. 2. Cevâhirii'I-kelâm*. el- 
Mevâkıf’tan önce yazıldığı dikkate alın¬ 
dığında bu eserin muhtasarı olmasından 
ziyade {Keşfü’z-zunûn, II, 1892) ilk şekli 
olarak telakki edilmesi daha isabetli gö¬ 
rünür. Muhtelif nüshaları mevcut olup 
Ebü’l-Alâ el-Afîfî tarafından yayımlanmış¬ 
tır (bk. bibi.). 3. el^Akâ^idü’l- c Adudiy- 
ye*. Îcî’nin vefatından on iki gün önce te¬ 
lifini tamamladığı eseri olup medreseler¬ 
de ezberlenmek amacıyla kaleme alınmış, 
icmâ edilen akaid konularını içeren özlü 
bir risaledir. Eseri çok sayıda âlim şerhet¬ 
miştir (Keşfü’z-zunûn, II, 1144-1 145). 4. 
Risale (el-Makâletü’l-mukarrara) îî tah- 
kiki'l-kelâmi'n-nefsî (Risale fi kelâmil- 
lâh). Kemalpaşazâde’nin şerhettiği ese¬ 
rin bazı nüshaları İstanbul kütüphanele¬ 
rinde bulunmaktadır (Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, nr. 2581/6; Beşir Ağa, nr. 662/3). 5. 
Şerhu Muhtaşari'l-Müntehâ. İbnü’l-Hâ- 
cib’in M üntehe's-sûl ve'l-emel'inın ken¬ 
disi tarafından yapılan el-Muhtaşar'ı 
üzerine yazılmış bir şerhtir. 734 (1334) 
yılında tamamlanan eser ulemânın ilgisi¬ 


ni çekmiş ve hakkında çok sayıda hâşiye 
kaleme alınmıştır (Taşköprizâde, s. 236; 
Keşfü’z-zunûn, II, 1853-1857). Müstakil ve 
hâşiyeli olarak çeşitli baskıları mevcuttur 
(İstanbul 1307, 1317; Bulak 1316-1319; 
Beyrut 1983). 6. Âdâbü’l-bahş, el-Âdâ- 
bü’l- c Adudiyye, er-Risâletü'l-'Adudiy- 
ye. İstidiâl yolu ve metotlarını konu alan 
ve nazar ilminin kurallarını içeren “on sa¬ 
tımdan ibaret risâlede müellif ortaya koy¬ 
duğu istidlal metodunu muhtelif eserle¬ 
rinde uygulamıştır ( meselâ bk. Şerhu Muh¬ 
tasar, s. 8,9). Medreselerde asırlarca oku¬ 
tulup ezberletilmiş olan eser(İstanbul 1267, 
1274; Kahire 1306, 1310) üzerine çok sayı¬ 
da şerh ve hâşiye yazılmıştır (Taşköprizâ¬ 
de, s. 972; Keşfü’z-zunûn, I, 41). 7. Hâşi- 
y etü’l-Keşşât. Tabakat kitaplarında zik¬ 
redilmeyen bu eser Zemahşerî’nin el- 
Keşşâf ına yapılan hâşiye olup bir nüs¬ 
hası Süleymaniye Kütüphanesi'nde bu¬ 
lunmaktadır (Beşir Ağa, nr. 11 13; bu nüs¬ 
hadan alınmış iki örnek için bk. Yılmaz, s. 
45-47). 8. Tahkiku’t-tefsir fî tekşîn’t-ten- 
vîr. Müstakil bir tefsir olan eserin özelli¬ 
ği müellifin âyetleri bir anlam bütünlüğü 
içinde ele almasıdır. Eser, dil bilimi ve dil 
felsefesine dayanmakla birlikte kelâm ve 
fıkıh usulüyle ilgili meselelere ve felsefî 
konulara da temas etmektedir. Ahkâm 


âyetlerinin açıklanmasında genellikle Şâ- 
fiî mezhebine bağlı kalınmakla birlikte 
diğer mezheplerin görüşleri de zikredil¬ 
mektedir. Eserde el-Keşşâf, Mefâtîhu'l- 
ğayb, Lübâbü't-tefsîr ve daha sık olarak 
Kâdî Beyzâvî’nin Envûrü’t-tenzîrmüen 
isim zikredilerek iktibaslarda bulunulma¬ 
sı, bazı araştırmacıları bunun Beyzâvî’nin 
tefsirine yazılmış bir şerh olabileceği ka¬ 
naatine sevketmiştir (İA, V/2, s. 922; Elr., 
III, 270). Eserin İstanbul kütüphanelerin¬ 
de yedisi tam, ikisi eksik olmak üzere do¬ 
kuz nüshası mevcuttur (Yılmaz, s. 50-61). 
Ahzâb sûresinin tefsiri Nedim Yılmaz ta¬ 
rafından tahkik edilerek doktora tezine 
eklenmiştir (a.g.e., ek., s. 2-44). 9. Ahlâk ı 
c Adudiyye*. Taşköprizâde, siyaset ilmi 
konusunda kaleme alınan en önemli eser 
olarak zikrettiği bu risâleye gençliğinde 
bir şerh yazdığını kaydeder (Miftâhu’s- 
sa c âde, s. 489; yazma nüshaları için bk. Sü¬ 
leymaniye Ktp., Pertev Paşa, nr. 625/19; 
Kütahya Vahid Paşa 11 Halk Ktp., nr. 668). 
10. el-Fevâ’idü'l-Ğıyûsiyye. Sekkâkî’nin 
Miftûhu'l- C ulûm adlı eserinin meânî, be¬ 
yân ve bedî’e dair kısımlarının muhtasarı 
olup Olcaytu Han’ın veziri Gıyâseddin Mu- 
hammed’e ithaf edilmiştir ( Keşfü’z-zu¬ 
nûn , II, 1299). Taşköprizâde Ahmed Efen¬ 
di (İstanbul 1314) ve Molla Mahmûd el- 
Fârûki (Kanpûr 1331/1913) tarafından ya¬ 
pılan şerhleri basılmıştır (diğer şerhleri ve 
yazmaları için bk. Taşköprizâde, s.273-274; 
Brockelmann, GAL, II, 271; Suppl., 11, 292- 
293). Eser, Âşık Hüseyin tarafından uzun 
bir girişle birlikte neşredilmiştir (Kahire 
1991). 11. el-Medhal fî ‘ilmi'l-me^ûm 
ve'l-beyân ve'l-bedf. Hatîb el-Kazvînî’- 
nin Telhîşü'l-Miltâh’mm özeti niteliğin¬ 
de kaleme alınan eserin sonuna müşâbe- 
hât alâkalarına dair bir bölüm eklenmiş¬ 
tir. Çeşitli kütüphanelerde yazma nüsha¬ 
ları olup (meselâ bk. Süleymaniye Ktp., 
Kasîdecizâde Süleyman Sırrı, nr. 704/7, 
4437), Ali el-Mısrî el-Merhûmî (Süleyma¬ 
niye Ktp., nr. 1317) ve Kemalpaşazâde ta¬ 
rafından şerhedilmiştir. 12. er-Risâle- 
tü'l-v az'iyye (Risale fı'l-vazf). Bir buçuk 
varaklık bir risâledir. Dille varlık arasında¬ 
ki ilişkinin mantık esasına göre kurulma¬ 
sını amaçlayan risalenin birinci kısmında 
mantıkî bir taksim yapılmakta, ikinci kı¬ 
sımda yer alan tasnifin mevcûdatla ilgi¬ 
sinin kurulması gerektiğine işaret edil¬ 
mekte, üçüncü kısımda ise bu alâka bir 
esasa bağlanmaktadır. Risâlede, modern 
dönemde mantıkçı pozitivistlerin ve özel¬ 
likle Rudolf Carnap’ın yapmaya çalıştığı 
gibi dilin mantık esaslı bir temellendiril- 
mesi denenmektedir (Logische Syntax 
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ÎCÎ, Adudüddin 


derSprache,VJien 1934). Başta Ali Kuşçu, 
Muhammed b. Ahmed ed-Desûki ve Hif- 
nî olmak üzere risâleye çeşitli âlimler ta¬ 
rafından şerh ve hâşiyeler yazılmış {Keş- 
fü’z-zunûn, 1, 898) ve birçok defa basıl¬ 
mıştır (İstanbul 1267, 1275, 1292, 1295, 
1297, 1305, 1308, 1311; Kahire 1310). 

Îcî’ye ayrıca Behcetü't-tevhîd, Şeıhu’l- 
Makâleti'l-müfrede fî şıfati’l-kelâm, 
el-Kevâşif fî şerhi'l-Mevâkıf adlı eser¬ 
ler izâfe edilirse de (Keşfü’z-zunûn, 1,258; 
Hediyyetü’l-"arifin, I, 527) bunların Îcî’ye 
nisbetleri konusunda kesin bir şey söyle¬ 
mek mümkün değildir. Yine ona izâfe 
edilen İşrâku't-tevûrîhîn (Brockelmann, 
GAL, II, 271; M, V/2, s. 922-923), KaraYâ- 
kub lakabı ile bilinen Ya’küb b. İdrîs el- 
Karamânî’ye ait olduğu anlaşılmaktadır 
(Brockelmann, GAL, II, 289; Suppl., 11,313; 
Yılmaz, s. 49). Bu eser, Âlî Mustafa tara¬ 
fından Zübdetü't-tevârîh fî tercemeti 
Îşrâki't-tevûrîh adıyla Türkçe’ye çevril¬ 
miştir (Millet Ktp., Reşid Efendi, nr. 663; 
Süleymaniye Ktp., İzmir, nr. 375). Îcî’nin ho¬ 
cası Çârperdî’ye yazdığı bir mektubu da 
günümüze ulaşmıştır (“Risale min'Adu- 
diddîn el-îcî ilâ Faftriddîn el-Çârperdî", 


Amasya Beyazıt 11 Halk Ktp., nr. 1849, vr. 
49 b - 50 b ). 

Adudüddin el-îcî’nin düşüncesini tesbit 
etmeye kısmen katkıda bulunan iki çalış¬ 
madan ilki, el-Mevâkıfîn birinci mevkı- 
fının Almanca’ya tercüme ve şerhinden 
ibaret olan Joseph van Ess’in doçentlik 
tezidir ( Die Erkenntnislehre des Adudad- 
din al-Ici, Wiesbaden 1966). Ancak bu 
eserde müellifin bütün gayreti, Îcî’yi Yu¬ 
nan felsefesiyle irtibatlandırıp düşünce¬ 
sini bu felsefeye irca ederek açıklamaktan 
ibaret olmuştur. Îcî’nin toplumsal sorum¬ 
luluğun farkına varan bir âlim olduğu ger¬ 
çeğinin de göz ardı edildiği bu yaklaşım 
onun gereği gibi anlaşılmasını engelle¬ 
miş, ayrıca bilgi teorisindeki özgünlüğü¬ 
nü ve düşünce metodundaki muhakkik- 
liğini gereği gibi yansıtmamıştır. Joseph 
van Ess, îcî hakkında bazı makaleler de 
yazmıştır (bk. bibi.). İkinci çalışma Nedim 
Yılmaz’ın onun tefsirdeki yerini konu edi¬ 
nen doktora tezidir (bk. bibi.). Bunlara Ah¬ 
med et-Tayyib'in, el-Mevâkıfta illiyet 
meselesini ele aldığı Mebâhişü'l-Hlle 
ve'l-ma c lûlmiri Kitâbi'l-Mevâkıf İi'l-Îcî 
adlı eseri de eklenebilir (Kahire 1987). 
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ICI, Muînüddin 

Ebü’l-Meâlî Muînüddîn Muhammed 
b. Abdirrahmân b. Muhammed 
el-îcî es-Safevî 
(ö. 905/1500) 

Müfessir, Şâfiî fakihi. 

18 Cemâziyelevvel 832’de (23 Şubat 
1429) Şîraz’m îc beldesinde doğduğu kay¬ 
dedilmekteyse de (Sehâvî, VIII, 37) tefsi¬ 
rini 870'te (1465-66) kırk yaşında iken ta- 
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şa, nr. 134) 
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marnladığına göre (aş. bk. ) bu tarihin 830 
(1427) olması gerekmekte, Ömer Nasuhi 
Bilmen'in “takriben 866" şeklindeki tes- 
bitinin ise doğru olmadığı anlaşılmakta¬ 
dır. Hasanî ve Hüseynî nisbeleriyle de anı¬ 
lan îcî ilk bilgileri babasından aldı, Arap 
edebiyatını amcazadesi Kutbüddin îsâ es- 
Safevî'den öğrendi. Tahsilini ilerletmek 
için Kirman'a gitti; burada Seyyid Şerîf el- 
Cürcânî'nin talebesi Mevlâ Ali'den ve ar¬ 
dından geçtiği Horasan'da Cürcânî’nin 
diğer bir öğrencisi Mevlâ Hâce Ali’den 
ders aldı. Mevlâ Muhammed el-Câcermî’- 
nin Şerhu'l-Mevâkıf derslerine devam 
etti. Ayrıca Zeyneb bint el-Yâfiî, Ebü’I- 
Feth İbnü'l-Merâgî, Muhibbüddin el-Ma- 
tarî, Takıyyüddin İbn Fehd, Muhammed 
b. Muhammed b. Ömer b. A'ser gibi âlim¬ 
lerden icâzet aldı. Daha sonra memleke¬ 
tine dönerek talebe yetiştirmekle meş¬ 
gul oldu. Hac maksadıyla Mekke’ye giden 
Muînüddin el-îcî burada on yıldan fazla 
kaldı. Ömrünün en verimli yıllarını oluş¬ 
turan bu dönemde daha ziyade ders okut¬ 
maya ve eser yazmaya önem verdi. Ken¬ 
disinden pek çok kişi faydalandı. Sehâvî, 
Mekke’de onunla çeşitli zamanlarda kar¬ 
şılaştığını, soylu ve iyi ahlâk sahibi bir zat 
olduğunu belirtir. Muînüddin el-îcî 905’- 
te (1500) Mekke'de vefat etti; bu tarih 


bazı kaynaklarda 906 (1501) olarak zik¬ 
redilmiştir. 

Eserleri. 1. Cevâmi c u't-tibyân fî tef- 
sîri'l-Kur’ân (Câmfu’l-beyân fî tefsîri’l- 
Kur’ân, Tefsîrü’ş-Şafeın, Tefsîrü’l-Îcî). Mü¬ 
ellifin babasının isteği üzerine Mekke'de 
Kâbe’nin karşısında yazılan eserin telifi, 
iki yıl üç ay süren bir çalışma sonunda 
870 (1465-66) yılında ve müellif kırk ya¬ 
şında iken tamamlanmıştır (CeüâmFu’t- 
tibyân, Süleymaniye Ktp., Hamidiye, nr. 
70, vr. 3 b ; a.e.: Câmku’l-beyân, s. 508). Sü¬ 
leymaniye Kütüphanesi’ndeki bir nüsha¬ 
nın sonunda (Amcazâde Hüseyin Paşa, nr. 
24, vr. 563 a ), tefsirin yazımına Medine’de 
Ravza-i Mutahhara’da 2 Cemâziyelâhir 
904’te (15 Ocak 1 499) başlanıp aynı yerde 
25 Ramazan 905’te (24 Nisan 1500) biti¬ 
rildiğine dair bir kayıt bulunuyorsa da bu¬ 
nun telifle değil temize çekme veya istin¬ 
sahla ilgili bir tarih olduğu anlaşılmakta¬ 
dır. Cevâmi c u't-tibyân’m kaynaklan ara¬ 
sında Vâhidî’nin el-Vasît’ i, Begavî’nin 
Me c âlimü't-tenzîn, Zemahşerî’nin el- 
Keşşâf’ı, Şerefeddin et-Tîbî ve Tfeftâzâ- 
nî’nin el-Keşşâf hâşiyeleri, Beyzâvî’nin 
Envârü't-tenzîlî ve Nesefî’nin Medâri- 
kü't-tenzU’i gibi eserler yer alır. Âyetle¬ 
rin tefsiri sırasında Hz. Peygamber’den 
rivayet edilen sahih hadislere öncelik ve- 


Muînüddin el-îct'nin Cevâmi’u't-tibyân fi tefsîri’l-Kur’ân adlı eserinin ilk iki sayfası (Beyazıt Ktp, Veliyyüddin Efendi, nr. 
134) 
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Muînüddin el-îcî'nin Risâ/e /? beyânı’l-me ( âdi’l-cisma- 
nî ue’r-rûh adlı eserinin ilk sayfası (Süleymaniye Ktp., Lâ¬ 
leli, nr. 3710) 


rilmiş, yer yer âyetlerdeki kıraat farklılık¬ 
larıyla i’rab vecihlerine de işaret edilmiş¬ 
tir. Çeşitli görüşler genellikle kime ait ol¬ 
duğu belirtilmeden nakledilmiş, müellif 
zaman zaman kendi yorumlarını da kay¬ 
detmiştir. Kısa ve güvenilir olmasıyla 
Tefsîrü'l-Celûleyn'e benzeyen eser Câ- 
mi^u'l-beyân iî tefsîri'l-Kur^ân adıyla 
basılmış (Dehli 1296, Süyûtî'nin el-İklîl' i 
ile birlikte; Delhi 1297, Şah Veliyyullah’ın 
el-Feuzü'l-kebîbi ile birlikte; 1316; Kahire 
1343; Lahor 1879), ayrıca Tefsîrü'l-Celâ- 
leyn ve Ebü’l-Bekâ el-Ukberî’nin et-Tib- 
yân fî krâbi'I-Kur \’ın adlı eseriyle birlik¬ 
te neşredilmiştir (Dehli, ts. (el-Matbau’n- 
Nizâmîj). 2. Risale fî beyânı (isbâti)'l- 
me z âdi'l-cismânî ve'r-mh. Dirilişin be¬ 
den ve ruhla olacağının savunulduğu, ka¬ 
bir hayatı, nefis-ruh ilişkisi, ruhun beden¬ 
le birlikte ölüp ölmediği gibi konuların ele 
alındığı risâlenin Süleymaniye (Lâleli, nr. 
3710; HüsrevPaşa, nr. 752/4) ve Beyazıt 
Devlet (nr. 3684) kütüphanelerinde nüs¬ 
haları bulunmaktadır. 3. Risale ü'l-kelâ- 
mi'n-nefsî. Allah’ın kelâm sıfatının kadîm 
ya da hâdis oluşuyla ilgili tartışmalarda 
Kur’an’m mahlûk olduğuna dair görüş¬ 
lere karşı geliştirilen nefsî kelâm-lafzî 
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Muînüddin el-îcî'nin/?isâ/e fı’l-kelâmi’n-nefsî adlı eseri¬ 
nin İlk sayfası (Süleymaniye Ktp., Hüsrev Paşa, nr. 752/3) 


kelâm ayırımının ele alındığı eserde önce 
Adudüddin el-îcî’nin aynı konuyla ilgili ri- 
sâlesi eleştirilmiş, ardından Allah’ın mü- 
teşâbih sıfatlarının ta’tîl ve teşbihe düş¬ 
meden yorumlanmasının gereği üzerin¬ 
de durulmuştur. 902 (1496-97) yılında 
kaleme alınan eserin (bk. vr. 48 b ) bir nüs¬ 
hası Süleymaniye Kütüphanesi’nde ka¬ 
yıtlıdır (Hüsrev Paşa, nr. 752/3). 4. Risale 
fîbeyâni'l-kader (Süleymaniye Ktp., nr. 
708). 5. İctimâ c u'n-nakizayn. Kaynaklar¬ 
da zikredilmeyen ve kapağında Muînüd¬ 
din el-îcî’ye ait olduğu belirtilen eserin bir 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’ndedir 
(Hüsrev Paşa, nr. 752/2). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Muînüddin el-îcî. Risale fi’l-kelâmi’n-nefsî, Sü¬ 
leymaniye Ktp., Hüsrev Paşa, nr. 752/3, vr. 48 b ; 
a.mlf., Cevâmriu’t-tibyân, Süleymaniye Ktp., 
Hamidiye, nr. 70, vr. 3 b ; a.e., Süleymaniye Ktp., 
Amcazade Hüseyin Paşa, nr. 24, vr. 3 b ; a.e.: Câ- 
mku’l-beyân, Delhi, ts. (el-Matbau'n-Nizâmî), s. 
508; Sehâvî, ed-Dav*ü’l-lâm?, VIII, 37-38; Keş- 
fü’z-zunün, I, 60, 452, 610-611; Fihrisü’l-Kü- 
tübhâneti’l-Hidîviyye, Kahire 1310,1, 159;Ser- 
kîs, Mu'cem, 1, 500-501, 1075; Brockelmann, 
GAL, II, 183,261; Suppl., 11, 278, 614; Fihrisü’l- 
Hizâneti’t-Teymûriyye, Kahire 1367-69/1948- 
50,1, 190; III, 284; fzâhu’l-nıeknün, I, 303; He- 
diyyetü ’Fârifîn, 11, 223; Ömer Nasuhi Bil men. 
Büyük Tefsir Tarihi, İstanbul 1974, II, 670-671; 
Nüveyhiz, Mıı c cemü'l-müfessirin, Beyrut 1407/ 
1986, II, 549. m 
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(bk. MİLLETLERARASI 
İSLÂM HİLÂL KOMİTESİ). 
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İCL (Benî İcl) 
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( 

Bekir b. Vâil kabilesinin 
bir kolu. 

L J 

Genellikle Yemâme’den Irak’ın güneyin¬ 
deki Hîre’ye kadar uzanan topraklarda ve 
Mekke’ye giden yollara yakın bölgelerde 
yerleşmiş olup İcl b. Lüceym'e nisbet edi¬ 
lir. Nüfusunun çoğunu oluşturdukları Ye- 
mâme’de Hanîfe ve Temîm kabileleriyle 
birlikte yaşamaktaydılar. İclîler diğer Arap 
kabileleri gibi genellikle müşrikti. Küfe 
yakınlarında Selmân’daki Muharrik adlı 
putun bakıcıları İcl’dendi (Yâküt, V, 61). 
Kabileden Hıristiyanlığı benimseyenler de 
olmuştu. 

Eyyâmü’l-Arab*da Benî İcl’in adı yer 
yer geçmektedir. Benî İcl, Bekir b. Vâil ile 
Benî Temîm kabileleri arasında meydana 
gelen savaşlarda yakın akrabaları olan Be¬ 
kir b. Vâil kabilesinin yanında yer almıştır. 
Araplar’m, Hüsrev Pervîz tarafından sev- 
kedilen güçlü İran ordusunu yenilgiye uğ¬ 
rattığı Zûkâr Savaşı’nda İclîler büyük kah¬ 
ramanlık göstermiş ve Araplar’ın sağ ka¬ 
nat kumandanı Hanzale b. Salebe b. Sey- 
yâr el-İclî savaşın kazanılmasında önemli 
rol oynamıştır. 

Müslümanlar Medine’de güçlenip Ku- 
reyş kervanları İrak tarafına yönelmek zo¬ 
runda kalınca bölgeyi iyi bilen İclîler on¬ 
lara rehberlik yapmaya başladılar. Furât 
b. Hayyân’ın kılavuzluk ettiği kervan, Zeyd 
b. Harise kumandasındaki bir birlik tara¬ 
fından ele geçirilince Furât müslüman ol¬ 
du. Hz. Peygamberin sağlığında İslâmi¬ 
yet’i benimseyen başka İclîler de bulun¬ 
makla beraber kabilenin topyekün İslâm’ı 
kabul etmesi Resûl-i Ekrem’in vefatından 
sonra gerçekleşti. Hicretin 12. (633) yılın¬ 
da meydana gelen Ulleys olayında İranlI¬ 
larla birlikte Hâlid b. Velîd’e karşı sava¬ 
şan hıristiyan İclîler’in karşısına Hâlid, İs¬ 
lâm tarihinde önemli görevler alan Utey- 
be b. Nehhâs, Saîd b. Mürre, Furât b. Hay- 
yân, Müsennâ b. Lâhik ve Mez’ûr b. Adî 
gibi İclîler’i çıkarmıştır (Taberî, 111, 355). 
Hıristiyan İclîler de İslâmiyet’i kabul edip 
İran’ın fethine katılmışlardır. Hz. Ömer 
zamanında kurulan Kûfe’de İclîler’e ait 


bir mahalle bulunuyordu. Basra sakinleri 
arasında da çok sayıda İclî vardı. 

Tâbiîn devri muhaddislerinden Müver- 
rikb. Müşemric, Âdem b. Ali, Ebû Hişâm 
er-Râfiî, Haccâr b. Ebcer İcl kabilesine 
mensuptu. Sicistan valiliği ve Basra kadı¬ 
lığı yapmış olan Ubeydullah b. Ebû Bekre 
ve kardeşi Abdurrahman’ın annesi Hevle 
de (Hâle) İcl kabilesindendi. Müslim, Tirmi- 
zî ve diğer bazı hadis âlimlerinin şeyh¬ 
lerinden Ebü’l-Eş’as Ahmed b. Mikdâm 
ile ulemâdan Ebû Ali Ahmed b. Sa’d el- 
Hemedânî de aslen İclî idi. Recez bahrin¬ 
de yazdığı şiirleriyle tanınan Ebü’n-Necm, 
şair Udeyl b. Ferh, Emevîler döneminde 
bazı fikirleri Şiîliğin ilk tezahürlerinden 
sayılabilecek Mugire b. Saîd ve Mansûriy- 
ye hareketinin öncüsü Ebû Mansûr da bu 
kabileye mensuptu. Abbâsîler’den Müs- 
taîn- Billâh devrinde 250 (864) yılında Kû¬ 
fe’de isyan eden Tâlibiyyîn’den Yahyâ b. 
Ömer’i İcl kabilesinden süvariler destek¬ 
lemişlerdir. 

Ebû Dülef el-İclî, Kerec Kalesi’ni şehir 
haline getirerek burada yarı müstakil bir 
hânedan kurmuştu. Aynı zamanda bir 
şair, musikişinas ve müellif olan Ebû Dü- 
lefin soyundan gelen Dülefîler, İran’ın ku¬ 
zeybatısında siyasî ve kültürel hayatta bir 
süre etkili olmuşlardır. Ebû Müslim-i Ho- 
rasânî, Ebû Dülef’in ceddi İdrîs b. Ma‘- 
kıl’in himayesinde büyümüştür. 

Cimrilikleriyle de tanınan Benî İcl kabi¬ 
lesinin izleri zamanla kayboldu. İbn Hal- 
dûn, kendi döneminde İcl’in Yemâme’- 
deki yurtlarında Benî Âmirin (Müntefîk b. 
Ukayl b. Âmir) yaşadığını kaydetmektedir 
(el-'İber, II, 302). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Lisânü’l-‘Arab, ‘“acl” md.; Vâkıdî, el-Meğa- 
zî, 1, 198; Ma'mer b. Müsennâ, Eyyâmü’HArab 
kable’l-lslâm (nşr. Âdil Câsim el-Beyâtî), Beyrut 
1407/1987, II, 492 vd.; İbn Sa‘d, ef-Tabafcâf, VI, 
40; VII, 190, 231,415; Belâzüri, Füfûh (Fayda), 
s. 450-451,465, 499, 726;Taberî, 7arîh(Ebü'l- 
Fazl), III, 345, 355-358; İV, 146; V, 128-130; IX, 
268-269; İbn Düreyd, el-lştikâk, s. 345-346; 
Ebü'l-Ferec el-İsfahânî, el-Eğânî, XVII, 268-269; 
XXII, 332-340; XXIV, 76; İbn Hazm, Cemhere, 
s. 309, 312-314; Meydân!, Mecma'u’l-emşât 
(Ebü'1-Fazl), I, 386; SenTânî, el-Erısâb, IV, 160- 
161; Yâküt, Mu‘cemü’Tbüldân, Beyrut 1979,1, 
135,474; II, 37, 178,201,376; III, 105, 150,172, 
321; IV, 58, 293-294, 419; V, 61-62, 394; İbn 
Haldûn, eHİber, II, 302; F. VVüstenfeld, Register 
zu den Genealogischen TabeLlen, Göttingen 
1853, s. 243-244; Ömer Rızâ Kehhâle, Mu c ce- 
mü kabâ , ili’l- c Arab, Dımaşk 1949, II, 757; Ha¬ 
şan Onat, Emeviler Devri Şiî Hareketleri ve 
Günümüz Şiîliği, Ankara 1993, s. 122 vd.; J. 
Schleifer, “İcl”, İA, V/2, s. 925-926; W. Mont- 
gomeryWatt, “Tdjl”, E/ 2 (Ing.), IV, 1022-1023. 
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Ebü’l-Hasen Ahmed 
b. Abdillâh b. Sâlih el-İclî 



(ö. 261/875) 


L 

Hadis hâfızı. 

J 


182 (798) yılında Kûfe'de doğdu. Sez- 
gin’in bu tarihi 181 olarak kaydetmesi 
doğru değildir. 197’de (812) hadis öğre¬ 
nimine başlayan İclî Bağdat’ta yetişti, bir 
süre Basra ve Kûfe’de kaldı. Tahsil mak¬ 
sadıyla Mekke, Medine, Yemen, Mısır, 
Bağdat ve Şam gibi yerleri dolaştı. Başta 
babası olmak üzere Yahya b. Âdem, Ebû 
Âmir el-Akadî, Muhammed b. Yûsuf el- 
Firyâbî, Ebû Nuaym FazI b. Dükeyn ve Af- 
fân b. Müslim gibi hocalardan hadis din¬ 
ledi. Oğlu Sâlih ile Muhammed b. Futays 
ve Osman b. Hâlid el-İlbîrî onun önde ge¬ 
len talabeleri olup Ahmed b. Hanbel ile 
Yahyâ b. Maîn de kendisinden hadis al¬ 
mıştır (Hatîb, IV, 215). Kur’an’ın mahlûk 
olduğunu ileri sürenleri tekfir eden İclî, 
mihne olayından sonra kendini ibadete 
vermek düşüncesiyle muhtemelen 218’- 
de (833) Trablusgarp'a yerleşti ve 261 ’- 
de (875) orada vefat etti. Ölüm yılının 
260 olduğu da zikredilmiştir. 

İlmî birikimi ve dinî hayatına gösterdi¬ 
ği itina sebebiyle övülen İclî hadisçiliği açı¬ 
sından Buhârî ile kıyaslanmış, Yahyâ b. 
Maîn’in onu güvenilir bir râvi olarak gör¬ 
düğü ve “çok sağlam" diye nitelendirdiği 
belirtilmiştir (Ma c rifetü’ş-şikât, Sübkî’nin 
mukaddimesi, 1,186). Ancak Elbânî’ye gö¬ 
re İclî değerlendirmelerinde gevşek dav¬ 
randığından titizliğiyle bilinen cerh ve ta‘- 
dîl âlimlerine muhalefet ettiği noktalarda 
görüşlerine itibar edilmemelidir. 

İclî’nin bilinen tek eseri Târihu's-şiküt 
(Ma‘rifetü’ş-şikâtmin ricali ehli’l-Hlm oe’l- 
hadîş ve mine’d-du c afâ : ‘ vezikru mezâhi- 
bihim ue ahbarihim) olup kitap aynı za¬ 
manda bu sahanın günümüze ulaşan ilk 


kitabıdır (Ekrem Ziyâ el-Ömerî, s. 100- 
101). Oğlu Sâlih veya başkaları tarafından 
müellife çeşitli zamanlarda sorulan soru¬ 
lara verdiği cevaplardan oluşan eser, Ki- 
tâbü Su’âlâti Ebî Müslim Sâlih ebâ- 
hü ... diye başlayan uzun bir isimle tanı¬ 
tılmakta ve biyografiler sahâbî. tâbiîn, 
etbâu’t-tâbiîn ile daha sonrakiler olmak 
üzere dört tabakada ele alınmaktadır. Ön¬ 
ce Takıyyüddin es-Sübkî, ardından Zey- 
nüddin el-Irâki’nin isteği üzerine Heyse- 
mî tarafından alfabetik hale getirilen, İbn 
Hacer el-Askalânî’nin bazı ilâvelerde bu¬ 
lunduğu eserde adı Ahmed olanlara baş¬ 
ta yer verilmiş, râviler sika, sadûk, câizü’l- 
hadîs ve zayıf gibi lafızlarla değerlendiril¬ 
miş, bazıları hakkında ise görüş belirtil¬ 
memiştir. Hatîb el-Bağdâdî, Muhammed 
b. Fütûh el-Humeydî, Abdülkerîm b. Mu¬ 
hammed es-Sem’ânî, Ebü’l-Kâsım İbn 
Asâkir, Yûsuf b. Abdurrahman el-Mizzî, 
Zehebî, İbn Receb ve İbn Hacer el-Aska- 
lânî gibi müelliflerin faydalandığı kitap. 
Nûreddin el-Heysemfnin tertibi esas alı¬ 
narak Abdülmu’tî Emîn Kal’acî tarafından 
Târîhu'ş-şikât (Beyrut 1405/1984), Takıy- 
yüddin es-Sübkî ve Heysemî’nin tertiple¬ 
rinden hareketle Abdülalîm Abdülazîm 
el-Bestevî tarafından Ma c rifetü'ş-sikât 
(l-II, Medine 1405/1985) adıyla yayımlan¬ 
mıştır. Bestevî, Kal’acî’nin çalışmasını in¬ 
celediğini, tek nüsha ile yetinilen bu ne¬ 
şirde hatalar bulunduğunu söylemiş ve 
bunlardan bazılarına işaret etmiştir (Ma c - 
rifetü’s-şikât, neşredenin girişi, I, 13-18). 
Kal’acî’nin neşrine göre eserdeki biyogra¬ 
fi sayısı 2116 iken Bestevî her iki tertibi 
birlikte değerlendirdiği, ayrıca İbn Ha- 
cer’in Tehzibü't-Tehzîbinde İclî’ye daya¬ 
narak yer verilen biyografileri de çalış¬ 
masına eklediği için onun neşrinde sayı 
2366’ya ulaşmıştır. 

İciî’nin ayrıca el-Cerh ve ’t-tcfdîl ve et- 
Târîh adlı iki kitabından söz edilmektey¬ 
se de (meselâ bk. Keşfü’z-zunûn, 1, 582; 
Hediyyetü’l‘arifin, I, 54) Abdülalîm Ab¬ 
dülazîm el-Bestevî bunların eş-Sikât’ a 
verilen farklı isimlerden ibaret olduğunu 
söylemektedir ( Ma‘rifetü ’ş-şikât, neşrede- 
nin girişi, I, 67). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Ebü’l-Hasan el-lclî, Târîlıu’ş-şikât (nşr. Abdül- 
mu'tî Kal'acî), Beyrut 1405/1984, neşredenin 
girişi, s. 30-45; a.e.: Ma‘rifetü’ş-şikât (nşr. Ab¬ 
dülalîm Abdülazîm el-Bestevî), Beyrut 1405/ 
1985, Sübkî’nin mukaddimesi, 1, 179-188; Hey¬ 
semî’nin mukaddimesi, 1, 189-190; ayrıca bk. 
neşredenin girişi, 1, 6-7, 13-18, 21, 24, 27-28, 
35-159; Hatîb, Târîhu Bağdâd, IV, 214-215; 
Zehebî, Tezkiretü’l-iıuffâz, 11, 560-561; a.mlf.. 


A’lâmü ’n-nübeia’, X», 505-507; XIV, 566; Sa- 
fedî, el-Vâfi, VII, 79-80; Keşfü’z-zunûn, 1, 522, 
582; Hediyyetûi-’ârifın, 1, 49, 54; Kettânî, er- 
Risâletüi-mustetrafe, s. 130, 147; Sezgin, GAS, 
1, 143; Abdülvehhâb b. Mansûr, AHâmü’l-Mağri- 
biVArabî, Rabat 1399/1979, II, 228-229; Ek¬ 
rem Ziyâ el-Ömerî, Buhûş fi târihi’’s-sCınneti’l- 
müşerrefe, Medine 1405/1984, s. 90, 100-101, 
106; Muhammed Nâsırüddin el-Elbânî, Silsile- 
tü’l-ehâdîşi’ş-şahîha, Beyrut 1405/1985, II, 
219; Cezzâr, Medâhilü’l-mü’elliftn.ll, 980-981. 

Sİ Emin Âşikkutlu 

T . ~1 

ICMA 

(fUş-YI) 

İslâm âlimlerinin dinî bir meselenin 
hükmü üzerinde fikir birliği 
etmelerini ve bütün müslümanlann 
ortaklaşa benimsedikleri 
dinî hükümleri ifade eden şer “î delil, 
İslâm fıkhının 

Kur’an ve Sünnet’ten sonra 
üçüncü kaynağı. 

Sözlükte “birleştirmek, derleyip topar¬ 
lamak. bir işi sağlam yapmak, azmet¬ 
mek, bir konuda fikir birliği etmek” gibi 
anlamlara gelen icmâ, Kur’an’da yer al¬ 
mamakla birlikte bu masdardan türetil¬ 
miş kelimeler dört yerde sözlük mânasıy¬ 
la geçer (Yûnus 10/71; Yûsuf 12/15, 102; 
Tâhâ 20/64). Hadislerde kelime daha çok 
“niyet etme” anlamında kullanılmıştır. 
İcmâın dinî literatürde kazandığı terim 
anlamı kelimenin sözlük anlamından ba¬ 
ğımsız olmayıp fıkıh usulünde icmâ ana 
hatlarıyla, “Muhammed ümmetinin (müc- 
tehidler) onun vefatından sonraki herhan¬ 
gi zamanda dinî bir meselenin hükmü 
üzerinde fikir birliği etmeleri" şeklinde 
tanımlanır. 

Fürû-i fıkıh kitaplarında birçok dinî-hu¬ 
kukî hükmün meşruiyet temelini göster¬ 
mek üzere başvurulan, fıkıh usulü eser¬ 
lerinde ise kaynaklar teorisinin vazgeçil¬ 
mez bir öğesi olarak yer verilen ve temel 
şer’î deliller arasında genellikle üçüncü 
sıraya yerleştirilen icmâ İslâm fıkhı ve 
kültürünün çok önemli kavramlarından 
biridir. Usûl-i fıkhın tedvin edilmesiyle 
birlikte literatürde icmâa özel bir yer ay¬ 
rıldığı, icmâın dayanakları, varlık ve ge¬ 
çerlilik şartları, hükmü gibi konular üze¬ 
rinde geniş bir biçimde durularak bir ic¬ 
mâ teorisi oluşturulmaya başlandığı gö¬ 
rülür. Ancak icmâ konusunda cereyan 
eden tartışmaların sağlıklı bir değerlen¬ 
dirmesini yapabilmek için bu eserlerdeki 
bilgilerin yanı sıra icmâın tarihî ve fikrî 
temellerini ve ortaya çıkış sürecini de dik¬ 
kate almak gerekir. 
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İCMÂ 

A) İcmâın Tarihî ve Fikrî Temelleri. Hz. 
Peygamber’in vefatından sonra sahâbe- 
nin karşılaştığı yeni meselelerin çözümü 
için önlerinde tek yol bulunuyordu: Kur- 
’an'ı ve Resûlullah’ın sünnetini anlama 
ve yorumlama suretiyle sonuçlara ulaş¬ 
ma çabası göstermek. "İctihad" adı veri¬ 
len bu faaliyeti Resûl-i Ekrem kendi sağ¬ 
lığında özendirmiş ve onların bu meleke¬ 
yi kazanmalarına imkân sağlamıştı. Fakat 
bu aşamada önemli bir problem, gün¬ 
demdeki olay hakkında Resûlullah’ın bir 
sünnetinin bulunup bulunmadığının tes- 
biti idi. İlk halifeden itibaren yönetim ve 
yargı mevkiinde bulunanlarla dinî bir me¬ 
selede fetvasına başvurulan kişiler, ön¬ 
celikle hükme bağlanacak meseleye dair 
sünnet bulunup bulunmadığını araştırı¬ 
yorlardı. Bir meselede Resûlullah’ın bir¬ 
den fazla veya yoruma açık söz ve uygu¬ 
laması varsa bunlar arasından içtihadı 
etkileyen faktörlere göre tercihe şayan 
buldukları çözümleri öneriyor veya uygu¬ 
luyorlardı. Bu arada halife de önemli gör¬ 
düğü meseleleri geniş biçimde müzake¬ 
re etmeye ve sonunda olabildiğince her¬ 
kesi tatmin eden bir çözüme varmaya 
imkân veren bir istişare ortamını canlı 
tutmaya çalışıyordu. 

Diğer taraftan sosyal düzen kuralları¬ 
nın işletilmesinde gerek kolaylık gerekse 
güven sağlama açısından istikrar önemli 
bir unsur olduğu için sahâbe döneminden 
itibaren önceki tatbikata özel bir önem 
atfedilmiş, İdarî ve kazâî kararların yanı 
sıra iftâ faaliyeti esnasında da ele alınan 
meseleye dair geçmiş uygulamaların bu¬ 
lunup bulunmadığına dikkat edilmesi ön¬ 
celikli bir önem taşımıştır. Eski uygula¬ 
malar arasında, üzerinde herkesin ittifak 
ettiği hususların bilinmesi toplumda.bir- 
liğin sağlanması yönünde iyi bir imkân 
sunmaktaydı. Fıkhî hükümler alanında 
Hz. Peygamber’in tatbikatına en fazla ev 
sahipliği yapmış olan Medine'nin sonraki 
dönemlerde özel bir konum kazanması 
ve buradaki uygulamaların hem sünneti 
ve sünnete aykırı olmamayı tesbit, hem 
de İslâm’ın ilk nesillerine ait tatbikatı 
gösterme bakımından öncelikli bir kriter 
olması gerektiği fikri de bu sürecin tabii 
sonuçlarından biridir. Bu fikri bir fıkıh 
doktrininin temellerinden biri haline ge¬ 
tiren ise İmam Mâlik olmuştur (bk. amel-î 
EHL-İ MEDİNE). 

Medine uygulamasına böyle bir imti¬ 
yaz tanıyan İmam Mâlik’e ve onun görü¬ 
şünü benimseyen âlimlere karşı en sert 
tepki İmam Şâfıî’den geldi. Şâfıî, tanımı 
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ve çerçevesi belirlenmeden kullanılan ve 
bağlayıcı bir kaynak özelliği içinde takdim 
edilen Medine ameli veya icmâını tartı¬ 
şırken sünnet ve icmâ kavramlarını bir¬ 
birinden ayırt etmeye özen göstermekte¬ 
dir. Ona göre eğer Medine’deki bir uygu¬ 
lamaya sünnet değeri verilecekse bunun 
rivayet sorumluluğu üstlenilerek ve ha¬ 
dis kritiğine açılarak Hz. Peygamber’den 
nakledilmiş olması şartı aranır (er-Risâle, 
s. 471-472). Şayet bu uygulamanın bağla¬ 
yıcılık değeri müslümanların veya İslâm 
âlimlerinin o hüküm üzerinde birleşmiş 
olmalarından kaynaklanıyorsa o takdirde 
“icmâ" kavramı gündeme gelecektir ve 
hangi düzeydeki fikir birliğinin icmâ sa¬ 
yılabileceği incelen melidir. Şâfiî’ye göre 
eğer herhangi bir şerl meselenin hükmü 
üzerinde bütün İslâm âlimleri birleşmiş¬ 
se bu herkesi bağlar; fakat Medine âlim¬ 
lerinin birçok meselede gerçekleştiğini 
iddia ettikleri icmâların bu teorik yakla¬ 
şımla örtüştüğünü kabul etmek müm¬ 
kün değildir. Çünkü bütün İslâm beldele¬ 
rinde hiçbir âlimin farklı hüküm belirt¬ 
mediği biliniyorsa ancak o durumda ic- 
mâın varlığından söz edilebilir. Üstelik 
Medine âlimlerinin, hakkında icmâ bu¬ 
lunduğunu ileri sürdükleri birçok mese¬ 
lede bizzat Medine âlimleri arasında bile 
görüş ayrılığına rastlanmaktadır. Şâfiî, 
Medine icmâı ve ameli konusundaki tep¬ 
ki ve karşı tezini geliştirerek ona teorik 
bir çerçeve kazandırmaya çalışmış, neti¬ 
cede İslâm âlimlerini icmâ kavramını te¬ 
orik planda ve bir metodoloji sorunu ola¬ 
rak ele almaya davet eden ve bizzat icmâ 
teorisinin nüvesini ortaya koyan ilk dokt¬ 
rin sahibi olmuştur. 

Doktrin kurucuları olan müctehid 
imamların tefekkürlerinde, bütün âlim¬ 
lerin üzerinde birleştiği kesinlikle bilinen 
bir çözümün dışına çıkmama bir prensip 
olarak mevcuttu. Ancak onların takip et¬ 
tiği metotların teorisini ortaya koymaya 
yönelmemiş olmaları ve bunun yanı sıra 
pratikte sözü edilen anlama yakın bir fi¬ 
kir birliğine sahâbe devrinden sonra rast- 
layamamaları sebebiyle, sonraki usulcü- 
ler tarafından icmâ konusunda yapılan 
hararetli savunma ve teorik incelemeler 
müctehid imamlar döneminde görülmez. 
Muhammed Ma’rûf ed-Devâlîbî, mezhep 
imamlarının icmâ konusuna bakışını farklı 
kavramsal çerçeveler içinde olmak üze¬ 
re şu şekilde tasvir etmektedir: Mâlik b. 
Enes kavlî veya amelî, naklî veya ictihadî 
farkı gözetmeksizin icmâı “vâkıî” anla¬ 
mıyla, yani Medine’nin hemen tek ilim 


merkezi olduğu dönemde bilginlerin ileri 
gelen ve çoğunluğunu teşkil eden taba¬ 
kası arasında gerçekleşen fikir birliği an¬ 
lamıyla kaynak olarak alıyor, Şâfiî ise ic- 
mâı “zâti" anlamıyla, yani bütün belde¬ 
lerdeki bütün âlimlerin katıldığı fikir bir¬ 
liği mânasında kabul ediyor, fakat bu an¬ 
lamda icmâın da sadece kavlî olan şeklini 
muteber sayıyordu. Ahmed b. Hanbel’in 
de bu konuda üstadı Şâfiî’yi takip ettiği 
anlaşılmaktadır. Ebû Hanîfe’nin konuyla 
ilgili anlayışını tam olarak aksettiren açık¬ 
lamalar bulunmamakla birlikte Hanefî 
usulcüleri doktrine hâkim olan görüşü ic- 
mâın “zâtî” anlamıyla alınması, fakat Şâ- 
fiî’den farklı olarak kavlî olma şartının 
aranmaması şeklinde intikal ettirmek¬ 
tedirler ( el-Medhal , s. 335-341). 

İcmâın tarihî ve fikrî temelleri hakkın¬ 
da ileri sürülen görüşlerin bir kısmı, onun 
bazı politik ve sosyal ihtiyaçların ürünü 
olarak ortaya çıktığı düşüncesini merkez 
edinmektedir. Bu bağlamda ele alınan 
politik ihtiyaçların başında halife seçimi¬ 
nin meşruiyet temelinin kurulması gelir. 
Bu açıdan yapılan izahlarda, bir taraftan 
devlet yöneticilerinin kendi hâkimiyetle¬ 
rini güçlendirmek ve kararlarına daha ko¬ 
lay uyulmasını sağlamak amacıyla icmâ- 
dan yararlanmış olmaları, diğer taraftan 
devlet baskılarına karşı icmâın bir koru¬ 
ma görevi üstlendiği hususu da önemli 
bir paya sahiptir. Bazı fıkıh usulü eserle¬ 
rinde icmâa katılma ehliyetini haiz olan¬ 
lardan “ehlü’l-hal ve’l-akd” olarak söz 
edilmesinin dikkatlerin icmâın politik ro¬ 
lüne yönelmesinde oldukça etkili olduğu 
görülür. Sosyal ihtiyaçlar ise müslüman 
toplumdaki parçalanmışlığın önüne ge¬ 
çilmesi ve özellikle Ehl-i sünnet ve’l-ce- 
mâat olarak bilinen kesimin kendi için¬ 
deki bütünlüğün ve dışarıdan gelebilecek 
fikrî etkilere karşı direncin sağlanması 
şeklinde özetlenebilir (konuya ilişkin gö¬ 
rüşler ve tartışmaları için bk. Ahmad Ha¬ 
şan, IS, VII1/2 11969], s. 135-150; Muham¬ 
med Âbid el-Câbirî, s. 178-180). 

İcmâın fikrî temelleri arasında, İslâm’ın 
şûrayı emretmesi ve Resûlullah'ın bizzat 
bu prensibi titizlikle uygulamasının yanın¬ 
da sahâbeye şûra ve istişare fikri kazan¬ 
dırmış olması ağırlıklı bir yer tutar. Bunun 
yanı sıra İslâm’ın âlimlere uymayı emret¬ 
mesi ve dolayısıyla bütün ilim adamları¬ 
nın bir konu üzerinde birleşmeleri halin¬ 
de buna uyma zorunluluğunun öncelikle 
doğmuş olacağı şeklindeki mantıkî çıka¬ 
rım, müslüman cemaatten ayrılmama ve 
birlik prensibiyle ilgili naslar, sahâbenin 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 





ittifakının bağlayıcı sayılması ve -âdet 
dahil olmak üzere- Selefin otoritesi de 
icmâm fikrî temelleri arasında sayılabilir 
(Keleş, s. 11, 15-16, 57-66; Muhammed 
Âbid el-Câbirî, s. 178,180-181 ), Bu izahla¬ 
ra yakın bir yaklaşıma göre de icmâ kav¬ 
ramı esas olarak bir toplumsal irade teo¬ 
risi şeklinde başlamış ve bu teori, müslü- 
man toplumda âlimlerin bir baskı grubu 
olarak zuhuruna kadar bir süre devam 
etmiş, nihayet dinî alanda hâkimiyet kur¬ 
maları ve dinin pratikte siyasetten ayrıl¬ 
masıyla âlimler toplumsal iradenin tem¬ 
silcisi olarak görülür olmuştur (Ahmad 
Haşan, The Doctrine ofljmâ c in İslam, s. 
260). 

Bazı araştırmacılar, icmâ ile Câhiliye 
döneminde Araplar'ca benimsenen "es- 
sünne" (gelenek), “el-emrü’l-müctema‘ 
aleyh” (konsensüs), “şûra”veya “nedve” 
(Mekke site-devletinin karar organı) kav¬ 
ram ve kurumlan arasında bağ kurarak 
İslâm’da icmâın usul eserlerinin kaleme 
alınmasına kadar geçen dönemde yaşa¬ 
dığı süreci açıklamaya çalışırlar. Bunlar¬ 
dan Vâil b. Hallâk, İslâm’ın gelişiyle birlik¬ 
te nihaî yetkinin kaynağının toplum mu 
Tanrı mı olacağı sorununun ortaya çıktı¬ 
ğını, o zamana kadar icmâm sosyal ve se- 
küler bir güç olarak mevcut olduğunu, 
geleneğin, kabile veya toplumun konsen¬ 
süsünün hukuk olarak telakki edildiğini, 
Kur’an’ın -hukukî muhtevasıyla- bu yer¬ 
leşik seküler sünneti çiğnediğini, toplu¬ 
mun da muayyen bir nesil tarafından be¬ 
lirlenen yaşayan sünnetle Peygamber'in 
sünnetini kaynaştırarak kendisine, yakın¬ 
da hukukun en kuvvetli kaynağı haline 
gelecek olan “İlâhî sünnef’i belirleme yet¬ 
kisi tanıdığını, bunun da kısaca toplum 
neye karar verirse onun hâkim olacağı 
mânasına geldiğini ileri sürer ( IJMES, 
XVIH/4 [ 1986|, s. 427-428, 430-431). 

Kur’an’ın bir kısım yahudilere yöneltti¬ 
ği tahrif eleştirisinin de icmâ anlayışının 
oluşumunda payı olmalıdır. İslâm âlimle¬ 
rinin izahlarına göre, tahrifin anlamların¬ 
dan biri de kutsal kitaplardaki ifadelerin 
sapkın yorumlara tâbi tutulması ve bazı 
din adamlarınca kutsal metinlere bunla¬ 
rın söylemediklerinin söyletilmesidir (Ta- 
berî, 11, 248-249; İbn Atıyye el-Endelüsî, 
1, 168). Bu durum karşısında müslüman- 
ların, özellikle geniş ictihad hürriyetinin 
tanındığı bir ortamda, kesin naslarla be¬ 
lirlenmiş hükümler üzerinde oynanma¬ 
ması ve kendilerinin de Kur’an’da ağır 
biçimde mahkûm edilen tahrif faaliyeti 


kapsamına girmeleri riskinin bertaraf 
edilmesi için bir önlem almaları gerek¬ 
mekteydi. Usu! eserlerinde inkârı küfür 
sayılan icmâm, sübûtunun yanı sıra de¬ 
lâleti bakımından da kesin kabul edilen 
naslara dayalı icmâ olduğu ve Şâfıî’nin de 
kesin deliller arasında saydığı icmâın bu 
türü ifade ettiği dikkate alınırsa anılan 
önlemin icmâm kavramsal çerçevesinde 
hayli etkili olduğu söylenebilir. 

Fıkıh usulü eserlerinde geliştirilen ic¬ 
mâ teorisinde ise “ümmetin ismeti” yani 
hatadan korunmuşluğu kavramı icmâa 
yön veren temel düşünceyi izahta daha 
ağırlıklı bir yere sahiptir. Hatta bazı âlim¬ 
ler -müslümanlardan daha kalabalık gay¬ 
ri müslim topluluklarının bazı yanlış inanç¬ 
lar üzerinde ittifak etmiş olduklarına dik¬ 
kat çekerek- bunun İslâm ümmetine bah¬ 
şedilmiş bir İlâhî lutuf ve onurlandırma 
olduğuna vurgu yapar. Bu yaklaşımın, İs¬ 
lâm muhitinde Peygamber dışında bir 
kişiye günahsızlık izâfe edilmesi ve onun 
(mâsum imam) vahiy alan kimsenin yet¬ 
kileriyle donatılmış kabul edilmesi düşün¬ 
cesine ve bu düşünceyi inanç esasların¬ 
dan biri haline getiren Şîa’ya karşı güç¬ 
lü bir tepki olduğu gözden kaçmamakta¬ 
dır. 

İcmâ kavramının ortaya çıkışını ve ge¬ 
lişim sürecini onun sosyal ve politik ro¬ 
lüyle izah etmeye çalışan yaklaşımlar sa¬ 
dece belirli açılardan haklılık payı taşır. 
Konuya en fazla ışık tutan bilgi kaynakla¬ 
rında, meselâ Şâfıî’nin eserleriyle o döne¬ 
min fıkhî yaklaşımlarını yansıtan kitap¬ 
larda ise İlmî ve dinî mülâhazaların daha 
ağırlıklı olduğu dikkat çekmektedir. İcmâ 
tartışmalarının yoğunluk kazanmaya baş¬ 
ladığı bu kaynaklar incelendiğinde icmâ 
deliline başvurma ihtiyacının iki önemli 
olguya dayandığı görülür, a) Bazı fıkhî hü¬ 
kümler üzerinde ittifak edilegelmiş ol¬ 
ması, b) Bir kısım âlimlerin ittifakın çer¬ 
çevesini mahallî tesbitlere dayanarak be¬ 
lirlemeye çalışmaları. 

Sahâbe döneminden itibaren ictihad 
ve fetva faaliyetinde, Kur’an ve Sünnet’- 
te olayla ilgili bir çözüm bulunmadığı tak¬ 
dirde doğrudan kişisel içtihada başvurul- 
mayıp önceki fetva ve kararların gözden 
geçirildiği, önceki İlmî ve kazâî ictihad- 
lardan yararlanma yönünde güçlü bir ge¬ 
lenek oluştuğu bilinmektedir. Bu tutu¬ 
mun büyük ölçüde sünnete uygunluk ve¬ 
ya en azından ona aykırı olmama temina¬ 
tı sağladığı, ayrıca İslâm’ın iki ana kayna¬ 
ğında birlik ve beraberliğin önemine de¬ 
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falarca vurgu yapılmış olduğu dikkate 
alınırsa üzerinde ittifak edilmiş hususla¬ 
rın fakihlerin hukukî tefekkürünü olduk¬ 
ça etkileyen bir unsur olması kaçınılmaz¬ 
dı. Doğru bir hükme dört kaynakla ulaşı¬ 
labileceğini belirtip dördüncü sırada da 
ümmetin icmâmı zikreden ilk kişinin Vâ¬ 
sıl b. Atâ (ö. 131/749) olduğuna (Ebû Hilâl 
el-Askerî, s. 255), yine Ebû Hanîfe’nin ken¬ 
di metodundan söz ederken “ittifâku’l- 
ümme” ifadesini kullanmış bulunduğuna 
(Muhammed Biltâcî, 1,350) dair rivayetle¬ 
rin sıhhati tartışmaya açık görünmekte¬ 
dir. Fakat gerek bu tür rivayetler gerek¬ 
se Muhammed b. Haşan eş-Şeybânî’nin 
eserlerinde “ecmea’l-müslimûne cemîan 
lâ ihtilâfe beynehüm” (el-Hûcce c alâ eh- 
li’l-Medine, IV, 262), “aleyhi’n-nâsü âm- 
meten” ( a.g.e., II, 677), “ve hâze’l-emrü’l- 
mücma’ aleyh” (a.g.e., II, 443), “ve alâ hâ- 
zâ âmmetü emri’n-nâs” (a.g.e., II, 609), 
(bir hadisle ilgili olarak) “ve’ctimâahüm 
alâ hâzâ” (a.g.e., 1, 64) gibi ifadelerle 
müslümanların görüş birliğine atıfta bu¬ 
lunması ve Kitûbü 'I-Aş T mda “emrü’n- 
nâs” tamlamasına çokça yer vermesi, 
doğrudan doğruya terim anlamıyla ic¬ 
mâa gönderme olarak alınamazsa da fa¬ 
kihlerin genel veya bölgesel ittifak nok¬ 
talarına karşı kayıtsız kalmamış olduk¬ 
larını göstermesi yönüyle önemlidir. Ev- 
zâî’nin siyeri, Ebû Yûsuf’un buna reddi¬ 
yesi ve KitâbüT-Harûc’ı gibi dönemin 
başka eserlerinde de bu tür ifadelere 
rastlanır. 

İctihad metodolojisiyle ilgili olarak gü¬ 
nümüze ulaşan en eski eserin sahibi olan 
Şâfiî’nin. müctehidde aranacak şartlar 
arasında hem geçmiş dönemlerdeki hem 
muasır ilim ehlinin görüşlerini, müslü- 
manların icmâını bilmeyi sayması, Se¬ 
lefin görüşlerini, insanların icmâ ve ihti¬ 
lâf ettikleri hususları bilmeyenin ictihad 
edemeyeceğini ifade etmesi de ( el-Üm, 
VII, 274; er-Risâle, s. 510) sırf icmâın öne¬ 
mine dikkat çekmek şeklinde değil ayrı¬ 
ca önceki görüş ve uygulamaların değe¬ 
rine genel bir işaret olarak da anlaşılma¬ 
lıdır. 

Yukarıda işaret edilen iki olgudan bi¬ 
rincisi, yani bazı fıkhî hükümler üzerinde 
ittifak edilegelmiş olması, fakıhe karşı¬ 
laştığı meselede güvenle bakabileceği bir 
çözümü hazır biçimde sunma ve toplum¬ 
daki istikrarı sağlama açısından önemli 
bir imkân oluşturmasının yanı sıra, ser¬ 
best bir ortamda gerçekleşen ictihad fa¬ 
aliyetinin hangi sınırlara kadar uzanabile- 
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ceği sorusuna da bir cevap teşkil etmek¬ 
teydi. Selefin ittifak çerçevesinin bazı 
mahallî tesbitlere dayanarak belirlenme¬ 
si ise beraberinde kesinlik ve bağlayıcılık 
tartışmasını da açacağından bu konuda 
yetersiz kalırdı. İşte Şâfıî, bazı selefleri ve 
muasırları gibi bir taraftan Resûlullah dö¬ 
neminden beri üzerinde farklı bilgi ve ka¬ 
naatin bulunmadığı hususlarda bu ittifa¬ 
kın önemine dikkat çekmiş ve bunun dı¬ 
şında bir görüş ileri sürülemeyeceği esa¬ 
sını benimsemiş, diğer taraftan bu tezin 
kabul görebilmesi için üzerinde ittifak id¬ 
dia edilen hususları gözden geçirme ihti¬ 
yacını duymuş ve birçoğunda bu iddiala¬ 
rın gerçeği yansıtmadığını tesbit ettiği 
için bunları eleştirmeye, bunun tabii bir 
sonucu olarak da kabul edilebilir bir it¬ 
tifak (icmâ) teorisine esas teşkil edecek 
unsurlar üzerinde düşünmeye ve icmâm 
farklı türlerine göre onu deliller hiyerar¬ 
şisi içinde farklı yerlere yerleştirmeye yö¬ 
nelmiştir. Her ne kadar fiilen vuku buldu¬ 
ğunu tesbit ettiği icmâlar sınırlı sayıya, 
belirli döneme ve kesin naslara dayalı hü¬ 
kümlere inhisar etmekte idiyse de ana fi¬ 
kir ve gerekçe bütün müslümanların bir 
noktada birleşmiş bulunduğunun kabu¬ 
lü olduğundan, teorik planda âlimlerin bir 
hüküm üzerinde tam ittifakı meydana 
gelirse bunun da bağlayıcı olacağını ka¬ 
bul etmeyi iç tutarlılığın bir gereği say¬ 
mıştır. Öyle anlaşılıyor ki icmâ kavramının 
teorik planda ele alınmasında Medineli 
âlimlerin, özellikle de İmam Mâlik’in de¬ 
ğişik ifadelerle sıkça atıfta bulunduğu 
“Medine ehlinin ameli”ni herkesi bağlaya¬ 
cak bir kriter olarak algılama temayülü ve 
Şâfıî’nin de buna tepki göstermesi önem¬ 
li bir role sahiptir. Ancak İmam Mâlik’in 
geniş tartışmalara yol açan bu anlayışını 
teknik bir usul terimi anlamında “icmâ” 
kavramıyla örtüştürmek ve onun icmâı 
Medineliler’in ameliyle sınırlandırdığını 
ileri sürmek isabetli olmaz. Şâfiî’nin bu 
konuda Medine âlimlerine yönelttiği ten¬ 
kitlerden de o sırada henüz bu anlamda 
icmâ kavramının teşekkül etmediği an¬ 
laşılmaktadır. 

Öte yandan bazı araştırmacılar, genel¬ 
likle bütün dinler için geçerli olan “dinin 
sosyal teşkilâtı” (church) kavramı, bu kav¬ 
ramın üzerine bina edildiği “karizma” 
(charisma) düşüncesi, dinin kurucusunun 
ölümünden sonra kişisel karizmanın ye¬ 
rini resmî (kurumsal) karizmaya bırakma¬ 
sı ve bunun da “hatadan korunmuşluk” 
(ismet) kavramını ortaya çıkarması üze¬ 
rinde durmakta ve buradan hareketle 
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İslâm muhitinde de icmâm aynı fikrî te¬ 
mele dayandığını ileri sürmektedir. Bu 
yaklaşımın bir sonucu olarak İslâm’da¬ 
ki “ümmet” ile Budizm’deki “samgha” 
(sangha), Yahudilikteki “sanhedrin” ve Hı¬ 
ristiyanlık’taki “kilise” arasında benzerlik 
kurulmaktadır. Bu benzerlik arayışında 
Joachim VVach’a dayanan Ahmed Haşan, 
anılan kurumlarla icmâ arasında uzun 
mukayeseler yaptıktan sonra icmâın ha¬ 
tadan korunmuşluk düşüncesi bakımın¬ 
dan onlara benzemekle beraber resmî bir 
örgütlenme ve işleyiş mekanizması açı¬ 
sından benzemediği, yine icmâ ile belir¬ 
tilen kurumlar arasında teori ve kavram¬ 
sal açıdan benzerlik bulunduğu, fakat ya¬ 
pısal açıdan benzerlik bulunmadığı sonu¬ 
cuna ulaşmaktadır ( The Doctrine ofljmâ ‘ 
in İslam, s. 197-222; Gibb de icmâın “da¬ 
lâlet”! belirlemedemihenktaşı görevi üst¬ 
lendiği tesbitinden yola çıkarak kilise kon- 
silleriyle icmâ arasında benzerlik kurar, 
a.g.e., s. 221 -222, 254). Ancak bu yönde 
ileri sürülen iddialarda hareket noktası 
açısından eleştiriye açık görünen önemli 
bir husus, temel öğretilerinin sonraki ne¬ 
sillere intikali konusunda İslâmiyet’le di¬ 
ğer dinler arasındaki farkın dikkatten ka¬ 
çırılmış olmasıdır. Kur’an'ın Hz, Muham- 
med hayatta iken yazıya geçirilmesi, sün¬ 
netin de oldukça geniş bir zaman dilimi¬ 
ne yayılan bir uygulamadan sonra sahâbe 
tarafından tabii seyri içinde sürdürülme¬ 
si, teorik olarak Resûl-i Ekrem’in vefatın¬ 
dan sonra kurumsal bir karizma arayışını 
gerektirmeyeceği sonucuna götüreceği 
gibi müslümanların böyle bir gereksinim 
içinde olmadıkları tarihen de sabittir. Bazı 
siyasî olayların yanılmazlık arayışını bes¬ 
lediği ve bunun neticesinde Şîa’daki mâ- 
sum imam anlayışının ortaya çıktığı söy¬ 
lenebilirse de bunun diğer dinlerdeki gibi 
kurumsal bir gelişme gösterdiği iddia 
edilemez. Konuya böyle bir hareket nok¬ 
tasından yola çıkarak yaklaşmanın ulaş¬ 
tırabileceği en uç nokta, ismet inancı açı¬ 
sından Hıristiyanlık’taki Katolik anlayış ile 
İslâmiyet’teki Şiî anlayış arasında bir ben¬ 
zerlik kurma olabilir. İslâm’daki icmâ ile 
yukarıda anılan kurumlar arasında bunun 
ötesinde bir benzerlik kurulması zorlama 
olur. Bunu tesbit için -bunlar arasındaki 
farkların izahına girilmeksizin- İslâm’da 
ictihad yetkisini elde etmenin ve kullan¬ 
manın belirli mercilerin müsaadesine 
bağlı olmadığını, icmâm asıl gücünü yine 
vahye bağlılık iradesinden aldığını ve ha¬ 
tadan korunmuşluğun icmâa yol açan bir 
arayış değil aksine farklı anlamalara ka¬ 


palı durumlarda ileri sürülebilecek bir 
sonuç olduğunu belirtmek yeterli ola¬ 
caktır. 

Yine bazı şarkiyatçılar, âlimlerin ittifa¬ 
kı kavramının Roma hukukunda İmpara¬ 
tor Severus tarafından tayin edilmiş bir 
otorite olan “opinio prudentium”a (yani 
âkillerin, hikmet ve basîret sahiplerinin gö¬ 
rüşleri) tetâbuk ettiğini ileri sürerler. Hat¬ 
ta Joseph Schacht, Ignaz Goldziher'in bu¬ 
nu Roma hukukunun İslâm hukukuna bir 
etkisi şeklinde takdim ettiğini kaydeder 
(The Origins oTMuhammadan Jurispru- 
dence, s. 83). Ancak bu görüşe hak verdi¬ 
recek bir dayanağın bulunduğunu söyle¬ 
mek de zordur. Her şeyden önce İslâm’da 
opinio prudentium sistemini andırır bir 
yetki donatımı ve hiyerarşi bulunmaz (Ah- 
mad Haşan, TheEarly Deuelopment ofIs- 
lamic Jurisprudence, s. 159). Schacht’ın, 
icmâm ortaya çıkışı ile fıkhî ihtilâfların da¬ 
yanılmaz boyutlara varması karşısında 
İbnü’l-Mukaffa’ tarafından halifeye ka¬ 
nunlaştırma teklifinde bulunması arasın¬ 
da bağ kurması ise kendi içinde tutarsız¬ 
lık taşır. Çünkü İbnü’l-Mukaffa’, söz konu¬ 
su raporunda (Risâletü’ş-şahâbe, s. 125- 
127) halifeyi hukuk birliğini sağlama ama¬ 
cıyla bir seçim yapmaya teşvik etmektey¬ 
di; bu yolla sağlanacak birlik, diğer görüş¬ 
lerin İlmî anlamda saygınlığını ihlâl et¬ 
meyerek sadece toplumda huzurun ve 
hukuk güvenliğinin sağlanması amacıyla 
uygulamada devlet başkanınca seçilen 
görüşün esas alınmasına imkân sağlaya¬ 
caktı. Böyle olunca pozitif hukuk açısın¬ 
dan birlik sağlanması için yapılan öneri¬ 
nin icmâı hazırlayan bir temel olarak dü¬ 
şünülmesi doğru olmaz. Öte yandan Ah¬ 
med Haşan, hukukta kaosu ortadan kal¬ 
dırma amacını güden bu tekliflerin dev¬ 
let eliyle gerçekleştirilememesi karşısında 
bu sonucun, ferdî görüşün bizzat müslü- 
manlar tarafından tedricî olarak kabul 
edilmesi ve tanınması süreci sayesinde 
gerçekleştiğini ileri sürmekte ve bu süre¬ 
ci icmâ şeklinde takdim etmektedir ( The 
Early Deuelopment oflslamic Jurispru¬ 
dence, s. 161-162). Oysa hukuk birliğini 
Sağlayan bu tabii süreç mezheplerin is¬ 
tikrar kazanması biçiminde gerçekleş¬ 
miştir ve bunu icmâ olarak nitelemek ay¬ 
nı dönemde farklı mezheplerin varlığını 
koruduğunu inkâr etmek gibi tarihî re¬ 
aliteyle bağdaşmayan bir sonuca götü¬ 
rür (icmâ ile “consensus” ve “ordinance" 
kavramları ve Roma hukukunun muayyen 
bir dönemindeki bir uygulama arasında ya¬ 
pılan mukayese için bk. Ahmed Hamed, s. 
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342-344; Ahmad Haşan, The Doctrine of 
Ijmâ c in İslam, s. 238). 

İcmâın tarihî ve fikrî temellerini belir¬ 
lerken belli dönemlerin şartları ve ihtiyaç¬ 
ları ile sınırlı açıklamalar yapmak veya 
başka din yahut kültürlerin kavram ve 
kurumlarıyla benzerlikler kurmak yerine 
onu fıkıh usulünün gelişim seyri içinde 
değerlendirmek ve icmâın bu sürecin ta¬ 
bii akışı içinde kavramlaştığını ve İslâm 
muhitinin özgün bir kavramı olduğunu 
söylemek daha isabetli olur (Camille Man- 
sour, s. 42-57). İcmâ kavramı ortaya atıl¬ 
dığında buna karşı çıkılmamış olması, ic¬ 
mâ kavramının henüz kullanılmadığı dö¬ 
nemlerde de bütün müslümanların aynı 
biçimde algıladıkları hükümler karşısında 
aykırı bir tavır veya düşünce ortaya kon¬ 
masının doğru olmayacağı anlayışının 
yaygınlığını kanıtlayan açık bir delildir. 
Nitekim icmâın teorisi ortaya konmaya 
başlandığı sıralarda buna -meselâ bir is- 
tihsanda hatta bir kıyasta olduğu gibi- 
temelden karşı çıkanların bulunmadığı 
görülür. İcmâa itirazlar gerçekte, teorik 
anlamıyla icmâın (her devirde İslâm müc- 
tehidlerinin kesin delile dayalı almayan 
bir meselede fikir birliği etmeleri suretiy¬ 
le meydana gelecek icmâın) oluşumuna 
mümkün gözüyle banlamamasından 
kaynaklanan karşı çıkışlardır; yoksa mey¬ 
dana geldiğinden emin olunan bir icmâa 
karşı çıkışa hemen hiç rastlanmaz. 

B) Fıkıh Usulünde İcmâ Teorisi. Belli 
bir fikrî oluşum sonrasında fıkıh usulü¬ 
nün temel kavramlarından biri haline 
gelmiş olan icmâın delil olarak kabulü, 
varlık ve geçerlilik şartları, çeşitleri, kay¬ 
naklar sıralaması içindeki yeri gibi konu¬ 
lar etrafında literatürde geniş teorik tar¬ 
tışmalara rastlanır. 

1. İcmâın Dayanakları. İslâm hukukçu¬ 
larının baskın çoğunluğu icmâı şerl delil 
kabul eder ve ona şer‘î deliller hiyerarşisi 
içinde Kitap ve Sünnetten sonra yer ve¬ 
rir. İcmâı kabul etmeyenler ise genellikle 
Mu'tezile'den İbrahim en-Nazzâm ve Kâ- 
şânî ile Havâric ve İmâmiyye şeklinde gös¬ 
terilmektedir. Ancak Şîa’nın icmâı tanı¬ 
madığı yolunda Sünnî eserlerde yer alan 
ifadeler Şiî yazarlar tarafından şiddetle 
tenkit edilmekte ve sadece şekil yönün¬ 
den mevcut olan ayrılığın icmâın inkârı 
gibi gösterilmesine karşı çıkılmakta, yine 
icmâı inkârın temsilcisi olarak gösterilen 
Nazzâm'a da bu konuda kendisine ait ol¬ 
mayan görüşlerin izâfe edildiği belirtil¬ 
mektedir. Yapılan nakillerin genellikle bir¬ 


leştiği nokta Nazzâm’m kesin delile da¬ 
yanma şartı aradığı, re'y ve kıyasa daya¬ 
nan ittifakın hatadan uzak olamayacağı 
görüşünü savunduğu şeklindedir. Bu ko¬ 
nudaki görüşlerin ona aidiyeti hususun¬ 
da da tereddütler vardır. 

İcmâın delil oluşu Kitap ve Sünnet’le, 
ayrıca aklî istidlal yoluyla ispatlanmaya 
çalışılır. İcmâın icmâ ile ispatlanması ge¬ 
nellikle kabul görmez. Sahâbe icmâınm 
ise bu konuda özel bir yeri vardır. İcmâın 
Kur’an’daki delili olarak başta Nisâ sûre¬ 
sinin 11S. âyeti olmak üzere birçok âyet 
gösterilmektedir (el-Bakara 2/143,257; 
Âl-i İmrân 3/103, 110; en-Nisâ 4/59, 83; 
el-Â'râf 7/181; et-Tevbe 9/16, 115, 119, 
122; el-Hac 22/78; Lokmân 31/15; el-Ah- 
zâb 33/43; eş-Şûrâ 42/10). Bunlardan ilkin¬ 
de “müminlerin yolundan başka yol izle¬ 
yenlerin ağır bir şekilde eleştirilmiş ol¬ 
ması icmâa delâlet şeklinde yorumlanır. 
Diğer âyetlerde daima hak ve adalet üze¬ 
re bir ümmetin bulunacağının haber ve¬ 
rilmesi, Hz. Muhammed’in ümmetinin 
karanlıklardan aydınlığa çıkarıldığının, iti¬ 
dali temsil ettiğinin ve en hayırlı ümmet 
olduğunun bildirilmesi, müminlere yapı¬ 
lan muamelenin Peygamber'e yapılmış 
gibi sayılması, müminlerin doğrularla be¬ 
raber olmaya, hep birlikte Allah'ın ipine 
sarılmaya ve ihtilâfları Allah ve Resulü’- 
nün öngördüğü yollarla çözmeye çağrıl¬ 
ması ve dinde uzmanlaşmanın önemine 
dikkat çekilmesi gibi hususlar icmâ fikri¬ 
ni destekleyen anlamlar olarak gösterilir. 
Gazzâlî ise bunların hiçbirinin maksadı 
(icmâı) açıkça ifade etmediğini, Nisâ sû¬ 
resinin 11 S. âyeti kısmen kuvvetli bir de¬ 
lâlete sahip sayılabilirse de onun da icmâ 
anlamı için sevkedildiği kanaatinde olma¬ 
dığını ifade etmektedir. Gazzâlî dışında 
daha birçok usulcü tarafından gerek bu 
âyetin gerekse diğer âyetlerin icmâ için 
delil gösterilmesine itirazlarda bulunul¬ 
muştur. Şâfiî, er-Risâle 'sinde icmâın da¬ 
yanakları konusunu özel olarak ele aldığı 
ve burada herhangi bir Kur'an âyetini de¬ 
lil göstermediği halde özellikle Şâfiî âlim¬ 
lerinin usul eserlerinde, onun bu konuda 
Nisâ sûresinin 11 S. âyetiyle istidlâl ettiği¬ 
ne dair bir menkıbe yaygınlık kazanmıştır 
( Ahkâmü’l-Kur’ân, 1, 39-40). 

İcmâın hüccet olduğunu savunan usul- 
cülerin çoğu, bu konuda en kuvvetli deli¬ 
lin sünnette yer aldığını söyleyerek birçok 
hadis zikretmektedir. Bu hadislerin bir¬ 
leştiği iki nokta, İslâm ümmeti içinde dai¬ 
ma doğru üzerinde bulunacak bir grubun 
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var olacağı, dolayısıyla bu ümmetin hata 
ve dalâlet üzerine birleşmeyeceği ve ce¬ 
maatten (topluluk) ayrılmamanın gerekli¬ 
liği esaslarıdır. Meselâ Şâfiî, icmâın bağla¬ 
yıcı kaynak oluşunu ispat etmesini iste¬ 
yen muhatabına cemaate bağlılığı emre¬ 
den hadisleri delil olarak göstermektedir 
(er-Risâle, s. 472-474). Söz konusu hadisler 
(Buhârî, “Fiten”, 2, 11; Müslim, “İmâre”, 
13, 170; İbn Mâce, “Fiten”, 8; Ebû Dâvûd, 
“Fiten”, 1 , ‘"İlim”, 10; Tirmizî, “Fiten", 7, 
27) tek tek mütevâtir olmamakla birlik¬ 
te aynı anlamı taşıyan bu kadar çok sayı¬ 
daki hadisin mütevâtir sünnet gücünde 
ve bir kaynağın ispatı için yeterli sayıla¬ 
cağı kabul edilmiştir (Cessâs, III, 264-267; 
Debûsî, vr. 9 b ). Hadislerde geçen “cema¬ 
at” kelimesinin nasıl anlaşılması gereke¬ 
ceği hususunda ise değişik görüşler ileri 
sürülmüştür (Şâtıbî, el-İ c tişâm, II, 258- 
265). Bazı kaynaklarda, Hz. Ali’nin Resû- 
lullah’tan icmâa doğrudan gönderme içe¬ 
ren bir hadis rivayet ettiği belirtilirse de 
(İbn Abdülber, 11,852-853) bu rivayete kla¬ 
sik usul eserlerinde rastlanmamaktadır. 

İcmâın kaynak olduğunu ispat için ileri 
sürülen aklî istidlâller, İlâhî kanunun in¬ 
sanlığın sonuna kadar varlığını sürdüre¬ 
ceği, İslâm müntesipleri içinde her devir¬ 
de doğru görüş üzerinde olanların bulu¬ 
nacağı ve doğrunun, ister ittifak ister ih¬ 
tilâf halinde olsunlar İslâm âlimlerinin 
vardıkları sonuçların dışında kalamayaca¬ 
ğı noktasında merkezîleşmektedir. Ancak 
birçok usul âlimi aklen, diğer ümmetler 
bakımından olduğu gibi İslâm ümmeti 
açısından da hata üzerinde birleşme ih¬ 
timalinin bulunduğunu, bu sebeple ic- 
mâın hüccet sayılması için ancak naklî 
delile dayanılabileceğini ve naslarla hata 
ihtimalinin ortadan kaldırıldığının bildi¬ 
rilmesinin müslümanlar için bir onurlan¬ 
dırma niteliği taşıdığını belirtir (Cessâs, 
III, 257; Debûsî, vr. 8 a b ). İcmâın dayanak¬ 
ları arasında sahâbe icmâının özel bir yeri 
vardır. Gazzâlî’nin de bir nevi aklî istidlâl 
şekli vererek (et-tarîku'l-ma'nevî) teorik 
deliller arasında sıraladığı sahâbe icmâ- 
ıyla, pratikte usulcülerin icmâın şartları 
ve ayrıntıları konusunda sık sık gösterdik¬ 
leri bir delil olarak karşılaşılır. 

İcmâın delillerine yöneltilen itirazların 
başında kitaptan getirilen delillerin sa¬ 
vunulan anlamı taşımadığı, buna karşılık 
Bakara sûresi 188, Nisâ 159 ve Nah! 89. 
âyetleri gibi aksi anlamı ifade eden âyet¬ 
lerin bulunduğu iddiaları gelmektedir. İc- 
mâın sünnetten getirilen delillerine, ge- 
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rek âhâd olmaları gerekse bunların delâ¬ 
letleri yönünden itirazlar ileri sürülmüş, 
ayrıca sünnetten karşı deliller getirilme¬ 
ye çalışılmıştır. Bu karşı deliller, genel ola¬ 
rak İslâm toplumu içinde meydana gele¬ 
cek bozuklukları ifade etmektedir (daha 
çok Batılı araştırmacılar tarafından sün¬ 
netten getirilen delillere, özellikle de Is¬ 
lâm ümmetinin hata veya dalâlet üzerin¬ 
de birleşmeyeceğini ifade eden hadise yö¬ 
neltilen tenkitler için bk. Goldziher, s. 44- 
45; Schacht, İslam Hukukuna Giriş, s. 57; 
Fazlurrahman, Tarih Boyunca İslami Me¬ 
todoloji Sorunu, s. 64-65; Ahmad Haşan, 
ed-Dirâsâtü'l-İslâmiyye, s. 218-219, 224- 
225; Keleş, s. 189-226; Hourani,XXI 11964], 
s. 13-60; Wael B. Hallaq, XVIII/4 11986), s. 
431). Ayrıca Hz. Peygamber’in Muâz b. 
Cebel’e saydırdığı kaynaklar arasında ic- 
mâın yer almayışına karşı deliller arasın¬ 
da yer verilmiştir. İcmâı savunanları zor¬ 
lanmış yorumlar yapmakla itham eden 
tarafın kendi yorumlarında daha aşın 
zorlamalara girdiği görülmektedir. Aklî 
istidlâl yoluyla yapılan itirazların özünü 
ise ümmetten her bir kişinin hata etmesi 
mümkün olduğuna göre bütün ümme¬ 
tin hata edebileceği ve kesin delile daya¬ 
nıyorsa îcmâa ihtiyaç bulunmadığı, zan- 
nî delile dayanıyorsa esasen tam bir fikir 
birliği sağlanamayacağı tezi teşkil eder. 
Ayrıca icmâın imkânına (tasavvuruna), vu¬ 
kuuna (fiilen meydana gelmiş olduğuna), 
bilinmesine, nakline ve bağlayıcılığına bir¬ 
çok itiraz yöneltilmiştir (cevap ve tartış¬ 
malarıyla birlikte bk. Cüveynî, 1,671-675; 
Gazzâlî, I, 173, 180-181; Abdülazîz el-Bu- 
hârî, III, 227; konuya cedel metodu açısın¬ 
dan toplu bir bakış için bk. Fehd b. Mu- 
hammed es-Sedhân, s. 75-117). 

İcmâın hüccet olduğu hakkında Kitap 
ve Sünnetten gösterilen delillerin icmâa 
doğrudan değil diğer şer’î delillerde ol¬ 
duğu gibi dolaylı bir göndermede bulun¬ 
duğu doğru olsa bile ilgili nasların icmâın 
temelindeki düşünceyi bütünüyle destek¬ 
lediği görülür. Bunların, herhangi bir me¬ 
selede bütün müslümanların dinin temel 
hükümlerine aykırı bir anlayış üzerinde 
birleşmeyeceği ve müslümanların benim¬ 
sediği bir anlayışın dışında kalmanın di¬ 
nin tasvip etmediği bir davranış olduğu 
fikrini vurguladığı dikkate alınırsa icmâ 
kavramının. Kitap ve Sünnet'in ruhun¬ 
dan uzakta ve bu iki kaynağın fikrî dina¬ 
miklerinden bağımsız biçimde geliştiril¬ 
miş olduğu söylenemez; Şâtıbî de icmâın 
dayanağını bu tür bir yaklaşımla açıkla¬ 
mak gerektiğini savunur ( el-Muuâfakât, 
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I, 37). Bazı araştırmacılar tarafından, İs¬ 
lâm hukukunun oluşum süreci içinde bir 
kısım fıkhî görüşlerin icmâ deliliyle des¬ 
teklenmesine dair malzemeye, icmâ te¬ 
orisinin oluşum tarzına ve özellikle icmâ- 
ın kaynaklığını ispat için yapılan istidlâl- 
lerdeki zorlamalara belirli bir açıdan ba¬ 
kılarak bu kavram ve ilke birtakım sosyal 
ve politik ihtiyaçların ortaya çıkardığı bir 
sonuç olarak izah edilmeye çalışılmaktay¬ 
sa da bilhassa Şâfiî’den itibaren ortaya 
konmak istenen icmâ teorisinde asıl he¬ 
defin. İslâm hukukunun kaynaklarını ve 
bu kaynaklardan hüküm çıkarma metot¬ 
larını belirlemeyi görev edinen fıkıh usu¬ 
lü ilminin bütünlüğünü ve tutarlılığını 
sağlamak olduğu dikkatten kaçmamak¬ 
tadır. Sünnî eserlerde ortaya konan delil¬ 
leri kronolojik bir seyir içinde tahlil eden 
araştırmacı Vâil b. Hallâk da bu konuda 
farklı dönemlere göre mânevî tevâtür, is- 
tikrâ ve âdet olmak üzere üç türlü delile 
dayanıldığı ve önermelere temel yapılan 
öncüllerin doğru, icmâın hüccet oluşu ko¬ 
nusundaki istidlâllerin ikna edici olduğu 
tesbitinde bulunmaktadır ( IJMES, XVIII/ 
4 (1986], s. 433-450). 

2. İcmâın Varlık ve Geçerlilik Şartları. 
Fukaha metoduyla yazılan usul eserlerin¬ 
de “icmâın rüknü” (varlık şartı) kavramı 
yer almakla beraber bunun ne olduğu 
açıkça belirtilmeden "azîmet” ve “ruhsat" 
şeklinde iki türü olduğu kaydedilmekte¬ 
dir. Bu konuda yapılan açıklamalardan, 
anılan usulcülerin “rükün"le icmâa katıl¬ 
ma iradesini kastettikleri anlaşılmakta¬ 
dır (Pezdevî, 111, 226-227; Şemsüleimme 
es-Serahsî, 1, 303). Mütekellimîn meto¬ 
duyla yazılan eserlerde ise icmâın rükün¬ 
leri “icmâ edenler" ve “icmâın kendisi” 
şeklinde gösterilir (Gazzâlî, I, 181,191). 
Rükünlerin sayısını daha fazla gösteren 
çağdaş yayınlarda, gerçekte icmâın un¬ 
surları değil geçerlilik şartları olan husus¬ 
lara kayıldığı müşahede edilmektedir. 
Usul eserlerinde icmâın geçerli bir biçim¬ 
de meydana gelmiş sayılması için icmâa 
katılma ehliyeti, icmâın zamanı, konusu, 
senedi, şekli ve nakliyle ilgili birçok şart¬ 
tan söz edilmiş ve bunlarla ilgili geniş tar¬ 
tışmalara yer verilmiştir. 

İcmâın kaynak olduğuna delil gösteri¬ 
len nasiarda icmâ ehliyetini belirleyici la¬ 
fız “el-ümme" kelimesi olduğu için önce 
bunun üzerinde durulmuştur. Bu kelime¬ 
nin zâhir anlamına bütün müslümanların 
dahil olduğu dikkate alınınca ilk bakışta 
icmâa katılacaklarda aranacak tek şartın 
müslüman olmaktan ibaret bulunduğu 


düşünülebilecektir. Nitekim bazı usulcü- 
ler bu düşünceden hareketle, icmâın bağ¬ 
layıcı kaynak gücünü kazanabilmesi için 
avamın da dikkate alınması gerektiğini 
ileri sürmüşlerdir. Meselâ Seyfeddin el- 
Âmidî bu görüştedir ( el-İhkâm, I, 204). 
Bazı yazarlarca Şâfiî’nin icmâı “müslü- 
maniarın çoğunluğunun kanaati” olarak 
tarif ettiği (El, IV, 1114), Şâfiî’nin pratik¬ 
te ulaştığı sonuçla yetinerek ya da icmâ 
ile ilgili açıklamalarında ümmet ve insan¬ 
lar (nâs) gibi sözler kullanmış olmasını 
esas alarak onun bütün müslümanlara 
icmâa katılma ehliyeti tanıdığı (Muham- 
med Biltâcî, II, 728, 736-737) ileri sürül¬ 
mekteyse de gerçekte Şâfiî’nin, çoğun¬ 
luğun ittifakının kaynak sayılması fikrine 
açıkça karşı çıktığı (el-üm, VII, 256), icmâa 
katılacaklarda âlim olma şartı aradığı ve 
birçok yerde “nâs” kelimesiyle müctehid 
kişileri kastettiği görülür (el-Üm, V, 35, 
198; VII, 248,257-258; er-Risâle, s. 534- 
535). 

Şâfıî dahil usulcülerin çoğunluğuna gö¬ 
re icmâa katılma ehliyeti sadece mücte- 
hidlere aittir. Fıkıh usulü eserlerinde ic¬ 
mâa katılabilecek kişilerden genellikle 
“fukaha", “ulemâü’I-ümme", “ehlü’l-hal 
ve’l-akd”, “ehlü’r-re’y ve’l-ictihâd” diye söz 
edilmektedir. Bütün bunlardan maksat, 
dinî hükümleri kaynaklarından elde ede¬ 
bilme melekesine sahip, temyiz gücünü 
haiz ve ergenlik çağına ulaşmış müslü¬ 
man kişilerdir. Ancak usulcüler Ebû Ha- 
nîfe. Mâlik b. Enes ve Şâfıî gibi müstakil 
doktrin sahipleriyle sahâbe ve tâbiînden 
bunların emsali olan âlimlerin ehliyeti ko¬ 
nusunda pek tereddüt duymamakla bir¬ 
likte -kendi zamanlarının şartlarından 
etkilenerek- daha sonraki âlimler içinde 
usul mütehassıslarının mı yoksa doğru¬ 
dan doğruya fıkhî çözümlerle meşgul 
olan âlimlerin mi dikkate alınacağı husu¬ 
sunu tartışma ihtiyacını duymuşlardır. 
Her iki görüşü savunanlar bulunmakla be¬ 
raber tartışma genişleyince bu konuda 
söylenenler de son tahlilde daha önce be¬ 
lirtilen noktada yani müctehid olma nite¬ 
liğinde birleşmektedir. Buna göre mücte¬ 
hid olmayan ve hadis, kelâm vb. ilimlerde 
uzman olan kişilerin şer’î bir konudaki 
icmâa etkisinin bulunmaması gerekir 
(Şemsüleimme es-Serahsî, 1,312; Gazzâ¬ 
lî, 1, 183). 

İslâm hukukçularının çoğunluğuna gö¬ 
re icmâa katılacak âlimde özel anlamıyla 
adalet, yani itikadî bakımdan ithama el¬ 
verişli açık bir kusur taşımama ve bid’at- 
lardan kaçınma şartı aranır; “hevâ ve fısk 
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ehli" olarak bilinen kişilere genellikle ic- 
mâa katılma ehliyeti tanınmaz. Cüveynî, 
Gazzâlî ve Seyfeddin el-Âmidî gibi bazı 
usulcülerce bid‘atçı ve fâsık müctehidin 
icmâa etkisi kabul edilmektedir. Kâfirin 
icmâ ehliyetinin bulunmadığında ise bü¬ 
tün usulcüler müttefiktir. Bid’at ve fısk 
konusundaki nitelendirmeler değişkenlik 
ve kapalılık göstermekle beraber Hâricî 
ve Râfızî gibi fırka mensupları hakkındaki 
görüşler nisbeten daha açıktır. Bu konu¬ 
daki bir ayırıma göre bu gibi fırka men¬ 
supları fısk ve bid’atlarını özellikle açık¬ 
lıyor ve bunların propagandasını yapıyor¬ 
larsa icmâ ehliyetini kaybetmiş olacaklar, 
aksi takdirde icmâ ehline dahil edilecek¬ 
lerdir (Pezdevî, III, 238; Şemsüleimmees- 
Serahsî, I, 311-312; Abdülazîz el-Buhârî, 
III, 238). Yine icmâ ve kıyasın şer’î deliller 
arasında yeri konusundaki hassasiyetle¬ 
rini vurgulamak isteyen bazı âlimlerin, 
icmâı ve kıyası kabul etmeyenlerin icmâ- 
da dikkate alınmayacaklarını belirten ifa¬ 
delerine rastlanmaktadır (Şemsüleimme 
es-Serahsî, I, 302; Abdülazîz el-Buhârî, III, 
261,265). İcmâ ehlini belirleyici tavırlar 
değerlendirilirken “muvafakat" ve “mu- 
halefet”in birlikte göz önüne alındığına, 
bir başka anlatımla bir kimsenin icmâ eh¬ 
linden sayılmasının icmâın meydana gel¬ 
mesine katkı sağlayabileceği gibi meyda¬ 
na gelmesini önlemeye de etkili olacağına 
dikkat edilmelidir. 

Birçok müellifin icmâ tarifinde “Hz. 
Peygamber’in vefatından sonra” kaydını 
koyması, Resûl-i Ekrem’in sağlığında ic- 
mâın varlığı ve kaynak değeri hakkındaki 
ihtilâfın ürünü olup ağırlıklı görüş, bu de¬ 
virde icmâa ihtiyaç bulunmadığı ve bağ¬ 
layıcı kaynağın sünnetten ibaret olduğu 
yönündedir. Bazı usulcüler, icmâın kesin¬ 
leşme zamanı konusunda icmâa katılan 
bütün müctehidlerin ölmüş olması ge¬ 
rektiğini ifade etmek üzere “inkırâzü’l- 
asr” şartından söz eder. Bunun en önemli 
gerekçesi, müctehidin görüşünden vaz¬ 
geçmesi ve böylece icmâın bozulması ih¬ 
timalidir. İslâm hukukçularının çoğunlu¬ 
ğu asrın inkırazı şartına karşıdır. 

Usûlcülerin çoğunluğu icmâın konusu¬ 
nun şer’î bir hüküm olması kaydına yer 
verir; bazıları bu kayda daha da açıklık 
kazandırarak dinî olmayan (meselâ kim¬ 
yevî veya tıbbî) bir konuda ya da dinî ol¬ 
makla birlikte şer’î-ictihadî olmayan (me¬ 
selâ sahâbeye ait bilgiler, âhiret, kıyamet 
alâmetleri gibi) hususlar üzerindeki gö¬ 
rüş birliğinin icmâ sayılmayacağını ifade 
ederler (itikadî konularda icmâ olup ola¬ 


mayacağı hakkında bk. Osman b. Ali Ha¬ 
şan, I, 151-154). Azınlığı teşkil eden usul¬ 
cüler ise şer’î konuların yanı sıra aklî, örfî 
ve diğer konular üzerinde de o alanın uz¬ 
manlarının katılımıyla icmâ olabileceği 
görüşündedir. Öte yandan ilk dönemler¬ 
de Hz. Ebû Bekir’in halife seçilişi, ordu 
şevki, divanların teşkili gibi konularda olu¬ 
şan görüş birliği, esasen teşrîî bir hüküm 
üzerinde ittifak olmayıp İdarî nitelikteki 
bazı olaylar hakkında varılan kararlar ve¬ 
ya teşrîî hükümlerin maddî olaylara uy¬ 
gulanmasından ibaret olduğundan bun¬ 
lara icmâ denmesinin uygun olmayaca¬ 
ğına bazı yazarlarca işaret edilir. Burada 
olay üzerindeki fikir birliğinin değil çıkan 
soyut sonuç üzerindeki ittifakın icmâ kap¬ 
samında düşünülebileceğine ve icmâ ile 
şûra kavramlarının karıştırılmaması ge¬ 
rektiğine dikkat edilmelidir. 

Bir konuda henüz yerleşmemiş bir ih¬ 
tilâf varsa o konuda yeni bir görüş ileri 
sürülmesine bir engel bulunmadığı gibi 
böyle bir konuda mevcut görüşlerden biri 
üzerinde ittifak etmekle icmâın teşekkül 
edeceği de genellikle kabul edilmektedir. 
Fakat bir konudaki ihtilâfın belli görüşler 
halinde yerleşmiş olmasından sonra du¬ 
rum farklıdır. Eğer ihtilâf sahâbe arasın¬ 
da geçmişse onların ortaya koyduğu gö¬ 
rüşlerin dışına çıkılamayacağı İslâm hu¬ 
kukçularının çoğunluğunca savunulmak¬ 
tadır. Hanefî usulcülerin ittifak ettiği bu 
prensibin (sahabenin ihtilâf üzerine icmâ 
etmesinin) esasen sükûtî icmâdan te¬ 
mellendiği unutulmamalıdır. Nitekim bu 
nevi icmâ, sahâbenin tek görüş üzerin¬ 
deki ittifakı ile aynı kaynak gücüne sahip 
kabul edilmemektedir. Her zaman İslâm 
âlimleri içinde doğruyu bulmuş bir görü¬ 
şün bulunmasının zaruriliği düşüncesine 
dayandırılan bu prensip, sahâbeden son¬ 
rakilerin ihtilâfı halinde gücünü daha da 
kaybetmekte ve Hanefi usulcüleri arasın¬ 
da dahi tartışma konusu edilmektedir. Bu 
konudaki tartışmalar, daha sonra önceki 
görüşlerin ortak noktası (el-icmâül-mü- 
rekkeb, el-haddü’l-müşterek) meselesine 
kaymaktadır ki tercih edilen görüş, önce¬ 
ki çözümlerin ortak noktasının ihlâl edil¬ 
memesi yönündedir. 

Üzerinde icmâ edilen hükmün delili li¬ 
teratürde “sened, müstened, sebeb, câ- 
mi‘, es-sebebü’d-daî‘” gibi adlarla anıl¬ 
makta olup herhangi bir delile dayanmak¬ 
sızın icmâın meydana gelemeyeceği nok¬ 
tasında usulcüler, senedsiz icmâı müm¬ 
kün gören şâz görüş hariç tutulursa itti¬ 
faka yakın bir birlik içindedir. Ancak ic- 
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mâm oluşmasında senedin şart koşulma¬ 
sı, bunun var sayılmasının zaruri olduğu¬ 
nu belirtmek içindir; yoksa icmâ edilen 
her konuda kendisine dayanılan delilin 
bizzat gösterilmesi gerektiği anlamına 
gelmez. Çoğunluk, icmâın delil üzerinde 
değil hüküm üzerinde olduğu görüşünü 
savunurken bazı âlimler icmâın delil üze¬ 
rinde in’ikad ettiği kanaatindedir. Dola¬ 
yısıyla eğer icmâın habere dayandığı bili¬ 
niyorsa son görüşe göre icmâ haberin sıh¬ 
hatine kesinlik kazandırmış olacaktır. Ço¬ 
ğunluğa göre ise, haberin sıhhatini tesbi- 
tin özel bir metodu vardır; böyle bir icmâ 
haberin sıhhatine değil ancak hükmün 
sıhhatine güç kazandırır. 

İcmâda senedi gerekli görenlerin bü¬ 
yük ekseriyeti kesin delilin icmâa sened 
olabileceğini benimserken azınlıkta kalan¬ 
lar icmâı, hakkında kesin delilin bulun¬ 
madığı durumlarda yapılan ve zannî de¬ 
lil teşkil eden içtihada kesinlik kazandır¬ 
mak üzere başvurulan bir yol olarak gör¬ 
mekte ve delilin kesin olması halinde ic- 
mâm herhangi bir faydasının olmayaca¬ 
ğını ileri sürmektedir. Cumhur ise icmâ- 
ın bu fonksiyonunu kabul etmekle bera¬ 
ber kesin delil bulunan konudaki icmâın 
tekit edici bir rolü bulunduğunu belirtir. 
Öte yandan Dâvüd ez-Zâhirî ve İbn Cerîr 
et-Taberî gibi bazı âlimlerce icmâın sene¬ 
dinin ancak kesin delil olabileceğinin sa¬ 
vunulması, gerçekte kıyas üzerinde mer¬ 
kezileşen tartışmaların yansıması niteli¬ 
ğindedir. 

İcmâın gerçekleşebilmesi için usulcü¬ 
lerin çoğunluğuna göre icmâa katılma 
ehliyetini haiz bütün müctehidlerin itti¬ 
fakı şarttır. Azınlığın, hatta bir tek müc¬ 
tehidin muhalefeti icmâın oluşmasına en¬ 
gel teşkil eder. Bununla beraber bütün 
müctehidlerin fikir birliğini şart koşma- 
yıp azınlığın görüşünü veya tevâtür sayı¬ 
sının altında kişilerden gelen muhalefeti 
dikkate almaksızın çoğunluğun fikir bir¬ 
liği ile icmâın gerçekleşeceğini savunan¬ 
lar ya da böyle fikir birliğini icmâ sayma¬ 
makla beraber hüccet kabul edenler de 
vardır. Çoğunluğun görüşü konusundaki 
tartışmaların hareket noktasını daha çok 
topluluktan ayrılmamayı öğütleyen ha¬ 
dislerin yorumu teşkil etmektedir. 

Usul eserlerinde ittifak çevresini belli 
kişilerle sınırlandıran eğilimlere de temas 
edilir; bunların başlıcaları şunlardır; a) 
Hulefâ-yi Râşidîn’in ve “şeyhayn”m (Ebû 
Bekir ve Ömer) icmâı. Bazı âlimler, Hz. 
Peygamber’in bir hadisine dayanarak Hu- 
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lefâ-yi Râşidîn ve şeyhaynın ittifak ettiği 
konularda icmâ var sayılacağını ileri sür¬ 
müşlerse de sadece bu ittifakın icmâ ola¬ 
rak nitelenmesi usulcüler tarafından be¬ 
nimsenmemiştir. b) Ehi-i beyt’in icmâı. 
Ehl-i beyt’in bir konu üzerindeki ittifakı¬ 
na icmâ gücü tanınması Şiî doktrininde 
esas olmakla birlikte, Sünnî usulcüler 
eserlerinde bu konuya özellikle temas 
ederek Ehl-i beyt’i öven hadislerin bu an¬ 
lama çekilmesini kabul etmezler, c) Sa- 
hâbenin icmâı. Şafiî’nin icmâ kavramını 
teoride bütün asırlar için düşünmekle bir¬ 
likte gerçekleştiğine kesin gözüyle baka¬ 
bildiği icmâın sahâbe dönemiyle sınırlı 
kaldığı söylenebilir. Onun bu tutumunda, 
Medineliler’in icmâ iddia ettiği birçok ko¬ 
nuda başka âlimlerin muhalefetini gör¬ 
müş olmasının da etkisi olmalıdır. Pratik¬ 
teki bu sıkı tutumu sebebiyle olmalı, ken¬ 
di bilgisine göre fikir birliğinin sağlandığı 
ya da hiçbir muhalefetin bulunmadığı ka¬ 
naatine vardığı konularda da Şâfıî'nin ic¬ 
mâ kelimesini kullanmaktan çekindiği 
görülür(e/-Ûm, V, 35, 198; VI, 123). Zâhirî 
doktrininin ünlü siması İbn Hazm. icmâ 
konusunda uzun bir tartışmadan sonra 
gerçek icmâın sahâbe icmâından ibaret 
olduğu sonucuna varmaktadır. Onun bu 
neticeye ulaşmasında daha çok, icmâın 
bir naklî delile dayalı olması gerektiği ve 
sahâbeden sonra meydana gelecek bir 
fikir birliğinde müminlerin İslâm ümme¬ 
tinin sadece bir kısmını teşkil edeceği ge¬ 
rekçelerinin etkili olduğu görülür (el-İh- 
kâm, IV, 128-238). Ahmed b. Hanbel’den 
tâbiîn müctehidlerinin sahâbe icmâında 
dikkate alınmayacağı görüşü rivayet edil¬ 
mekle birlikte bundan onun sâhabe icmâ- 
ından başka icmâ tanımadığı sonucunu 
çıkarmak yanlış olur. Gerçekte Ahmed b. 
Hanbel üstadı Şâfıî gibi, icmâda aradığı 
sıkı şartların sahâbeden sonraki devirler¬ 
de gerçekleşmediğini görmesi üzerine 
icmâ iddialarına karşı çıkmıştır. Şu halde 
Hanbelî doktrininin bu konudaki görüşü¬ 
nün -mutlak olarak- sahâbe icmâından 
başka icmâ kabul etmediği tarzında ak- 
settirilmesi isabetli olmaz. 

İcmâın muayyen yerle sınırlandırılması 
hususunda -Medine icmâı hakkında söy¬ 
lenenler bir tarafa bırakılırsa- ciddi bir id¬ 
dia ileri sürülmemiştir. “Haremeyn" (Mek¬ 
ke ve Medine), “Mısreyn" (Basra ve Küfe) 
ehlinin ittifakının kaynak teşkil edeceği 
şeklinde iddiaların varlığından söz edil¬ 
mekle beraber bu iddialar oldukça silik¬ 
tir ve hemen bütün usulcüler tarafından 
reddedilmiştir. Aslında bu iddiaların -sa- 
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hâbenin bu şehirlerde bulunmuş olması 
sebebiyle- sadece sahâbe asrı için ileri sü¬ 
rülmüş olduğuna işaret edilmektedir. Ebû 
Hanîfe ve bir talebesine izâfe edilen Kü¬ 
fe ehlinin icmâının bağlayıcı bir kaynak 
sayılacağı görüşünün tamamen asılsız ol¬ 
duğu gerek Hanefî gerekse Hanefî olma¬ 
yan usul âlimlerince belirtilmektedir. Me¬ 
dineliler’in ittifakının icmâ teşkil edip et¬ 
meyeceği meselesi ise usul eserlerinde 
hararetli tartışmalara konu edilmekte ve 
Mâlik b. Enes’in doktrininde bunun kay¬ 
nak olduğu görüşü dile getirilmekle bir¬ 
likte Mâliki mezhebi mensuplarının ço¬ 
ğunluğu dahil İslâm âlimlerince böyle dar 
çevreli bir ittifak icmâ olarak kabul edil¬ 
memektedir. 

Teorik olarak icmâ, mezhep ayırımı gö¬ 
zetmeksizin bütün İslâm müctehidlerinin 
fikir birliğini ifade eder. Nitekim icmâda 
Şîa da dahil bütün mezheplerin göz önün¬ 
de tutulmasının gerektiği usulcüler tara¬ 
fından yer yer açıkça ifade edilmektedir. 
Buna karşılık pratikte belli mezheple sı¬ 
nırlı icmâ iddialarının yanı sıra aynı konu¬ 
da birden fazla ve birbirine zıt icmâ iddi¬ 
aları ile karşılaşıldığı da bir gerçektir. Ba¬ 
zı Şiî yazarları bu gerçeği hatırlatarak 
Sünnî muhiti eleştirirken bir taraftan it¬ 
tifak şartına Sünnîler’in kendi mezhep¬ 
leri bakımından bile riayet etmediklerini 
ileri sürmüş, diğer taraftan da Şîa muhi¬ 
tine has icmâların bulunmasını yadırga¬ 
mamaları gerektiğini ima etmiş olmak¬ 
tadırlar. Bu yazarlardan Muhammed Sâ¬ 
dık Sadr'ın Sünnî muhite yönelttiği daha 
önemli bir eleştiri, Sünnî doktrinlerinin ic¬ 
mâ konusunda Şia’ya karşı tutumuyla il¬ 
gili olup ona göre icmâ konusunda Ehl-i 
sünnet’le Şîa arasındaki ayrılık sadece şe¬ 
kil yönündendir ( el-Icmâ c , s. 27-29). An¬ 
cak aynı müellif, Ehl-i sünnet’in icmâda- 
ki otorite kaynağını ümmetin ismetinde 
görmesine karşılık Şîa’nm ismeti mâsum 
imama izâfe ettiğini kabul etmekte, ic- 
mâa kaynak gücü veren âmili de icmâa 
mâsum imamın dahil oluşunda görmek¬ 
tedir (a.g.e, s. 27,97). Şîa ile Ehl-i sünnet 
arasında icmâ konusundaki görüş ayrılı¬ 
ğının sadece şekilde olduğunun ileri sü¬ 
rülmesini iki çevreyi birbirine yaklaştırma 
amacı bakımından olumlu karşılamak 
mümkünse de meselenin itikadî yönü 
bir tarafa, bu konudaki ihtilâfın sadece 
şekilde değil aksine temelde olduğunu 
söylemek gerekir. Sünnî doktrinlerinin 
pratikte icmâ çevresini daraltmış olması 
konusu, birbirlerine karşı tutumları ve 
Şîa’ya karşı tutumları bakımından ayrı ay¬ 


rı ele alınmalıdır. Zira birincisi kendi ilim 
çevresinin fikir birliğine özel bir önem at¬ 
fetme, hatta böyle bir ittifakı icmâ say¬ 
ma veya mahallî icmâa razı olma şeklinde 
açıklamak mümkünken Şîa’ya karşı tu¬ 
tum, daha çok onların icmâ anlayışını te¬ 
melden reddetmiş olmaktan kaynaklan¬ 
maktadır. Öte yandan Ehl-i sünnet’in ic- 
mâı ümmetin ismeti anlayışı üzerine da¬ 
yandırırken bir ismet arayışı içinde olma¬ 
yıp sadece tasvir edilen biçimde bir fikir 
birliğinin gerçekleşmesi var sayımına 
gönderme yaptığı görülür. 

İcmâın meydana gelmesinden emin ol¬ 
mayı sağlayan yol, bütün müctehidlerin 
o meseledeki görüşünü tek tek açıkla¬ 
mış olmasıdır (tasrih). Bununla birlikte 
özellikle Hanefî usulcülerine göre sükû- 
tî icmâda aranan şartlar gerçekleşmiş¬ 
se bu durumda da ittifakın meydana 
geldiğini kabul etmek gerekir. Diğer ta¬ 
raftan icmâa katılan bütün müctehidle¬ 
rin görüşlerine tek tek muttali olmak, ic- 
mâın gerçekleştiği sonucuna varabilme¬ 
nin şüphesiz en emin yoludur. “el-İcmâu’l- 
muhassal” tabir edilen bu nevi icmâın 
kaynak sayılmasında nakil açısından te¬ 
reddüt bulunmayacağı tabiidir. Son de¬ 
rece teorik olan bu durum bir tarafa bı¬ 
rakılacak olursa icmâın kaynak gücünü 
tayin için bunun nasıl haber alınmış oldu¬ 
ğu, yani icmâın nakli ve nakli ihtiva eden 
haberin niteliği meselesi önem kazanır. 
Tevâtür yoluyla nakledilen icmâ kesin 
kaynak olmakla birlikte, âhâd yolla nak¬ 
ledilen ittifak usulcülerin hepsi tarafın¬ 
dan icmâ sayılmamaktadır. Hanefî usul- 
cülerinin çoğu, icmâın naklini Hz. Pey¬ 
gamberin sünnetinin nakli konusundaki 
tasnife tâbi tutmaktadır. Buna göre âhâd 
yolla nakledilen icmâ, kesin bilgi ifade et¬ 
memekle beraber amelî konularda kay¬ 
nak sayılacak ve kıyastan üstün tutula¬ 
caktır. Gazzâlî sünnete kıyas etme meto¬ 
dunu yerinde bulmamaktadır (el-Müstaş- 
fâ, 1,215-216). Âhâd yolla nakledilen icmâ- 
nın kaynak olup olamayacağı hususunda 
gerek Şâfiî gerekse Hanefî usulcülerinin 
bizzat kendi içlerinde birlik bulunmadı¬ 
ğı gibi iki taraf da karşı görüşü azınlıkta 
göstermektedir. Bu çerçevede, “İlim ehli 
arasında bu konuda herhangi bir ihtilâf 
bilmiyorum” tarzındaki naklin icmâın 
naklinde yeterli sayılıp sayılmayacağı da 
tartışılmış, usulcülerin çoğunluğu bu tür 
bir nakli yeterli saymamıştır. 

3. İcmâın Çeşitleri. Fıkıh usulü eserle¬ 
rinde icmâın çeşitlerini tanıtmayı hedef¬ 
leyen yerleşik başlıklara pek rastlanmaz. 
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Fakat icrrıâ için değişik bakımlardan de¬ 
ğişik nitelemeler yapılabildiği için bunla¬ 
rı tasnife tâbi tutup ayrı ayrı incelemek 
mümkündür: Yapısı açısından kavlî, fiilî, 
sükûtî icmâ; ittifakın belirlenme biçimi 
bakımından sarih ve sükûtî icmâ; sağla¬ 
dığı bilgi derecesi yönünden kati ve zan- 
nî icmâ; dayandığı delil açısından naklî ic¬ 
mâ ve re'yî icmâ gibi. İbn Hazm, icmâ ko¬ 
nusu fiilin hükmü açısından el-icmâu’l- 
lâzım ve el-icmâu’l-câzî tasnifi yapmakta, 
ayrıca üzerinde hiç ihtilâf bulunmayan 
durumlar için el-icmâu't-tâm tabirini kul¬ 
lanmaktadır ( Merâtibü’l-icmâ\ s. 8, 16). 
Bunlar arasında icmâın meydana geliş bi¬ 
çimi açısından yapılan sarih icmâ-sükûtî 
icmâ ayırımının özel bir önemi vardır. 

Hanefî usulcüleri tarafından genellikle 
“rüknü’l-icmâ‘" diye nitelendirilen icmâa 
katılma iradesi iki şekilde tesbit edilebi¬ 
lir: el-Azîme ve er-ruhsa. Bunlardan ilki, 
bütün müctehidlerin görüşlerini açıkça 
belirtmeleri yoluyla meydana gelen icmâı 
ifade eder. Bu nevi icmâda görüş beyanı 
hem sözle hem de fiille olabilir. Fakat fiil 
yönünden bir birliğin bulunması halinde 
bunun bağlayıcılık (vücûb) ifade ettiğini 
gösteren bir karîne bulunmadıkça tavsi¬ 
ye (hüsn, müstehab) anlamına geleceği gö¬ 
rüşü de mevcuttur. İcmâın meydana gel¬ 
mesinde asıl şekil olan azîmet yoluyla ic¬ 
mâ bağlayıcı bir kaynaktır. Ancak bu sü¬ 
kûtî icmâa göre bir değerlendirmedir. 

Ruhsat yoluyla yapılan icmâ ise bir asır¬ 
da icmâa katılma ehliyetini haiz bir müc- 
tehidin, daha önce hakkında yerleşmiş ih¬ 
tilâf bulunmayan bir meselede ulaştığı 
hükmü açıklayıp veya bir davranış gös¬ 
terip de bu durumun asrın müctehidleri 
arasında yayılması ve düşünme müdde¬ 
tinin sona ermesi üzerine herhangi bir 
muhalefetin bulunmadığının anlaşılması 
ile teşekkül etmiş sayılan icmâdır. Başta 
Hanefî usulcüleri tarafından geliştirilen 
sükûtî icmâ teorisi yine aynı usulcülerin 
ifadesiyle bir zaruretin ürünüdür; icmâ- 
m esas şekli olmadığından ruhsat olarak 
nitelendirilmiştir. Bu zaruret şöyle izah 
edilmektedir: Sükûtî icmâın şartlarının 
gerçekleşmesinden sonra müctehidlerin 
hatalı bir sonuç karşısında susmuş olabi¬ 
leceklerini düşünmek onlara fısk ve tak¬ 
sir izâfe etmek olacaktır (Abdülazîz el-Bu- 
hârî, ili, 228). Cessâs'ın ve onun ardından 
Fahrülislâm Cem el-Pezdevî ile Şemsüle- 
imme es-Serahsî’nin izah tarzı ise icmâ 
müessesesine işlerlik kazandırabilirle 
noktasından yola çıkar. Bu görüş sahip¬ 
lerine göre icmâın gerçekleşebilmesi için 
icmâ ehlinin her birinden sözlü açıklama 


ve muvafakat şart koşulsa bu takdirde 
hiçbir zaman icmâın gerçekleşmesi müm¬ 
kün olmaz (Cessâs, III, 285; Pezdevî, III, 
230; Şemsüleimme es-Serahsî, I, 305). 

Sükûtî icmâda. ortaya atılan görüşün 
veya gösterilen davranışın zamanın müc- 
tehidlerine ulaşması ve üzerinde düşün¬ 
me müddetinin geçmesi, özellikle bu gö¬ 
rüş veya davranışa muhalefet imkânını 
kaldıran korku ve benzeri âmillerin bulun¬ 
maması şarttır. Yine yerleşmiş bir ihtilâf¬ 
tan sonra ortaya atılan görüşe sükût et¬ 
mek bu konuda muvafakata delâlet sayıl¬ 
mamakta ve böyle konularda sükûtî ic- 
mâın teşekkül edemeyeceği ifade edil¬ 
mektedir. Böylece azîmet yoluyla icmâın 
gerçekleşme şansındaki zafiyetin telâfi¬ 
siyle izah edilmeye çalışılan sükûtî icmâ- 
ın gerçekleşme şansı bu kuralla asgariye 
inmektedir. Ancak Hanefî doktrininde, 
sükûtî icmâın fiilî şekliyle Hz. Peygamber 
döneminden beri itirazsız sürdürülege- 
len örf-i âm iç içelikarzetmekte ve bu 
yolla ibâha hükümlerine varabilmek¬ 
tedir (Şemsüleimme es-Serahsî. II. 202- 
203; Abdülazîzel-Buhârî, III, 228-236). 

Sükûtî icmâın diğer doktrinlere men¬ 
sup usulcülerden taraftarları bulunduğu 
gibi, Hanefî usulcülerden de muhalifleri 
vardır. Şâfıînin sükûtî icmâı kabul ettiğini 
ileri süren bazı yazarlar bulunmakla bir¬ 
likte (Muhammed Mahmûd Fergalî, s. 373- 
384) onun sükûttan hareketle icmâ iddi¬ 
asında bulunanlara karşı çıktığı görülür 
(el-Üm, VII, 142-143). Şâfiî'yi takip eden 
mütekellim usulcülerin çoğunluğu da sü¬ 
kûtî icmâa karşıdır. Bu konuda genellikle 
Mâlikîler’in Şâfıîler’le, Hanbelîler’in ise Ha- 
nefîler'le hemfikir olduğu belirtilir. Sey- 
feddin el-Âmidî, Ahmed b. Hanbel’in bu 
yolla yapılan ittifakı icmâ ve hüccet say¬ 
dığını yazmaktaysa da (el-lhkâm, I, 228) 
İbnü'l-Kayyim el-Cevziyye gerçekte onun 
bu konuda üstadı Şâfiî’yi takip ettiğini ıs¬ 
rarla belirtmektedir ( İ'lâmü'l-muuakkrtn, 
I, 30). Sükûtî icmâın şekli ve kaynak de¬ 
ğeri hakkında ayırım yapan görüşler de 
vardır (ihtilaflı meselelerde delil olarak 
ileri sürülen icmâların sükûtî nitelikte ol¬ 
duğu tezi için bk. Fehd b. Muhammed es- 
Sedhân, s. 273). 

4. İcmâın Kaynak Değeri ve Bağlayıcı¬ 
lığı. Birçok usulcü tarafından mutlak ola¬ 
rak zikredildiğinde, ilm-iyakin ifade edici, 
kat*î ve nas değerinde bir kaynak olarak 
gösterilen icmâ, özelliklerine göre ayrı ay¬ 
rı ele alındığı zaman daha farklı bir de¬ 
ğerlendirmeye tâbi tutulmaktadır. Me¬ 
selâ Şâfiî, şer’î bir meselenin hükmünü 
belirlemek için başvurulacak kaynak ve 
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metotları açıklarken icmâı iki anlamda 
kullanır ( er-Risâle , s. 534, 599; Muham¬ 
med Biltâcî, II, 736-737). Birincisi, sübûtu 
kesin olup hakkında hiçbir müslümanın 
farklı bir şey söylemediği ve esasen nas 
hükmü olan icmâ ( er-Risâle , s. 534-535), 
diğeri de kıyas ve istinbata dayanan ve 
kaynak gücü bakımından haber-i vâhid- 
den sonraki sırada yer alan icmâfa.gı.e., 
s. 599-600). Şâfiî, gerçekleştiğinde tered¬ 
düt bulunmayan birinci tür icmâı “habe- 
rü’l-âmme ani’l-âmme”, konu aldığı hü¬ 
kümleri de “cümelü’l-ferâiz” olarak ni¬ 
telendirir (el-Üm, VII, 258). 

Onun bu konudaki ifadeleri birlikte de¬ 
ğerlendirildiğinde ( er-Risâle , s. 39, 471 - 
472,476-479,598-600), hakkında bir kitap 
nassı ve Peygamber'den bir nakil bulun¬ 
mayan konuda meydana gelen icmâı Ki¬ 
tap ve Sünnet’ten sonraki sıraya yerleş¬ 
tirdiği görülmektedir. Böyle bir fikir birli¬ 
ğini sağlayan unsur, Resûl-i Ekrem’den 
bir nakil ihtimali de olsa sırf bu ihtimale 
dayanarak ona nakil gücü tanınamayaca¬ 
ğını söyleyen Şâfiî, icmâın bağlayıcılık gü¬ 
cünün sünneti ihtiva etmesi ihtimaline 
dayandırılmasına karşı çıkmaktadır (er- 
Risâle'yle ilgili özel incelemesinde Rıdvân 
es-Seyyid'in, Şâfifnin karşı çıktığı bu görü¬ 
şü onun savunduğu görüş gibi anlamış ol¬ 
ması, hem Şâfiî'nin icmâ konusundaki te¬ 
zini yanlış takdim etmesine hem de onun 
sünnet anlayışı hakkında çürük bir teme¬ 
le dayanan bir iddia ileri sürmesine yol 
açmıştır; bk. el-İctihâd, II/8 [1990), s. 65- 
74). Medine’nin icmâ anlayışına bir tep¬ 
kiyi ifade eden bu görüşü bir antitez ola¬ 
rak bırakmak istemeyen Şâfiî, icmâın 
hüccet oluş değerini sünnete muhalif 
düşmeme faraziyesine bağlamakta, sün¬ 
netin İslâm âlimlerinden bazısının bilgisi 
dışında kalabilirse de hepsinin bilgisi dı¬ 
şında kalamayacağı ve onların Resûlul- 
lah’ın sünnetine aykırılık ve hata üzerin¬ 
de birleşmeyeceği noktasından hareket 
etmektedir. 

Şâfiî, icmâın hüccet oluş değerine iliş¬ 
kin ifadelerinde de iki tür icmâı birbirin¬ 
den ayırt etmiş ve bu ayırımda kesinlik 
(ihâta) ve bağlayıcılık (lüzum) kavramla¬ 
rını esas almıştır. Şâfiî, daha sonra usul 
âlimleri arasında geniş tartışmalara yol 
açan ictihadî sonucun doğruluk derecesi 
ve Allah katındaki doğrunun tek mi bir¬ 
den fazla mı olduğu sorununa (bk.icri- 
HAD) ışık tutan açıklamalarında bilginin 
değeri ve Allah katındaki doğruyu bilme 
açısından sübûtu ve delâleti kati deliller¬ 
le bilinen hususlar için “hakkun fı’z-zâhiri 
ve’I-bâtm” (gerek objektif olarak gerekse 
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iç yüzü bakımından doğruluğunda şüphe 
bulunmayan), kati olmayan fakat ikna edi¬ 
ci kriterler ışığında güçlü bir kanaat oluş¬ 
turan delillerle sabit hususlar için “hak- 
kun fi’z-zâhir” (sadece objektif olarak doğ¬ 
ruluğu kabul edilen) ifadesini kullanır. Cü- 
melü'l-ferâiz kabilinden olan naklî icmâ- 
lar birinci gruba girer ve bu gruba giren¬ 
ler bakımından şüphe ileri sürülemez; 
ikinci gruptakiler için kesinliğin iddia edi¬ 
lememesi ise bunların bağlayıcı olmadığı 
anlamına gelmez. Haber-i vâhid şeklinde 
rivayet edilmiş, fakat sahih olduğu kana¬ 
atine varılan hadislere dayanmanın dinî 
ve hukukî hayatın kaçınılmaz icaplarından 
olduğu kanaatini taşıyan Şâfıî, bu tür ha¬ 
dislerin yanı sıra âlimlerin içtihada dayalı 
icmâını ve ictihad yoluyla ulaşılan sonuç¬ 
ları da bu grupta sayar. Bu sebeple bazı 
araştırmacıların, kesin bilgi sağlayan de¬ 
lillerin dışında zikrettiğine bakarak Şafiî’¬ 
nin âlimlerin icmâını hüccet kabul etme¬ 
diğini ileri sürmesi (Ahmad Haşan, The 
Early Deuelopment oflslamicJurispruden- 
ce, s. 211 ; Wael B. Hallaq, XVIII/4 11986], 
s. 431) isabetli görünmemektedir. Hal¬ 
buki Şâfiî’ye göre bu grupta sayılan delil¬ 
ler. -sağlam olduğuna kanaat getirildiği 
takdirde- bu kanaate sahip olanlar bakı¬ 
mından kesin olmamakla beraber bağla¬ 
yıcıdır. 

Hanefîler’den Debûsî sahâbenin tasrih 
yoluyla icmâını en kuvvetli, sükût yoluyla 
icmâını ikinci derecede kuvvetli icmâ ola¬ 
rak nitelendirdikten sonra sırasıyla son¬ 
raki âlimlerin Seleften ihtilâf nakledilme¬ 
miş bir görüş üzerindeki icmâlarını ve 
Seleften ihtilâf nakledilmiş bir görüş üze¬ 
rindeki icmâlarını sayar (Takolmü’l-edille, 
vr. 12 a ; aynı konuda bk. Pezdevî, IH, 261; 
Şemsüleimmees-Serahsî, 1,318-319). Bu¬ 
rada göz önüne alınması gereken husus, 
bütün bu nevilerde icmâın tevâtür yoluyla 
nakledilmiş olması gereğidir; âhâd yolla 
nakledilmesi halinde konu tartışmalıdır 
ve her icmâın kaynak gücünde önemli bir 
zafiyet söz konusu olmaktadır. Ayrıca bü¬ 
tün icmâ ehlinin ittifak ettiği icmâın ke¬ 
sin hüccet, kabul edenlere göre sükûtî ic- 
mâın, az sayıda muhalifi bulunan icmâın 
ve âhâd yolla nakledilmiş icmâın ise zan- 
nî hüccet şeklinde nitelendirildiği görül¬ 
mektedir. 

İcmâın kaynak değeri, icmâın inkârının 
hükmüyle de yakından bağlantılı olduğun¬ 
dan usul literatüründe birlikte ele alınır. 
Bazı usulcüler, icmâın kaynak oluşunu te¬ 
yit için onu mutlak olarak inkârın tekfir 
müeyyidesini gerektirdiğini belirtirse de 
ayrıntıya inildiğinde bunu ifade etmek 
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zorlaşır. Meselâ Hanefî usulcülerine göre 
sahâbenin sarih icmâı dışındaki bir icmâ- 
ın inkârı tekfiri gerektirmez. Bir hükmü 
ispat yolu olarak icmâı temelden kabul 
etmeyenin tekfir edilmeyeceğini söyleyen 
Cüveynî’ye göre, icmâı bir kaynak olarak 
benimseyip de kabul ettiği şartlara uy¬ 
gun olarak meydana gelen icmâ ile sabit 
hükmü inkâr eden kimse tekfir edilecek¬ 
tir. İcmâı temelde inkâr etmeyip de belli 
bir konuda icmâın gerçekleşmemiş oldu¬ 
ğunu ileri sürmenin ise tekfiri gerektir¬ 
meyeceği açıktır. İcmâın oluşumunda dini 
tahriften koruma fikrinin de etken oldu¬ 
ğu göz önüne alınırsa tekfir müeyyidesiy¬ 
le üzerinde tabii şekilde icmâ oluşmuş 
bulunan dinin aslî hükümlerinin korun¬ 
mak istendiği söylenebilir. Usulcülerin “is¬ 
ter halktan ister âlimlerden olsun herke¬ 
sin bildiği hükümlerden olma”, “dinden 
olduğu kesin biçimde bilinen" ve “İslâm 
adının kavramsal çerçevesi içinde bulu¬ 
nan” gibi kriterlerle ayırt etmeye çalıştık¬ 
ları icmâ da esasen hakkında nas bulu¬ 
nan ve inkârı İslâm inançlarının temelini 
etkileyen, yani İslâm kavramının vazge¬ 
çilmez biçimde çağrıştırdığı dinî ahkâm 
hakkındadır. 

İcmâdan mutlak olarak söz edildiğinde 
ona naslarla eş değerde bir kaynak gücü 
bağlanmakla birlikte tekfir konusu da 
göz önüne alınınca bu güce sahip icmâın 
tevâtür yoluyla nakledilmiş sahâbe icmâı 
olduğu anlaşılmaktadır. Şu halde Şâfiî'- 
nin teoride değil pratikte sahâbe devriyle 
sınırlı tutan yaklaşımı ile teorik tartışma¬ 
ların süzgeçten geçirilmesini takiben elde 
edilen sonuç birleşmekte ve birçok usul- 
cünün icmâın kaynaklar hiyerarşisi içinde¬ 
ki yeri hakkındaki sözleri aydınlığa kavuş¬ 
maktadır. Buna göre icmâın nakiî kay¬ 
naklarla eşdeğerde sıralanması ve daha 
ilginç olanı, bütün kaynaklar içinde ilk de¬ 
fa icmâın dikkate alınması gerektiği be¬ 
lirtilerek bunun, Kitap ve Sünnet’te nesih 
ihtimali bulunduğu halde icmâda bu ih¬ 
timalin bulunmayışı gerekçesi ile açıklan¬ 
ması, gerçekleştiğinde ihtilâf edilmeyen 
sahâbe icmâı ile izah edilebilecektir. 

İctihad üzerinde oluşan icmâa (re'yî ic¬ 
mâ) aykırı yeni bir ictihad ortaya konması 
naklî delile dayanan icmâa aykırılık gibi 
düşünülmez. Esasen icmâ, Serahsî’nin 
ifadesiyle görüşlerin bir şey üzerinde bir¬ 
leşmesinden ibaret olduğuna ve nasların 
yorumu yoluyla yapılan ictihad dahil bü¬ 
tün ictihad nevilerinde zamanın şartları 
ve ihtiyaçlarının etkisi kabul edildiğine gö¬ 
re önceki icmâı etkileyen şartlardaki de¬ 
ğişmeler üzerine yeni şartlar dikkate alı¬ 


narak başka bir icmâa gidilmesi gereği 
düşünülemeyecek bir şey değilse de (Ab- 
dülazîzel-Buhârî, İli, 176) usulcüler bunu 
söylemekten genellikle kaçınmışlardır. Bu 
durumun, yukarıda işaret edilen ve Şâ- 
fiî'nin icmâ anlayışında da görülecek olan 
pratik sonucun usulcülerin bu konudaki 
tefekkürlerini çok etkilemiş olmasından 
kaynaklandığı düşünülebilir. Nasıl ki ic- 
mâın kaynak değerinden mutlak olarak 
söz edildiğinde naklî icmâ (gerçekleştiğin¬ 
de ihtilâf bulunmayan icmâ) göz önüne alı¬ 
nıyorsa icmâın değiştirilmesi konusunda 
da bakış açısı bu olsa gerektir. Devâlibî 
de Pezdevî’nin önceki bir icmâın sonraki 
eşdeğerde bir icmâ ile neshedilebileceği 
görüşünün ictihadî icmâ hakkında oldu¬ 
ğunu, çoğunluğun mutlak tarzda ifade 
ettiği aksi görüşe ise naklî icmâ anlayışı¬ 
nın hâkim bulunduğunu savunmaktadır 
[el-Medhal, s. 343-344). Bu hususun “ne¬ 
sih" terimi çerçevesinde incelenmiş olma¬ 
sının da usulcüleri menfi kanaate yönel¬ 
ten bir âmil olduğu söylenebilir. Bir konu¬ 
da fikir birliği edildikten sonra aynı müc- 
tehidlerin önceki görüşlerinden başka bir 
görüş üzerinde fikir birliği etmeleri ise 
nesih değil icmâdan rücû sayılmakta olup 
icmâın gerçekleşmesi için asrın inkırazını 
şart koşanlara göre bu da mümkündür. 

C) İcmâın İşlevi ve Çağdaş Eğilimler. 
XIX ve XX. yüzyıllarda İslâm dünyasında 
birçok alanda yaşanan köklü değişim, dinî 
alanda da yenileşmeci akımların seslerini 
yükseltmesine imkân hazırladı; İslâm'ın 
ana kaynak ve hükümlerinin yorumlan¬ 
ması. kaynaklardan hüküm çıkarma me¬ 
totlarına işlerlik kazandırılması yönünde¬ 
ki tartışmaları canlandırdı. Şah Veliyyul- 
lah, Muhammed Abduh, Muhammed İk¬ 
bal, Ziya Gökalp gibi birçok düşünürün 
ve günümüz araştırmacılarının klasik 
doktrindeki icmâ teorisine yeni bir bakış 
açısıyla tarihî tecrübedekinden farklı bir 
işlev yükleme çabaları da bu sürecin bir 
parçasını teşkil eder. Bu alandaki araş¬ 
tırmalarıyla bilinen Ahmed Hasan'a göre 
müslüman toplumların tarihinde icmâ, 
dinî tecrübenin ve kültür mirasının ko¬ 
runmasında dikkate değer bir rol oyna¬ 
mış. hukuk, akîde ve ibadet sisteminin 
bütününde birlik ve insicamı temin et¬ 
miş, toplumda diğer dinlerdeki paralel 
kurumlar gibi birleştirici bir güç olarak 
hizmet vermiş, İslâm tarihinde ümmetin 
çoğunluğunun görüşünün tedricen oluş¬ 
ması suretiyle meseleleri çözmenin tabii 
bir süreci olmuş, fakat başlangıç merha¬ 
lelerinde ileriye dönük ve tekâmülî oldu¬ 
ğu halde geriye dönük bir şekil içinde te- 
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oriye dökülmüştür (Fazlurrahman, icmâ ile 
ictihad arasındaki canlı bağın İmam Şâ- 
fiî'nin doktrini tarafından koparılmış ol¬ 
duğu ve ondan sonra icmâın geriye ba¬ 
kan dondurulmuş bir kavram haline gel¬ 
diği kanaatindedir; bk. ed-Dirâsâtü'l-İslâ- 
miyye, 1/4-5 11965-66|, s. 112-113). Yine 
ona göre, halk kesiminin dinî olsun poli¬ 
tik veya sosyal olsun toplum işlerindeki 
bilinçliliği modern çağlarda hızla gelişti¬ 
ğinden âlimlerin toplumsal iradenin tem¬ 
silcisi olarak görülmesi ve klasik icmâ ta¬ 
nımı modern aklı tatmin etmemiş, Orta- 
çağ’larm temel karakteristiği olarak tek 
kişiye bağlılık yerini kamusal iradeye bağ¬ 
lılığa bırakmıştır. Modernistlerin icmâı bir 
reform aracı olarak kullanmak istemele¬ 
ri veya evrensel demokratik eğilimlerden 
etkilenerek kamuoyu, kamusal irade, top¬ 
lumun entelektüel seçkinlerinin görüşü 
ve müslüman ülkelerin temsilî meclisle¬ 
rinin yasama faaliyeti gibi oluşumları ic- 
mâ-ı ümmetle açıklamaya çalışmaları da 
bundan kaynaklanır. İcmâ sadece birleş¬ 
tirici ve koruyucu bir otorite olarak görül¬ 
düğünde böyle bir reformu gerçekleştir¬ 
meye elverişli olmaktan çıkar. Ayrıca uz¬ 
manların ittifakı toplumsal irade tara¬ 
fından onaylanmadığı sürece geçici olma 
özelliğini korur. Gibb ve diğer bazı yazar¬ 
lar ise icmâın dinî yapıya nihaî gerçekli¬ 
ğini kazandırma, nasların otoritesini te¬ 
minat altına alma ve titiz bir tenkitçili¬ 
ğin reddettiği hadisleri onaylama gibi iş¬ 
levlerine dikkat çekerler (Ahmad Haşan, 
The Early Deuelopment oflslamic Juris- 
prudence, s. 156,-a.mlf.. The Doctrine of 
ljmâ c in İslam, s. 253-254, 259-261). Bu 
arada yine icmâa işlerlik kazandırma ça¬ 
basının uzantısı olarak ictihad ve icmâ 
prensiplerinin sürekli bir işlemde birbiri¬ 
ne geçmesi gerekirken ictihad kapısının 
kapandığı telakkisinin yaygınlık kazanma¬ 
sıyla bu işlemin durduğu, şûra anlayışı 
geliştirilerek bunun ihya edilebileceği, İs¬ 
lâm ülkelerinin parlamentolarında bütün 
parlamenterlerin ittifakı ile alınan karar¬ 
ların o meselede millî ve mahallî icmâ 
görünümünde olacağı, bütün İslâm üm¬ 
metini ilgilendiren veya özel dinî prob¬ 
lemler için müslümanların milletlerarası 
bir meclis oluşturmaları ve bütün İslâm 
ülkelerince seçilmiş üyelerin temsilci ola¬ 
rak katıldığı toplantıda alınacak kararla¬ 
rın müslümanların icmâı olarak kabul 
edilebileceği gibi fikirler gündeme gelir 
(a.mif., ed-Dirâsâtü’l-lslâmiyye, Xll/2-4 
(1397/1977], s. 225-226). 

Çağımızda icmâa aktüel bir misyon yük¬ 
lemek isteyen yazarların büyük çoğunlu¬ 


ğu ictihad kapısının kapanmış sayılmasın¬ 
dan, aslında ileriye dönük ve tekâmülî bir 
karaktere sahip olan icmâın geriye dönük 
ve katı şartlar taşıyan bir teori içine hap¬ 
sedilmesinden ve İslâm tarihinde yöne¬ 
timlere genellikle saltanat ve istibdat an¬ 
layışının hâkim olmasından duyduğu ra¬ 
hatsızlığı dile getirip çağdaş demokrasi 
örneklerinin İslâmî telakkiye olan yakınlı¬ 
ğını göstermeye çalışmakta, sonuç olarak 
şûra ve icmâ kavramlarını özdeşleştire¬ 
rek İslâmî şûranın canlandırılmasına ve 
ilk anlamıyla icmâın gerçekleştirilmesi 
için uygun metotların bulunmasına çağrı 
yapmaktadır (Muhammed İkbâl, s. 233- 
236; Ahmed Haşan, ed-Dirâsâtü’l-İslâmiy- 
ye, XII/2-4 11397/1977], s. 216-225; Allâl 
el-Fâsî, s. 120-123; Muhammed Âbid el- 
Câbirî, s. 180-181; bu konuda irade kavra¬ 
mına ağırlık veren biryaklaşım için bk. Re- 
fîkel-Acem, s. 103-116). 

Bu düşünürlerden İkbal, İslâm ülkele¬ 
rinde cumhuriyet ruhunun gelişmesin¬ 
den umutlandığını belirtmekle birlikte. 
Hindistan'da gayri müslim bir yasama or¬ 
ganının ictihad yetkisini kullanması hu¬ 
susunda duyduğu endişeye ve zamanı¬ 
mızda müslüman bir yasama organı oluş¬ 
turulması önerisinin karşısında duran so¬ 
runlara da dikkat çeker ve hataya düşül¬ 
memesi için ulemânın yasama organının 
esaslı bir unsuru olmasını teklif eder. Şah 
Veliyyullah'm konuya ışık tutan açıklama¬ 
larından yola çıkan birçok çağdaş araştır¬ 
macıya göre üçüncü kaynak olan icmâ ile, 
yaygın anlayışta olduğu gibi İslâm ümme¬ 
tinin tamamının bir meselenin hükmü 
üzerinde birleşmesi kastedilmez; böyle 
bir icmâ daha önceleri hiç meydana gel¬ 
mediği gibi ileride de oluşması imkânsız¬ 
dır. Belki o, devlet başkanının âlimlerle 
meşveret sonrasında çıkaracağı emrin 
benimsenip istikrar kazanması şeklinde 
açıklanabilir (Ahmed Haşan, ed-Dirâsâ- 
tü’l-İslâmiyye, XII/2-4 (1397/1977), s. 218- 
219). 

Muhammed Abduh ve onu takiben 
Reşîd Rızâ, birçok ilim adamı gibi icmâın 
“müctehidlerin ittifakı” şeklinde tanım¬ 
lanıp müctehidlere tahsisini yanlış bulur 
ve onun verimliliği için "ülü’l-emr” kavra¬ 
mına ağırlık verir. Ona göre icmâda asıl 
olan ümmetin icmâıdtr; fakat ümmetin 
bütün fertlerinin toplanması mümkün 
olmadığından onları temsil edenlerin, ya¬ 
ni ülü’l-emrin bir araya gelmesiyle mak¬ 
sat hâsıl olur. Olü'l-emr, toplumsal alanın 
çeşitli alt dallarında bilgi ve söz sahibi 
kimseler olup itaatin vâcip olması usulde 
belirtildiği üzere ismetsebebiyle değil 
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maslahat sebebiyledir; maslahat ise za¬ 
mana ve şartlara göre değişir. Şartlar ve 
durumlar değiştiğinde geçmişteki icmâ 
ilga edilebilir (Reşîd Rızâ, V, 180-209). 

Bu konuda farklı bir diğer eğilim ise ic¬ 
mâ ile örf arasında sıkı bir ilişki kurulma¬ 
sı, hatta icmâın örf kapsamında düşü¬ 
nülmesi şeklindedir. Bu eğilimin en belir¬ 
gin siması olan Ziya Gökalp, dinin hüküm¬ 
lerini dogmatik ve sosyal olmak üzere iki 
gruba ayırdıktan sonra İçtimaî vicdan 
kavramına vurgu yaparak örfün dinin de¬ 
ğişmeye açık olan sosyal yönünü temsil 
ettiğini ve özü itibariyle icmâın da bu ka¬ 
tegoriye girdiğini, bunun için de İçtimaî 
usûl-i fıkıh adıyla bir yeni anlayışa ihtiyaç 
bulunduğunu ileri sürer (konu etrafında 
cereyan eden tartışmalar için bk. Şener, V 
11982], s. 231-247). Son dönem OsmanlI 
düşünürleri arasında cereyan eden, İz¬ 
mirli İsmail Hakkı gibi muhalif görüş sa¬ 
hiplerinin de katılımıyla oldukça renkle¬ 
nen bu tartışmada o dönemde toplum¬ 
sal ve kamusal alanda yaşanan hızlı deği¬ 
şimin ve bir çözüm arayışının da açık et¬ 
kisi bulunmaktadır. 

Günümüzde icmâa yeni bir bakış açısıy¬ 
la misyon yüklemeye yönelik çaba ve tar¬ 
tışmalar dikkatle izlendiğinde, icmâa has 
bir kurumsal işlerlik kazandırma yönün¬ 
deki tezler bir tarafa, büyük çoğunluğun 
bu kavramla yine İslâm kültürünün ürü¬ 
nü olan şûra, ictihad ve örf kavramları 
arasında yakın paralellikler kurduğu ve 
böyle bir yaklaşımla çözüm üretmeye ça¬ 
lıştığı görülür. Bu sebeple işlevsellik ve 
icmâ ile mukayesesi açısından bu üç kav¬ 
ramın ayrı ayrı ele alınmasına ihtiyaç var¬ 
dır. 

1. Şûra. İcmâı bir tür şûra olarak gö¬ 
renleri haklı kılabilecek hususlardan biri 
amaç açısından ikisi arasındaki ortak ke¬ 
sittir. Zira her ikisi de toplumda birlik ve 
istikrarı sağlama amacında kesişmekte¬ 
dir. Öte yandan sahâbe dönemindeki bir¬ 
çok uygulamanın izahında icmâ ve şûra 
kavramlarının iç içeliği ve bunların daha 
çok icmâ olarak anılır olması icmâı şûra 
ile açıklama eğilimini destekler görün¬ 
mektedir. Ancak gerek ahlâkî ve beşerî 
bir davranış gerekse bir siyaset ilkesi ola¬ 
rak düşünülsün şûra, ele alınan mesele¬ 
nin etraflıca müzakere edilip farklı görüş¬ 
lerin ortaya konmasına ve kamuoyu olu¬ 
şumuna imkân sağlayan usulün adı olup 
icmâdaki gibi bütün görüş sahiplerinin 
aynı noktada birleşmesini sağlama he¬ 
defini taşımaz (bk. ŞÛRA). Şûra sonunda 
ortaya çıkan hâkim kanaatin şûrayı top¬ 
layan mercii bağlayıp bağlamayacağı hu- 
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susunda farklı görüşler bulunması bir ya¬ 
na, bağlayıcı olduğunu savunanlara göre 
dahi şûranın sonuçlanması için bütün ka¬ 
tılımcıların aynı noktada birleşmiş olması 
şart olmadığı gibi yapılan tercihten son¬ 
ra da diğer görüş sahiplerinin görüşleri 
saygınlığını korumaya devam eder. Onlar 
bakımından hâkim kanaatin bağlayıcılığı 
kendilerinin ikna edilmiş olmasından de¬ 
ğil yetkili merciin tercihte bulunmasın¬ 
dan, dolayısıyla kamu otoritesine itaatin 
temelindeki düşünceden kaynaklanır. İc- 
mâı aslî hüviyeti dışına çıkaran çoğunluk 
görüşünü icmâ olarak niteleme yaklaşı¬ 
mı bile bu iki kavram arasındaki temel 
farklılığı ortadan kaldırmaya yeterli de¬ 
ğildir. Kaldı ki icmâı bağlayıcı kılan asıl 
özellik bütün görüş sahiplerinin bir nok¬ 
tada birleşmiş olmasıdır. Konusu ve gö¬ 
rüş belirtmeye yetkili katılımcıları açısın¬ 
dan da icmâ ile şûra arasında önemli 
farklılıklar vardır. İki kavram arasındaki 
öze ilişkin farklılık ortadan kaldırılamaya¬ 
cağından konu ve katılımcılar hususunda 
icmâ teorisinin şûra anlayışına göre dü¬ 
zenlenmesinin bir anlamının olmayacağı 
açıktır. 

2. İctihad. İcmâın oluşmuş sayılması 
için fıkıh usulü eserlerinde ağır şartlar ile¬ 
ri sürülmesini eleştirenler başta olmak 
üzere birçok yazar, bu eserlerde icmâın 
teorik plandaki tasvirine ağırlık veren an¬ 
latımdan etkilenerek icmâı toplu ictihad 
olarak nitelendirmektedir. Bu yaklaşımı 
benimseyen birçok araştırmacı, icmâı za¬ 
manımızda zihinleri kurcalayan dinî me¬ 
seleler için bir çözüm üretme müessese- 
si, hatta parçalanmış İslâm dünyasını bir¬ 
leştirecek bir kurtarıcı gibi görmekte, ile¬ 
tişim, ulaşım ve koordinasyon imkânları¬ 
nın arttığı günümüzde bu kurumun işler 
hale getirilmesinin kolaylaştığını savun¬ 
maktadır. Ancak farklı ictihadî sonuçlar 
arasından birinin öne çıkarılmasına yöne¬ 
lik yöntem geliştirme, icmâın temelin¬ 
deki düşünceden yararlanma açısından 
olumlu olmakla beraber bu yolla ulaşılan 
sonuçları icmâ olarak nitelemek isabetli 
görünmemektedir. İcmâ, mahiyeti ve 
pratik sonucu itibariyle bir ictihad türü 
değil içtihadın sağlıklı biçimde işlemesi¬ 
ne yardımcı bir ilke olarak görülmelidir. 
Zira ictihad ya karşılaşılan fıkhî meseleyi 
doğrudan düzenleyen, fakat farklı biçim¬ 
lerde anlaşılmaya elverişli olan bir nassın 
bulunması veya bu meseleyi doğrudan 
düzenleyen nassın bulunmaması halinde 
söz konusu olan ve işlev üstlenen bir faa¬ 
liyettir (bk. İCTİHAD). Her iki durumda da 
ortaya konacak ictihadî görüşlerin aynı 
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noktada buluşması pek muhtemel değil¬ 
dir. Geriye, nassın farklı anlaşılmaya el¬ 
verişli olup olmadığını ve nassın mesele¬ 
yi doğrudan düzenleyip düzenlemediğini 
belirlemek kalır ki bunu da içtihadın üst¬ 
lenmesi beklenirse kısır döngü içine giril¬ 
mesi veya kesinlik taşıyan hiçbir dinî hük¬ 
mün bulunmadığının kabulü kaçınılmaz 
hale gelir. İşte icmâ bu noktada devreye 
girmekte, Hz. Peygamberin vefatından 
itibaren hiçbir din bilgininin farklı kanaat 
belirtmediği hususlar artık ictihadî faali¬ 
yete ihtiyaç hissettirmeyen alanı oluş¬ 
turmaktadır. Şu halde icmâı “toplu icti¬ 
had” olarak nitelemek, ancak bir döne¬ 
min müctehidlerinin bir ictihadî görüşte 
kendiliklerinden birleşmesi şeklinde teo¬ 
rik planda mümkün olsa bile onun da se¬ 
nedi re’y, maslahat vb. olacağından bağ¬ 
layıcılığı naklî icmâa nisbetle daha alt se¬ 
viyede kalacak ve pratik bir sonuca sahip 
bulunmayacaktır. İcmâın şartları incele¬ 
nirken ortaya konan birçok görüş, icmâ- 
ın dayatma yoluyla sağlanan fikir birliği 
olması endişesini bertaraf etmeyi hedef¬ 
lerken bir taraftan da icmâın kendiliğin¬ 
den (spontane) bir fikir birliği olmasını zo¬ 
runlu kılmaktadır. 

3. Örf. Örfün tanımı ve teorisi göz 
önünde bulundurulduğunda icmâ ile örf 
arasında bazı benzerlikler tesbit edilebil¬ 
diği gibi aralarında önemli farklar bulun¬ 
duğu da görülür. İcmâ, bir makamın ya¬ 
zılı şekilde açıklanmış iradesine dayan¬ 
maması ve kesin bir “olması gereken'1 
(apodiktik) göstermesi bakımından örf ve 
âdet hukuku kurallarına benzerlik gös¬ 
terse de kesin olmayan bir olması gereke¬ 
ni (problematik) gösteren diğer örf norm¬ 
larından ayrılır. Öte yandan spontane bir 
biçimde oluşmaları açısından örf kural¬ 
ları ile icmâ arasında benzerlik kurula¬ 
bilirse de icmâ bağlayıcılığını hatasızlık 
inancından alan bir fikir birliğidir; örf ise 
sosyal hayatın kolaylaştırılmasını, toplum 
düzeninin korunmasını hedefleyen, top¬ 
lumun geniş kesiminde kabul gören ve 
uyulması yönünde genel bir inanç bulu¬ 
nan sosyal davranış kurallarıdır (Aral, s. 
84 vd ; bk. ÂDET; ÖRF). Bütün bunların 
ötesinde icmâda temel unsur icmâa ka- 
tılanların aynı noktada birleşmiş olmala¬ 
rı iken örfte gene! bir kabulün bulunması 
yeterli olmaktadır. Bununla birlikte özel¬ 
likle Hanefî âlimlerinin eserlerinde “örf-i 
âm” ile “sükûtî icmâ” kavramlarının iç içe- 
lik taşır bir biçimde kullanıldığı görülmek¬ 
tedir. Muhtemelen bu durumun etkisiy¬ 
le bazı düşünürler, icmâ ile örf ve mâşerî 
vicdan kavramlarını özdeşleştirme eğili¬ 
mi gösterirler. Halbuki örfte söz konusu 


olan genel kabul ve inancın oluşmasının 
geniş zamana muhtaç olduğu açıktır. Ha- 
nefîler’in sükûtî icmâ ile örf-i âm kavram¬ 
larını iç içe kullandıkları durumlar ince¬ 
lendiğinde ise bunlarda “Hz. Peygamber 
zamanından beri hiçbir itirazla karşılaş¬ 
mamış olma” kaydından güç alındığı gö¬ 
rülür; ancak bu yolla yapılan delillendir- 
melerin mubahlık hükmüne ulaşma ile 
sınırlı olduğu da dikkat çekmektedir. 

D) Değerlendirme. Kur’an’da ve Hz. 
Peygamberin hadislerinde icmâa kav¬ 
ram ve kurum olarak açık bir gönderme 
yapılmış olmamakla birlikte icmâın üze¬ 
rine temellendirildiği ilkelerin ve bu deli¬ 
le yüklenmek istenen işlevlerin bu iki as¬ 
lî kaynağın ruhuna uygun olduğu görül¬ 
mektedir. Bunu daha açık bir biçimde or¬ 
taya koyabilmek için icmâın pratik ve te¬ 
orik yönünü birbirinden ayırt etmek ge¬ 
rekir. Konuya pratik açıdan bakıldığında 
bütün İslâm âlimlerinin üzerinde icmâ 
bulunduğunu kabul ettikleri hükümlerin, 
son tahlilde Hz. Peygamber döneminden 
itibaren hiçbir müctehidin üzerinde farklı 
kanaat belirtmediği ve İslâm ümmetinin 
aynı biçimde uygulayageldiği, bir başka 
anlatımla İslâm dinini sembolize eden hü¬ 
kümler olduğu görülür. Bunların merke¬ 
zinde Şâfiî'nin “cümelü'l-ferâiz” diye an¬ 
dığı hükümler, kısaca İslâm'daki kesin 
emir ve yasaklar bulunmaktadır. Bu hü¬ 
kümler bakımından icmâ bizâtihî bir kay¬ 
nak niteliğinde olmayıp bunların kesin bir 
delile dayandığından emin olmamızı sağ¬ 
lamaktadır. İslâm âlimlerini farklı yorum¬ 
lara açık görünmeyen naslara dayalı hü¬ 
kümleri böyle bir kavramla koruma altına 
almaya yönelten bir sebep de İslâm mu¬ 
hitinde genel kabul gören ictihad hürri¬ 
yetinin zorlanmış yorumlara da kapı ara¬ 
layabilecek noktaya varması halinde, kut¬ 
sal metinleri tahrif etmelerinden ötürü 
Kur’an’da ağır biçimde eleştirilen bir kı¬ 
sım yahudilerin durumuna düşme teh¬ 
likesine karşı bir önlem alma düşüncesi 
olabilir. 

Teorik planda ise icmâ, Hz. Peygam¬ 
berden sonra herhangi bir dönemde kar¬ 
şılaşılabilecek şer’î bir meselenin hükmü 
üzerinde İslâm âlimlerinin fikir birliği et¬ 
melerinin kaynak değerine atıf niteliğin¬ 
dedir. Burada spontane olarak oluşacak 
bir fikir birliğinden söz edildiği, ayrıca iç¬ 
tihada açık bir meselede bu tür bir fikir 
birliğinin oluşmasının uzak bir ihtimal ol¬ 
duğu görülür. Nitekim Şâfiî de icmâı teo¬ 
rik yönünü göz ardı etmeyecek biçimde 
ele almakla beraber fiilen gerçekleşmiş 
icmâ iddialarını ancak pratik yönüyle tas- 
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vir edilen çerçeve iie sınırlı olarak kabul 
etmektedir. Ancak ediile-i şer'iyyeden bi¬ 
ri olarak icmâ ve onun temelindeki dü¬ 
şünce bir bütün olduğu için Şâfiî'den iti¬ 
baren fıkıh usulü müellifleri onu pratik 
ve teorik yönlerini karma bir biçimde ele 
almak durumunda kalmışlardır. Usulcü- 
lerin çoğunluğunun safında yer alarak 
kıyas ve kıyastan başka yollarla yapılan 
ictihad üzerinde icmâ edilebileceğini sa¬ 
vunan ve onun “kati veya zannî herhan¬ 
gi bir şer‘î hüküm üzerinde fikir birliği 
etme” anlamını koruyan Gazzâlî’nin, ço¬ 
ğunlukla icmâın senedinin mütevâtir nas- 
lar ve bütün akıl sahiplerini aynı noktada 
zaruri olarak birleştiren durumlar oldu¬ 
ğunu belirtmesi de konunun tabiatın¬ 
daki bu realiteye işaret için olmalıdır (el- 
Müstaşfâ, 1, 186-187, 196-197, 202). 

Usul eserlerinde icmâın oluşumu için 
çok sıkı şartlar ileri sürülmesi ve aşırı de¬ 
recede teorik sayılabilecek incelemelere 
yer verilmesi eleştirilmiş, bu görünüm, 
daha çok söz konusu eserlerin ictihad 
müessesesinin faal olmadığı dönemlerin 
ürünü olmasıyla izah edilmeye çalışılmış¬ 
tır. Bu eleştiri ve izahlardaki haklılık bir 
yana usulcüler tarafından icmâ üzerinde 
geniş biçimde durulup ayrıntılı şartlar ile¬ 
ri sürülmesini, bağlayıcı bir kaynak ara¬ 
yışından ziyade bağlayıcılık iddiasının ko¬ 
lay olamayacağını ve ictihad hürriyetine 
ancak bütün İslâm âlimlerinin aynı nok¬ 
tada buluşmuş olduklarının sübûtundan 
sonra sınır getirilebileceğini vurgulayan 
bir yaklaşım olarak da değerlendirmek 
mümkündür. Ayrıca bu yaklaşımın, icmâ- 
ın hiyerarşik bir yapıya sahip olmadığına 
ve güç sahiplerinin suistimallerine kapalı 
olduğuna zımnî bir uyarı içerdiği de söy¬ 
lenebilir. Bütün bunlara rağmen ictihadî 
bir konuda böyle bir fikir birliğinin mey¬ 
dana gelmesi ihtimali ister güçlü ister 
zayıf görülsün, oluştuğundan emin olun¬ 
ması halinde -en azından teorik düzeyde- 
bu icmâın bağlayıcılığını kabul etmek, ic¬ 
mâ teorisinin üzerine bina edildiği esas¬ 
lar bakımından iç tutarlılığın gereği ola¬ 
rak görülmüştür. 

İcmâın oluşumunda İslâm muhitinde¬ 
ki bütün mezheplerin ve inanç fırkaları¬ 
nın hesaba katılıp katılmayacağı önemli 
bir sorundur. Buna olumlu cevap verilme¬ 
si halinde Ehl-i sünnet dışında kalan bazı 
mezheplerin ve inanç fırkalarının farklı 
ve uç yorumları sebebiyle bu asgari müş¬ 
terekler koleksiyonunun dağılıp yok ol¬ 
ması ihtimali, olumsuz cevap verilmesi 
durumunda ise icmâın “ümmet"i Ehl-i 
sünnet’le sınırlayan bir anlayış üzerine 


bina edilmiş bir teori olduğu ve müslü- 
manlar arasında bir kesimin diğer kesim 
hakkında yargıda bulunup ayrıcalık iddia 
etmesine yarayan bir enstrüman görevi 
üstlendiği iddiası gündeme gelebilecek¬ 
tir. Gerçi gerek Sünnî gerekse Şiîler’in na¬ 
zari yaklaşımlarında icmâı belirli bir mez¬ 
heple sınırlandırmaması ve icmâın bütün 
İslâm ümmetini kuşatıcı olması esastır. 
Fakat pratikte bütün dönemler için böy¬ 
le bir paralellikten söz edilmesi mümkün 
değildir. Sahâbe icmâımn doktrinde ayrı 
bir ağırlığa sahip olması da Ehl-i sünnet 
denen kesimin henüz mevcut olmadığı 
ve ümmetin bir bütün olduğu bir dönem¬ 
deki fikir birliğini temsil etmesinden kay¬ 
naklanır. Böyle olunca Ehl-i sünnet'in it¬ 
tifakla kabul edegeldiği temel hükümler 
bağlayıcılık gücünü çoğunluğun tahak¬ 
kümünden değil, Resûlullah'ın vefatın¬ 
dan itibaren en azından İslâm muhitinde 
fırkaların oluşumuna kadar geçen dö¬ 
nemde üzerinde farklı görüş beyan edil¬ 
meksizin o şekilde anlaşılıp uygulanmış 
olmasından yani bütün ümmete mal ol- 
muşluğundan almaktadır. 

İcmâ ile ilgili tartışmalarda icmâın 
mahiyetinin iyi belirlenmemiş olmasının 
yanıltıcı sonuçlara götüren önemli bir 
âmil olduğu da dikkat çekmektedir. Edil- 
le-i şer'iyyeden biri olarak icmâın kaynak 
olarak nitelenmesi onun mahiyetini teş¬ 
his etmeyi zorlaştırmaktadır. Şer'î delil¬ 
lerin mahiyetleri itibariyle kaynak olabi¬ 
leceği gibi bir metot veya prensip de ola¬ 
bileceği gözden kaçırılmamalıdır. Buna 
göre icmâ kavramı, teorik esaslarına uy¬ 
gun olarak gerçekleştiği kabul edilen 
(somut) icmâların hepsini birden ifade 
etmek üzere kullanıldığında bunu kay¬ 
nak olarak nitelemek mümkündür; fakat 
bu da İslâm’ın iki ana kaynağına yeni bir 
kaynak eklenmiş olması anlamında olma¬ 
yıp bu kaynaklardan çıkan sonuçların ke¬ 
sinlik veya bağlayıcılığı açısından özel bir 
tasnifine işaret eder. Fıkıh usulünde ele 
alınan anlamıyla icmâ kavramı ise belirli 
şartlara uygun olarak yapılan bu tasnifin 
içinde yer alan hükümlerin kesinlik veya 
bağlayıcılığını kabul etme ilkesini ifade 
eder, yani bu anlamıyla icmâ bir prensip 
niteliği taşır. Çağımızdaki birçok araştır¬ 
macının icmâ teorisini incelerken onu 
prensip olarak nitelemesi bu inceliği yan¬ 
sıtma açısından isabetli görünmektedir. 

Günümüz icmâ araştırmalarında icmâ- 
ın aktüel değerine ilişkin tartışmalar ağır¬ 
lıklı bir yere sahiptir. Bu arada usul eser¬ 
lerindeki ağır şartların gözden geçirilerek 
günümüzün iletişim ve koordinasyon ko¬ 


laylıklarından da istifadeyle icmâa canlı¬ 
lık kazandırılması, icmâın ideal bir hedef 
ve çözüm üretim platformu olduğu, müs- 
lümanların karşılaştığı meseleleri çözme¬ 
de ve parçalanmış durumdaki İslâm dün¬ 
yasını birleştirmede önemli bir rol üstle¬ 
neceği, hatta İslâm dünyasının Batı dün¬ 
yasına adaptasyonunu sağlayabilecek bir 
araç olarak değerlendirilebilecek bir dina¬ 
mizme sahip olduğu gibi bir kısmı abartılı 
bir dizi beklenti ve iddia gündeme gel¬ 
mektedir. Esasen bu düşünce, icmâın bir 
toplu ictihad ve içtihadın zaman zaman 
ortaya çıkabilecek zorunlu sonuçlarından 
biri olarak görülmesinden kaynaklanmak¬ 
tadır. 

Usul eserlerinde yer alan şartlara ta¬ 
mamıyla uyan bir icmâın oluşmasının 
imkânsız olduğunu belirten çağımız ilim 
adamlarının bu görüşüne katılmamak 
mümkün değildir. Esasen Hanefî usulcü- 
lerinin “ruhsat” adını verdikleri yolla ic- 
mâm (sükûtî icmâ) müdafaasıyla ilgili ge¬ 
rekçeler dikkatle incelenirse burada, her¬ 
kesin üzerinde birleşebileceği tarzda bir 
icmâın gerçekleşmesinin artık mümkün 
görülmediği anlaşılır. Ancak teknik anla¬ 
mıyla icmâı müslümanların çok ihtiyaç 
duydukları ve İslâm hukukunun işlerliği 
için geliştirilmesi gereken bir kurum ola¬ 
rak görmek, ne kadar çok icmâ yapılabi¬ 
lirse müslümanların birliğini ve İslâm hu¬ 
kukunun sağlıklı biçimde işlemesini sağ¬ 
lama açısından o kadar mesafe katedile- 
bilir gibi bir anlayışa götürür; bu ise icmâ- 
ın mahiyeti ve üstlendiği misyonla bağ¬ 
daşmaz. Zira icmâ, gerçekleştiği takdir¬ 
de İslâmî perspektiften yanlışlık ihtima¬ 
linin ortadan kalktığı veya farklı bir içtiha¬ 
dın bulunmadığı durumları ifade etmek¬ 
te ve uyulma zorunluluğunu da bu özel¬ 
liğinden almaktadır. Bir başka anlatımla, 
icmâ görüş ayrılıklarını azaltma yöntemi 
olarak değil pratik sonucu itibariyle, İs¬ 
lâm’ı temsil eden temel hükümlerle ilgili 
naslar üzerinde zorlanmış yorumlara baş¬ 
vurma kapısını kapatıp gereksiz vakit kay¬ 
bını ve bunları dinin değişmez temel hü¬ 
kümleri olarak, hatta iman esaslarının 
uzantısı gibi telakki eden müslümanların 
zihinlerinin örselenmesini önleyen, böyle- 
ce tarihin hangi döneminde ve hangi coğ¬ 
rafî ve sosyal şartlar altında olursa olsun 
müslümanların birliğini temsil eden or¬ 
tak hükümlerin korunmasını sağlayan 
bir ilke olarak düşünülmelidir. Bu açıdan 
bakıldığında pratik anlamıyla icmâın be¬ 
lirli sayıda hükümlerle sınırlı olmasının 
küçümsenecek bir sonuç olmadığı daha 
iyi görülür. 
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Pratik sonuç itibariyle icmâ, bir ictihad 
türü değil içtihadın sağlıklı biçimde işle¬ 
mesine yardımcı bir ilke olarak görülmeli, 
çözüm üretme müessesesinin icmâ değil 
ictihad olduğu göz ardı edilmemelidir. İc¬ 
mâ toplu ictihad olarak nitelenip ona bir 
ictihad türü olarak bakıldığında dahi ic- 
mâın çözüm üretmesinden değil ayıkla¬ 
masından söz edilebilir. Esasen icmâa 
canlılık kazandırmaya çalışan yazarları 
böyle bir arayışa yönelten gerçek âmil de 
yeni çözüm arayışı olmayıp çözüm çoklu¬ 
ğundan kaynaklanan sorunlardır. Ancak 
bu sorunların çözümü için icmâın teme¬ 
lindeki düşünceden yararlanılabilirse de 
icmâ kavramı üzerinde ısrar edilmesi isa¬ 
betli olmaz. Şöyle ki: İctihad faaliyeti ve 
bu faaliyet sonucu ulaşılan farklı netice¬ 
ler Hz. Peygamber döneminden itibaren 
İslâm muhitinde saygıyla karşılanagel- 
miş, bir içtihadın diğerine üstünlüğün¬ 
den söz edilmemiştir. Nitekim usul âlim¬ 
lerinin çoğunluğunca bir meselenin hük¬ 
mü üzerinde icmâın oluşmuş sayılması 
için ittifakın şart koşulması ve bir müc- 
tehidin dahi o meselede farklı düşünme¬ 
si halinde bunun icmâın teşekkülünü ön¬ 
leyeceğinin ileri sürülmesi, esasen icmâ- 
ın özündeki hatasızlık özelliğinin varlığın¬ 
dan emin olmayı hedeflemekle beraber 
bu tutumun gerekçeleri açıklanırken ka¬ 
hir ekseriyetin görüşüne aykırı da olsa tek 
bir müctehidin kanaatinin teorik planda 
aynı değere sahip olduğu hususuna da 
dikkat çekilir. Bu da göstermektedir ki 
İslâm düşüncesinde içtihadın çoğunluk 
görüşü haline gelse bile bağlayıcılığı için 
bir felsefî temel bulunmamaktadır. Fark¬ 
lı ictihadlardan biri üzerinde toplanma, 
mezhepleşme ve bir içtihadın bağlayıcı 
sayılması gibi ileri dönemlerdeki geliş¬ 
meler ise teorik değil yargı alanında hu¬ 
kuk birliğini ve güvenliğini sağlama, fer¬ 
dî dinî hayatı kolaylaştırma ve kendi için¬ 
de tutarlı kılma gibi pratik gerekçelere 
dayanır. Böyle olunca daha çok modern 
hayatın ortaya çıkardığı yeni sorunlar 
karşısında ortak bir dinî değerlendirme 
arayışı ve İslâm âlimlerince ortaya konan 
farklı görüşler karşısında dindar müslü- 
manların bocalamakta olduğu yakınma¬ 
sı haklı görünmekle birlikte bu konuda 
icmâın değil içtihadın işlerliği üzerinde 
yoğunlaşmak gerekir. Bunun için de ilim 
adamlarının gündemdeki meseleleri et¬ 
raflıca müzakere etmelerine imkân vere¬ 
cek ortamların oluşturulması ve çoğun¬ 
luk görüşünün belirgin hale gelmesi, bu 
amaçla İslâm dünyasında genel güvene 
mazhar olabilecek müesseselerin kurulup 
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işlerlik kazandırılması günümüzde daha 
da önemli hale gelmiştir. Zaten usul âlim¬ 
leri de genellikle büyük çoğunluğun görü¬ 
şüne pratikte ayrı bir değer verilmesin¬ 
den yana olmuş, sadece tam ittifak bu¬ 
lunmayan durumların icmâ olarak isim- 
lendirilmesine karşı çıkmıştır. Anılan 
özelliklere sahip kurumlar oluşturulması 
yönündeki çağrıların semeresi olarak or¬ 
taya çıkan Mecmau'l-fıkhi’l-İslâmî gibi 
kurumlar bu alanda önemli bir işlev üst¬ 
lenmiş olsalar da bunların faaliyet tarzı ve 
çalışmalarının sağladığı sonuçlar, bu alan¬ 
daki çabaların icmâ adını alabilecek çö¬ 
zümlere ulaşmayı sağlayamayacağının da 
açık bir kanıtı sayılabilir. 

Günümüzde icmâa işlerlik kazandırıl¬ 
ması gerektiğini savunan yazarların ic¬ 
mâ ile şûra ve demokrasi gibi kavramlar 
arasında zorlanmış bir bağ kurmaya ça¬ 
lışarak fetva beklenen konuların yanı sıra 
ülke yönetimine ilişkin önemli kararların 
alınmasında, pozitif hukuk düzenleme¬ 
lerinde ve yargı alanında da icmâdan ya¬ 
rarlanılabileceği yönündeki düşünceleri¬ 
ni de teknik anlamda bir icmâ arayışı ola¬ 
rak değil gündemdeki meselenin alanın 
uzmanlarınca en geniş biçimde incelen¬ 
mesi ve olabildiğince çoğunluk görüşü¬ 
nün yansıtılması, geniş kitlelerin katılı¬ 
mıyla toplumsal iradenin ortaya çıkarıl¬ 
ması ve toplumsal bir uzlaşının sağlan¬ 
ması talepleri olarak görmek gerekir. 

Bütün fıkhî delillerde Kur'an’ın “aslü’l- 
usûl” oluşu, fıkhî sonuca ulaşmada ken¬ 
disine dayanılan her kaynak, metot veya 
prensibin (şer'î delil) Kur’an’dan temel- 
lendirilmesi yani Kur’an’da bunlara doğ¬ 
rudan veya dolaylı bir göndermenin yer 
alması anlamına gelir. İslâm fıkhında nas 
kapsamında mütalaa edilen sünnet bir 
yana bırakılacak olursa icmâ dışındaki 
edille-i şer’iyyenin Kur’an’dan temellen- 
dirilmesi için ortaya konan çabaların or¬ 
tak noktasının o delile dayanmanın meş¬ 
ruiyetini ispatla sınırlı olduğu görülür. Bir 
başka anlatımla mahiyeti itibariyle ister 
kaynak ister metot isterse prensip nite¬ 
liğinde olsun örf, kıyas, sedd-i zerâi’ ve is- 
tihsan gibi delillerin savunması yapılırken 
bunlara dayanmanın nasların doğrudan 
veya dolaylı onayını taşıdığı açıklanmaya 
çalışılır. Ancak böyle bir tesbit farklı ba¬ 
kış açılarına göre değişebileceğinden her¬ 
kes için geçerli bir bağlayıcılıktan söz edi¬ 
lemez. İcmâın savunulmasında ise böyle 
bir açıklamayla yetinilmez; çünkü icmâın 
varlığını ayakta tutabilecek yegâne özel¬ 
lik onun herkes için bağlayıcı sayılması¬ 
dır. Bağlayıcı sayılmayan bir icmâ ictihad 


niteliğinin dışına taşmamış olur ve ayrı 
bir isimle anılmasının, hele bir teoriye sa¬ 
hip olmasının bir anlamı kalmaz. Şu hal¬ 
de icmâı verimli hale getirmeye yönelik 
olarak önerilen prosedürlerin bir mesele 
üzerinde tam ittifakı sağlayamadığı sü¬ 
rece icmâ olarak adlandırılmaması ge¬ 
rektiğine dikkat edilmelidir. 

İcmâın teorik açıdan incelenmesine fı¬ 
kıh usulü eserlerinde geniş bir yer ayrıl¬ 
dığı gibi günümüz İslâm araştırmaların¬ 
da da bu konuya dair birçok makale ve 
monografi yayımlanmıştır (bunların bir 
kısmı için bk. bibi.). Öte yandan, fakihler 
arasındaki görüş ayrılıkları, fıkıh mezhep¬ 
lerinin teşekkül döneminden itibaren bir¬ 
çok âlimin özel ilgi gösterdiği bir konu ol¬ 
muş, bu husustaki tesbitleri içeren eser¬ 
ler kaleme alınırken âlimlerin üzerinde 
birleştiği hükümlerin belirlenmesi de 
gündeme gelmiştir. Üzerinde icmâ mey¬ 
dana gelmiş hükümleri bir araya getir¬ 
me çalışmalarının günümüze ulaşan ör¬ 
neklerinden ilki İbnü’l-Münzir en-Nîsâbû- 
rî’ye (ö. 309/921) aittir. İbnü’n-Nedîm (el- 
Fihrist, s. 264), Şâfiî’nin eserleri arasında 
bir Kitâbü'l-İcmâ c öan söz etmekle bera¬ 
ber gerçekte bunun daha çok fıkıh usulü 
konularını içeren Cimâ^u'l-Hlm adlı ki¬ 
tap olması kuvvetle muhtemeldir (İbnü l- 
Münziren-Nîsâbûrî, neşredenin girişi, s. 
17; Kitâbü’l-lcmâ c adını taşıyan ve günü¬ 
müze ulaşmayan diğer eserler için bk. İb¬ 
nü’n-Nedîm, s. 1 6 1,208, 217,221,267, 272, 
292). İbnü’l-Münzir birkaç defa tahkikli 
olarak neşredilen (bk. bibi.) el-İcmû c adlı 
kitabında bir veya iki fakihin farklı gö¬ 
rüşte olduğu durumları da icmâ kapsa¬ 
mında mütalaa ederek ibadetler ve mu- 
âmelât ile ilgili 765 meselede İslâm âlim¬ 
lerinin tamamının veya büyük çoğunluğu¬ 
nun fikir birliği ettiği hükümleri bir ara¬ 
ya getirmiş, burada zikrettiği meselelere 
el-Evsat fi's-sünen ve'l-icmâ c ve'l-ih- 
tilâf (I-V, Riyad 1414/1993) adlı bir diğer 
eserinde de yer vermiştir (I, 36). İcmâları 
derleyen diğer bir klasik eser, İbn Hazm’a 
ait olup ibadetler ve muâmelâtın yanı sıra 
akaidle ilgili icmâ edilmiş meseleleri de 
ihtiva etmektedir. İbn Hazm, Merâti- 
bü’l-icmâ ' adlı bu eserinde sadece “el- 
icmâu’t-tâm” diye nitelendirdiği ve hak¬ 
kında hiçbir ihtilâf bulunmayan mesele¬ 
lerin hükümlerine yer verdiğini ifade et¬ 
mekteyse de başka âlimlerin yanı sıra İbn 
Teymiyye Nakdü Merâtibi'l-icmâ c adı¬ 
nı taşıyan risâlesinde bu iddianın gerçeği 
yansıtmadığını, hakkında farklı görüş bu¬ 
lunan durumların da icmâ olarak takdim 
edildiğini ifade eder. Öte yandan İslâm 
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âlimlerinin büyük çoğunluğunun hükmü 
üzerinde fikir birliği ettiği meselelerde 
farklı görüş ileri süren bir veya iki âlim 
olmuşsa bazı müellifler bunları derleme 
işine özel önem atfetmiş ve Nevâdirü'l- 
fukahtf gibi adlarla özel eserler kaleme 
almışlardır. Muhammed b. Haşan et-Te- 
mîmî’nin bu adı taşıyan eseri böyledir. 
Günümüz araştırmacılarından Sa'dî Ebû 
Ceyb Mevsû^atü'l-icmâ ‘ ii'l-fıkhi'l-İslâ- 
mîadlı eserinde (1-1II, Dımaşk 1418/1997} 
fıkıh ve hadis alanının bazı temel bilgi 
kaynaklarını esas alarak üzerinde icmâ 
edilen hükümleri kavram ve konu alfabe¬ 
tiğine göre bir araya getirmeye çalışmış; 
“müslümanların icmâ ettikleri”, “sahâ- 
benin icmâ ettikleri”, “âlimlerin icmâ et¬ 
tikleri” gibi başlıklar altında sayısal dağı¬ 
lımını da vererek 9588 meselede icmâ 
tesbit ettiğini belirtmiştir. Ancak yazarın, 
bu sayılarla ilgili dipnotta eserin üçün¬ 
cü baskısında öncekilere ilâveten toplam 
4828 meselede daha icmâ tesbit ettiğini 
yazması, ayrıca icmâ ile ilgili nitelendir¬ 
melerin kaynaklara ve ekollere göre de¬ 
ğişiklik gösterdiğine ve birçok yerde sı¬ 
nırlı sayıdaki âlimin ittifakının icmâ 
olarak adlandırıldığına dikkat çekmesi 
(1, 41-42), icmâ iddialarının ihtiyatla kar¬ 
şılanması gerektiği konusunda Şâfiî, Ah- 
med b. Hanbel ile sonraki birçok âlimin 
dile getirdiği ikazı haklı kılmaktadır. 
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' İCMAL DEFTERİ 

Osmanlı bürokrasisinde 
bir bölgenin tahriri sonucu 
genellikle timarlann durumunu 
belirlemek için hazırlanan defter 
(bk. TAHRİR; TIMAR). 
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ICMALLU 


İCMALLU 

İcmal defterlerinde kayıtlı has, 
zeâmet ve timarlar için 
kullanılan tabir 
(bk. TİMAR; ZEÂMET). 

L 

İCTİHAD 

(ii^î>yı) 

Nassın lafız ve mânasından hareketle, 
nassın bulunmadığında da 
çeşitli istinbat metotları kullanılarak 
şer‘î hüküm hakkında zannî bilgiye 
ulaşma çabasının genel adı. 

Sözlükte “çaba göstermek, bütün gü¬ 
cünü kullanmak, ısrarlı olmak, zahmet 
çekmek" anlamındaki cehd kökünden tü¬ 
reyen ictihâd “bir konuda elden gelen ça¬ 
bayı sarfetmek, bir şeyi elde edebilmek 
için olanca gücü harcamak” demektir. Ay¬ 
nı kökten türeyen cihâd ve mücâhede ke¬ 
limeleri, mahiyetleri farklı da olsa “çaba 
sarfetmek" ortak anlamında ietihad kav¬ 
ramıyla örtüşür. Kur'an’da ietihad keli¬ 
mesi geçmeyip bazı âyetlerde “cehd" ve 
“cühd" anılan sözlük anlamında kullanılır 
(el-Mâide 5/53; el-En'âm 6/109; et-Tevbe 
9/79). Hadislerde bunun yanında ietihad, 
“kadı ve yöneticinin doğru hükme ulaş¬ 
mak için elinden gelen gayreti gösterme¬ 
si” mânasında kullanılmış (Buhârî, “! c ti- 
şâm”, 13, 21;Müslim, “Akzıye”, 15; Ebû 
Dâvûd, “Akzıye”, 1 fTirmizî, “Ahkâm”, 3) 
ve bu son kullanım, kelimenin fıkıh lite¬ 
ratüründe kazandığı terim anlamı için 
âdeta başlangıç teşkil etmiştir. Terim ola¬ 
rak içtihadın, ekol ve fakihlerin farklı ba¬ 
kış açılarını ve kavramın içeriğinde za¬ 
manla görülen genişlemeyi yansıtacak şe¬ 
kilde birçok tanımı yapılmış olup bunla¬ 
rın ortak noktasını, “fakihin herhangi bir 
şer’î hüküm hakkında zannî bilgiye ula¬ 
şabilmek için bütün gücünü harcaması" 
fikri teşkil eder. Tanımda “şerl hüküm” 
kaydı aklî, maddî ve örfî konularda yapı¬ 
lan akıl yürütmeleri, “zannî bilgi" kaydı 
da dinin kati hükümlerini bilmeyi dışarı¬ 
da tutmayı amaçlar. Şer’î hüküm, konuy¬ 
la ilgili bir nas bulunduğunda onun anla¬ 
şılması ve yorumlanması suretiyle, bulun¬ 
madığında ise çeşitli metotlar işletilerek 
elde edileceğinden tanımda şerl hükmün 
kaynağı ve elde edilme metodu genelde 
yer almaz. 

İslâm’da Kur’an ve Hz. Peygamber’in 
sünneti dinî hükümlerin aslî iki kaynağı 
ve belirleyicisi olmakla birlikte bunla¬ 
rın kabulü, anlaşılması ve yorumlanması 


1 akılla mümkündür. Bu sebeple nakil ve 
akıl birbirini dengeleyen bir işlev ve öne¬ 
me sahip olmuş, ietihad da nakil karşısın¬ 
da aklın bu işlevini temsil eden kavram¬ 
lar arasında merkezî bir yer işgal etmiş- 
j tir. Kıyas, re’y, istidlâl, istinbat, fıkıh gibi 
yakın içeriklere sahip kavramlarla birlik- 
H te ietihad, nasların lafız, mâna ve bilinç¬ 
li boşluklarında gizli şer’î-amelî ahkâmı 
ortaya çıkarmaya yönelik beşerî çabayı 
ifade eder. Bu çabayı gösteren kimseye 
müetehid, hakkında ietihad edilen konu¬ 
ya da müetehedün fîh denilir. 

1. İetihad Fikrinin Doğuşu ve Gelişimi. 
İçtihadın, fıkıh usulünün temel kavram¬ 
larından biri haline gelip konu etrafında 
zengin doktriner tartışmaların doğması 
mezheplerin teşekkül ettiği ileri dönem¬ 
lerdeki fıkhî gelişmelerin ürünüdür. An¬ 
cak ietihad, sınırlı sayı ve kapsamdaki 
nasların çeşitli yorumlara tâbi tutularak 
yeni ve farklı olaylara uygulanması, yani 
nas-olgu ilişkisinin kurulması yönündeki 
fikrî çabayı temsil ettiğinden böyle bir an¬ 
layış ve faaliyetin şer’î ahkâmın mükellef¬ 
lere bildiriminin ardından, yani vahiy ve 
sünnet süreciyle birlikte başlamış olma¬ 
sı tabiidir. 

a) Hz. Peygamber Dönemi. Resûl-i Ek¬ 
rem’in şer’î konularda ietihad edip et¬ 
mediği hususu usulcüleri fazlasıyla meş¬ 
gul etmiş bir konudur. Resûlullah’ın yar¬ 
gılama, devlet yönetimi, ordunun sevk ve 
idaresi gibi doğrudan peygamberliğin ala¬ 
nına girmeyen konularda, ayrıca meyve 
ağaçlarının aşılanması gibi dünya işlerin¬ 
de İlâhî bir bildirim almaksızın kendi ini¬ 
siyatifiyle, bilgi ve tecrübesiyle karar ver¬ 
mesinin câiz olduğu İslâm âlimlerince ge¬ 
nel kabul görmüştür. Asıl tartışma, şer’î 
hükmün tanım ve kapsamına da bağlı 
olarak onun şer’î hükümler konusunda 
ietihad edip etmediği noktasındadır. Ba¬ 
zıları, onun şerl hükümlere ilişkin açıkla¬ 
malarının tıpkı Kur’an gibi vahiy mahsu¬ 
lü olduğunu, bazıları da re’y ve ietihad- 
dan kaynaklanmasının mümkün bulun¬ 
duğunu ileri sürmüştür. Bu tartışma son¬ 
rakiler açısından Kur’an’ın yorumlanma¬ 
sında re’yin kullanılmasına kapı aralama¬ 
sı bakımından son derece önemlidir. De¬ 
ğişik boyutlarıyla re’y içtihadını câiz gö¬ 
renlere göre Hz. Peygamber, re’y yoluyla 
görüş açıklamak suretiyle bu konuda üm¬ 
metine örneklik etmiş ve nasları anlama¬ 
da beşer aklına yer verileceğini göster¬ 
miştir. Nasları yorumlamada re’yin kulla¬ 
nılmasını câiz görmeyenler açısından ise 
Resûl-i Ekrem’in bu açıklamalarının kay¬ 
nağının vahiy olması önem taşımaktadır. 
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Bu görüş sahipleri, “İnsanlar arasında Al¬ 
lah’ın sana gösterdiğiyle hüküm veresin 
diye sana kitabı hak ile indirdik" (en-Ni- 
sâ 4/105) âyetinden hareketle onun ieti¬ 
had yoluyla hiçbir şey söylemediğini ileri 
sürer, “O arzusuna göre konuşmaz: o bil¬ 
dirdikleri vahyedilenden başkası değildir" 
(en-Necm 53/ 3-4) âyetini de bunu teyit 
eden bir açıklama olarak alırlar. Bunlar 
genel olarak Bağdat Mu’tezilesi’nden 
Nazzâm, Dâvûd b. Ali ve İbn Hazm gibi 
zâhir ehli ve meseleyi mâsum imam for¬ 
mülüyle çözen Şîa’dır. İbn Hazm, kendile¬ 
rine vahiy gelmeyen konularda peygam¬ 
berlerin şeriat koymak amacıyla ietihad 
etmelerini câiz görmediği halde bir şeri¬ 
at ihdası sayılmayacağı gerekçesiyle Re- 
sûlullah’ın huzurunda sahâbenin içtiha¬ 
dını mümkün görür {el-İhkâm, V, 131 -132). 
Mu’tezile’den Ebû Ali el-Cübbâî ile oğlu 
Ebû Hâşim, sonrakiler için kıyası meşrû 
kabul etse de Hz. Peygamber’in hiçbir hu¬ 
susta kıyasa göre davranmadığı görüşün¬ 
dedir (Ebü’l-Hüseyin el-Basrî, II, 230-232, 
240). Bazı kaynaklarda bu görüş Eş’arî- 
ler’e ve Mu’tezile’nin çoğunluğuna da nis- 
bet edilmiştir (Bahrülulûm el-Leknevî, II, 
366; Hz. Peygamber’in içtihadı konusunda 
geniş bilgi için ayrıca bk. Nâdiye Şerif el- 
Ömeri, Ictihâdü’r-Resûl, s. 37-168). 

Eş’arîler’in bu görüşte olması esas iti¬ 
bariyle onların hüsün ve kubuh konusun¬ 
daki temel yaklaşımlarıyla tutarlı olsa bi¬ 
le Peygamber için mümkün görmedikleri 
içtihadı, diğerleri açısından zaruretle izah 
etmeye çalışmalarını ve ictihadla ulaşılan 
sonucu “Allah’ın hükmü” olarak ortaya 
koymalarını açıklamak zordur. Bu sebep¬ 
le Eş’arîliğe mensup sonraki muhakkik 
usulcülerin birçoğu, Resûl-i Ekrem açısın¬ 
dan re’y ve kıyası mümkün ve vâki gör¬ 
meye mecbur kalmışlardır. Nitekim Bâ- 
kıllânî ve Gazzâlî, Resûlullah’ın fiilen ieti¬ 
had edip etmediği hususunda kararsız 
kalmakla birlikte bunun Peygamber açı¬ 
sından aklen mümkün olduğu görüşünü 
tercih etmiş (Cüveynî, 111, 399-401; Gazzâ- 
iî, II, 356-357; Kelvezânî, 111, 412), Ebû İs- 
hak eş-Şîrâzî, Seyfeddin el-Âmidî. Cemâ- 
leddin İbnü’l-Hâcib gibi usulcüler ise Hz. 
Peygamber’in fiilen ietihad ettiğini de öne 
sürmüşlerdir ( et-Tebşıra, s. 521 ; el-İhkâm, 
IV, 172; Müntehe’l-uüşûl, s. 209). Mu’tezi- 
le’den Kâdî Abdülcebbâr, Resûl-i Ekrem'in 
hükümleri kıyas ve ietihad yoluyla açık¬ 
ladığı konusunda Eş’arîler’le hemfikirdir 
( el-Muğnî, XVII, 270). Hanefîler’in çoğun¬ 
luğu bunu mümkün görmekten öte Hz. 
Peygamber’in ictihadla memur olduğu 
görüşündedir. 
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Resûl-i Ekrem’in ictihad etmesini müm¬ 
kün gören çoğunluk, onun içtihadının di¬ 
ğer müctehidlerinkinden farklı olduğun¬ 
da birleşmekle birlikte Hz. Peygamber’in 
hangi alanlarda ictihad ettiği, içtihadının 
mahiyeti, vahiyle ve risâlet göreviyle ilgi¬ 
si gibi konularda ihtilâf etmiştir. İlk Ha¬ 
nefî usulcülerinden Cessâs, Resûlullah'ın 
sünnetinin bir kısmının vahiy, bir kısmı¬ 
nın ilham ve bir kısmının da nazar ve is- 
tidlâl kaynaklı olduğunu söylemiş (el-Fu- 
şûl fı’l-uşûl, III, 239-244), onun bu görüşü¬ 
nü sistemleştiren Serahsî, Hz. Peygam¬ 
ber’in şer’î hükümleri beyan ederken vah¬ 
ye dayandığını belirttikten sonra vahyi za¬ 
hir vahiy ve bâtın vahiy (ilham) diye ikiye 
ayırmış, Resûl-i Ekrem’in re’y ve ictihad 
yoluyla hüküm istinbatmda bulunmasını 
“şibh vahy” (vahiy benzeri) kavramıyla ifa¬ 
de ederek o yolla ulaşılan hükümleri de 
vahiy kapsamına dahil etmiştir. Ona göre 
Hz. Peygamber hata üzerinde bırakılma¬ 
yacağı için içtihadının isabetli olacağı ke¬ 
sindir ve ictihadla ulaştığı hüküm vahiy¬ 
le sabit olan hüküm gibi kesin hüccettir. 
Ümmetin ictihad ve re’y ile istinbat etti¬ 
ği hüküm ise hata ihtimali bulunduğun¬ 
dan vahiy menzilesinde değerlendirile¬ 
mez (el-Uşûl, II, 90-91,95-96). Resûlul- 
lah'ın kıyasa dayanan hükümlerini topla¬ 
yıp kitap haline getiren Nâsıhuddin !b- 
nü’l-Hanbelî de söz konusu kıyasların baş¬ 
lı başına birer nas olduğunu ve bunlara 
aykırı görüş ileri sürülemeyeceğini belir¬ 
tir (Akyisetü’n-nebî, s. 75-76). Ebü’i-Hü- 
seyin el-Basrî, “naslardan hareketle Al¬ 
lah’ın muradını istidlâl etmek” anlamın¬ 
daki içtihadın Hz. Peygamber için caiz ol¬ 
duğunu, Bahrülulûm el-Leknevî naslar¬ 
dan murad edilenin kendisi için açık ol¬ 
ması sebebiyle Resûlullah’ın içtihadının 
naslara ve naslarm anlaşılmasına ilişkin 
olmadığını, aynı şekilde kendisi açısından 
bir çelişki bulunmadığından çelişkiyi gi¬ 
dermek amacıyla ictihad etmesinin ge¬ 
rekmediğini, onun içtihadının sadece 
hükmü açıklanmayanı (meskûtanh) hük¬ 
mü açıklanana (mantuk) ilhak kabilinden 
olduğunu belirtmiştir (Fevâtihu’r-raha- 
mût, II, 366, 368). 

Hz. Peygamber’in sağlığında sahâbenin 
ictihad edip etmediği de usulcüler arasın¬ 
da tartışmalıdır. Bir kesim, Resûl-i Ek¬ 
rem’in sağlığında kendisine danışma im¬ 
kânı bulunduğu için ictihad yapılmasının 
câiz olmadığı görüşündedir. Çoğunluk, 
onun sağlığında sahâbenin içtihadını ak¬ 
len mümkün görmekle birlikte bu içtiha¬ 
dın fiilen gerçekleşip gerçekleşmediği hu¬ 


susunda farklı görüşler ileri sürülmüştür. 
Bâkıllânî, bunu ashabın Hz. Peygamber’in 
meclisinden uzakta bulunmasıyla kayıtla¬ 
maktan yana iken (Cüveynî, III, 398-399) 
Gazzâtî her iki durumda da câiz ve vâki ol¬ 
duğu görüşündedir ( el-Müstaşfâ, II, 354). 
Hanefîler’in de içlerinde bulunduğu usul- 
cüierin çoğunluğu ise Resûl-i Ekrem’in 
yanında sahâbenin ictihad etmesini 
mümkün görmekle birlikte bunu onun 
açıkça izin vermesi şartına bağlamıştır. 

b) Hz. Peygamber'den Sonra Re’y ve 
İctihad. Resûlullah'ın siyasî ve teşrîî fonk¬ 
siyonlarının sonrakiler açısından anlamı 
ve bu iki fonksiyonun kimler tarafından 
ne şekilde devam ettirilebileceği fakihler 
arasında ciddi tartışma konusu olmuş¬ 
tur. Resûl-i Ekrem’in vefatından sonra sa- 
hâbe, Hz. Peygamber hayatta iken belki 
de hiç düşünmediği bir otorite sorunuyla 
karşı karşıya geldi. Resûlullah’ın sağlığın¬ 
da vahiy süreci işlediği ve Hz. Peygamber 
kendisine gelen vahyi açıkladığı için böy¬ 
le bir sorun ortaya çıkmamıştı. Onun ölü¬ 
münün hemen ardından karşılaşılan imâ- 
met sorunu, yani ümmeti kimin sevk ve 
idare edeceği meselesiyle Hz. Peygam¬ 
ber’in defni ve mirası gibi hususlar bir çö¬ 
züme bağlanmışsa da yasamanın veya ya¬ 
sayı yorumlamanın kimin tarafından ve 
ne şekilde yapılacağı (hukukî otorite) so¬ 
runu, mahiyeti itibariyle daha köklü ve 
sürekli bir tartışmanın eksenini oluştu¬ 
racaktı. Sahâbenin Kur’an’ın otoritesin¬ 
den kuşkusu yoktu, ancak onu Resûl-i Ek¬ 
rem’in açıkladığı gibi kendilerinin de açık¬ 
lama yetkisine sahip olup olmadıkların¬ 
dan emin değillerdi. Sonuçta Kur’an’ın 
salt varlığının mevcut sorunları çözmeye 
yetmediği, Hz. Peygamber'in açıklamala¬ 
rının desteğine ihtiyaç bulunduğu anla¬ 
şılmakla birlikte çok geçmeden bu des¬ 
teğin de yetersiz kaldığı görüldü. Çünkü 
gerek Kur’an gerekse Sünnet söylenmiş 
sınırlı açıklamalardan ibaretti ve anlam 
potansiyeli güçlü olsa bile tamamlanma¬ 
sı yönüyle pasif ve sınırlı idi. Şu halde 
Kur’an ve Sünnet’i, aktif ve dinamik hale 
getirmek üzere Resûlullah’ın Kur’an kar¬ 
şısındaki işlevine benzer bir işlevi binle¬ 
rinin üstlenmesine ihtiyaç vardı. Bu ihti¬ 
yaç, Muâz hadisi diye bilinen meşhur di¬ 
yalogda ifadesini bulan “re’y içtihadı" kav¬ 
ramını gündeme getirdi. Ashabın Pey¬ 
gamberden sonra beyan işlevini üstlen¬ 
mesinin temellendirilmesinde kullanılan 
bu diyalogun sonunda Muâz b. Cebel, Ki¬ 
tap ve Sünnette hükmünü açıkça bula¬ 
madığı konularda re’yini devreye sokaca¬ 


ğını söylemekte ve Resûl-i Ekrem bunu 
onaylamaktadır (Ebu Dâvûd, “Akzıye”, 
11; Tirmizi, “Ahkâm”, 3; ayrıca bk. Abdul¬ 
lah b. Yûsuf ez-Zeylaî, 1,23). Böylece icti¬ 
had, hükmü doğrudan belirlenmeyen ha¬ 
diselerin hükümlerini bilmenin yolu ola¬ 
rak kabul edilmiş oluyordu. 

Sahâbe arasında re'y içtihadı yapacak 
kimseler kuşkusuz mevcuttu. Fakat sa¬ 
hâbe, mâsum peygamberden farklı ola¬ 
rak kendilerinin yanılabileceğim ve yapa¬ 
cakları yanlışın vahiyle düzeltilme imkânı¬ 
nın bulunmadığını biliyordu. Resûl-i Ek¬ 
rem'in sağlığında onların bu yönde mün¬ 
ferit denemeleri olmakla birlikte teorik 
planda bile olsa bunların Hz. Peygamber 
tarafından düzeltilme imkânı ve ihtimali 
bulunduğu için bu sıkıntı yaşanmamıştı. 
“İctihad edip isabet eden iki ecir, hata 
eden bir ecir alır” meâlindeki hadisler 
(Buhârî, “İtişâm”, 13, 21; Müslim, “Akzı- 
ye”, 15) terim anlamıyla ictihaddan söz 
etmese bile yanılma riskiyle birlikte re’y 
içtihadının devam ettirilmesi fikrine, İs¬ 
lâm ümmetinin yanlış üzerinde bileşme¬ 
yeceğini belirten hadisler de (İbn Mâce, 
“Fiten”, 8; ayrıca bk. Aclûnî, II, 350-351) 
Resûlullah’ın yanılmazlığının onun ölü¬ 
münden sonra ümmetin bütününe ak¬ 
tarılmakla devam ettirilebileceği fikrine 
temel oluşturmuştur. Âlimleri peygam¬ 
berlerin vârisleri olarak nitelendiren ha¬ 
disin de (a.g.e., II, 64-65) desteğiyle Re- 
sûl-i Ekrem’in bir anlamda teşri* fonksi¬ 
yonunun bazı kayıtlarla da olsa devam et¬ 
tirilebileceği ortaya konulmuş oldu. Re’y 
içtihadı kavramıyla ifade edilen bu anla¬ 
yışla birlikte teşri" sürecine akıl da katıl¬ 
mış oluyordu. “Şahsî akıl yürütme” anla¬ 
mında re’y içtihadının devreye girmesiy¬ 
le birlikte fıkhın rasyonel prensiplerinin 
oluşmaya başladığı ve fıkıhta sistemleş¬ 
tirme dönemine geçildiği söylenebilir. 

Ashap döneminden itibaren ortaya çı¬ 
kan re’y ve ictihad tartışmaları, mevcut 
vahyin potansiyel yeterliliğinin ne anlama 
geldiğinin tesbiti meselesiyle yakından 
ilişkili olduğu gibi Hz. Peygamber’in son 
peygamber ve ölümlü oluşunun özellik¬ 
le siyasî ve hukukî alanlarda doğuracağı 
boşluğu giderme düşüncesiyle de bağlan¬ 
tılı görünmektedir. Başta Hulefâ-yı Râşi- 
dîn olmak üzere ashabın ictihad faaliyeti 
ülke coğrafyasının giderek genişlemesi, 
yeni ve farklı problemlerin ortaya çıkışı, 
yabancı kültürlerin etkileri gibi sebeplere 
de bağlı olarak tâbiîn ve tebeu’t-tâbiîn 
dönemlerinde gelişerek devam etti; özel¬ 
likle ehl-i re'yin bu gelişime belirgin kat- 
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kışı oldu. Kelâmî tartışmaların yanı sıra 
Hicaz ve İrak fıkhının ekolleşip daha sis¬ 
tematik hale gelmesi, ardından İmam Şâ- 
fıî’nin sünnet ve kıyasa vurgu yaparak ge¬ 
liştirdiği fıkıh metodolojisi, ictihad düşün¬ 
ce ve faaliyetinin fıkhın genel teorisi için¬ 
de merkezî bir yer edinmesinin önemli 
merhaleleri olarak göze çarpar. 

Sünnî ekollerin kurucuları olan Ebû Ha- 
nîfe. Mâlik ve Şafiî, sahâbenin Kitap ve 
Sünnette bulamadığı hususlarda re’ye 
başvurduğunu kabul etmişler ve sistem¬ 
lerinde re'ye yer vermede, sahâbe ve ta¬ 
biînde görülen farklılaşmayı yansıtacak 
biçimde bir yelpaze oluşturmuşlardır. O 
dönem müctehidlerinin re'y ve kıyas ko¬ 
nusundaki genel tavrı, re’ye başvurma 
hususunda kendi zamanlarında pek sıkın¬ 
tı yaşanmadığı izlenimini vermektedir. 
Başta ehl-i re’yi ve devamında Ebû Hanî- 
fe’yi dönemlerinde eleştirenler, onların 
re’yciliğinden ziyade hadise muhalefet¬ 
lerine karşı çıkmaktaydılar. Cessâs da ilk 
üç nesil arasında kıyas ve içtihadın câiz- 
liği konusunda bir tartışma bulunmadığı 
tesbitinde bulunur (el-Fuşûl fi’l-uşûl, IV, 
23). Joseph Schacht'ın re’y içtihadını ilk 
tenkit eden kişinin Şafiî olduğu yönünde¬ 
ki tesbiti, re’ye çekidüzen verme ve onu 
objektif esaslara bağlama şeklinde anla¬ 
şıldığında yanlış sayılmaz. Esasında Şa¬ 
fiî’nin bütün ictihad faaliyetini kıyastan 
ibaret görmesinin gerisinde serbest akıl 
yürütme faaliyetini sınırlama düşüncesi 
bulunmaktaydı. Oluşum döneminde Sün¬ 
nî fıkıh mezhepleri arasında re’y ve içti¬ 
hadın hangi metodolojik esaslar dahilin¬ 
de işletileceği konusunda bazı ihtilâflar 
ve karşılıklı güvensizlikler görülse de son¬ 
raki dönemlerde aralarında büyük bir ya¬ 
kınlaşmanın olduğu ve ekollerin ictihad 
teorisinin de başlangıçtaki tartışmaları 
yansıtmaktan öte gitmeyen bir doktriner 
çeşitlilik taşıdığı söylenebilir. 

Sünnî kesimdeki ictihad yanlısı bu ge¬ 
lişmeye karşılık Şîa’da özellikle ilk dönem¬ 
lerde dinde re’y ve içtihada başvurmanın 
kabul edilmeyişi salt akîdevî bir temel¬ 
den ziyade tepkisel bir tavrın ürünüdür. 
Hz. Peygamber’in hem siyasal hem teşrîî 
otoritesinin “mâsum imam” anlayışıyla 
devam ettirildiği ve nas dönemi on iki 
imama kadar uzanmakta olduğu için 
Şîa’da içtihadın benimsenmesi hayli va¬ 
kit almıştır. Şîa fıkhının ortaya çıkmaya 
başladığı gaybet-i suğra sonrası dönem¬ 
de Ahbârîler’in ictihad karşıtı tutumları, 
IV. (X.) yüzyılın ikinci yarısından itibaren 
Usûlî düşüncenin ortaya çıkışıyla önce İbn 
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Ebû Akil ve İbnü’l-Cüneyd el-İskâfî’nin, 
daha sonra da Şeyh Müfîd, Şerîf el-Mur- 
tazâ ve Ebû Ca’fer et-Tûsî’nin aklî istidlal 
ve yorumu öne çıkaran çabalarıyla gide¬ 
rek zayıfladı ve geri plana itildi. Bu geliş¬ 
me sonunda imamın işlevinin gaybet dö¬ 
neminde fakihler tarafından yerine geti¬ 
rilmesi kabul edilmişse de hukukta ke¬ 
sinliği koruma düşüncesiyle içtihada karşı 
çekimserlik bir ölçüde devam etti. Yakla¬ 
şık üç dört asır sonra Muhakkik el-Hillî ve 
öğrencisi İbnü’i-Mutahhar el-Hillî’nin Sün¬ 
nî teoriye hayli yakın ictihad anlayışı (Me- 
bâdPü’l-uüşûl, s. 242-243), Şîa’da da kı- 
yas-ictihad ayırımının yapılması ve iç¬ 
tihadın hukukun kaynaklarından hüküm 
çıkarma metodu olarak değer kazanması 
yönünde bir dönemeç sayılır. îleriki asır¬ 
larda zanna dayalı hüküm vermenin meş¬ 
ruiyet kazanıp ona bağlı olarak müctehi- 
din öneminin artması ve Usûlî düşünce¬ 
nin hâkim olması bu gelişmelerin ürünü¬ 
dür. 

2. Kavramsal Çerçeve. Delillerin mahi¬ 
yeti ve istinbat konusunda ilk sistematik 
bilgiler İmam Şâfiî’de görülür. Hakikatin 
ancak Allah’ın nas veya delâlet olarak 
bildirmesiyle bilineceğini söyleyen Şâfiî, 
müslümanların karşılaşacakları her olaya 
ilişkin çözüm yoluna işaret eden bir deli¬ 
lin Allah'ın kitabında kesinlikle bulundu¬ 
ğunu ve Allah’ın hükümlerini bilmenin, 
bu hükümlere ilişkin bilgiyi kavramanın 
yolunun nas ve istidlâl olduğunu belirt¬ 
mektedir ( el-üm, VII, 298; er-Risâle, s. 19- 
20). Bu ifadede nas “doğrudan bildirme”, 
istidlâl ise “akıl yürütme ve çıkarımda bu¬ 
lunma" anlamında kullanılmıştır. Şafiî’¬ 
nin başka ifadelerinde istidlâl yerine ba- 
zan “istinbat”, bazan da “kıyas” tabirini 
kullanmış olması ve içtihadı kıyastan iba¬ 
ret görmesi onun terminolojisinde icti¬ 
had, istinbat, istidlâl ve kıyas kavramla¬ 
rının birbirinin eş anlamlısı olduklarını 
söylemeyi mümkün kılmaktadır. Litera¬ 
türde yaygın olan bu kullanımda ictihad. 
nassın alternatifi değil onun açılımlanma- 
sının bir yolu olarak anlaşılmalıdır (bk. el- 
Cİ m, VII, 265, 298; er-Risâle, s. 39). Şâfiî’- 
nin nas ve istinbat / istidlâl şeklinde sis¬ 
temleştirdiği bu kavramsal çerçeve, istid¬ 
lalin mahiyetine ilişkin olarak aralarında 
farklar bulunsa da sonraki Sünnî ve Mu‘- 
tezilî usulcüler tarafından büyük ölçü¬ 
de takip edilmiştir (Cessâs, 111, 387, 388; 
Ebü’l-Hüseyin el-Basrî, 11, 207). Öte yan¬ 
dan Şâfiî’nin deliller hiyerarşisine ilişkin 
görüşleri, genel çerçeve olarak aynen de¬ 
vam ettirilse bile sonraki Şâfiî usulcüleri- 


nin, re’y ve maslahat karşısındaki tutum¬ 
larına paralel olarak özellikle istidlâle Şâ¬ 
fiî’nin düşündüğünden geniş bir içerik ka¬ 
zandırdıkları ve kıyasın alanını belki Şâfiî’¬ 
nin razı olmayacağı ölçüde genişlettikleri 
rahatlıkla söylenebilir. 

Sünnî, Mu’tezilî ve Şiî bütün fıkıh mez¬ 
hepleri arasında hükmün Allah’a ait ol¬ 
duğu, hükümlerin insanların maslahatla¬ 
rı için teşri’ kılındığı, karşılaşılan her ola¬ 
yın hükmünün naslarda bulunduğu ve 
din hususunda delilsiz ve emâresiz ko¬ 
nuşmanın yanlış olduğu konularında gö¬ 
rüş birliği vardır. Ancak bunların anlam¬ 
larının ne olduğu, özellikle nasların potan¬ 
siyel yeterliliğinin anlamı ve gerçekleşme 
biçimi sorgulanmaya başlanınca araların¬ 
da derin görüş ayrılıklarının bulunduğu 
görülecektir. Öte yandan Sünnî mezhep¬ 
ler, ağırlığı ve boyutu konusunda farklı 
düşünseler de genellikle re’yin bir yöntem 
olarak kabulünde ve bunun bir zorunlu¬ 
luk olduğunda görüş birliği içindir. An¬ 
cak büyük ölçüde Ebû Hanîfe ve İmam 
Mâlik'in öncülük ettiği ve geniş anlamıy¬ 
la istihsan ve istislâhın da dahil olduğu 
re'y içtihadını İmam Şâfiî daraltarak icti¬ 
had faaliyetini kıyasa eşitlemiş, Dâvûd ez- 
Zâhiri de istihsan ve istislâh yanında kı¬ 
yasa da karşı çıkarak re’y alanını tama¬ 
men kapatmış ve bütün ictihad faaliyeti¬ 
ni kendi terminolojisindeki özel anlamıy¬ 
la “istidlâl”e indirgemiştir. Ancak kıyasla 
amel etmenin bâtıl olduğunu ilk iddia 
eden kişinin Dâvûd olmadığını belirtmek 
gerekir. Cessâs’ın kaydettiğine göre kıyas 
ve içtihadın câiz görülmediği iddiası, ilk 
üç nesilden sonra fıkhı ve fıkhın usulünü 
bilmeyen ve Selef’in metodunu tanıma¬ 
yan bir topluluğun ortaya çıkmasıyla gün¬ 
deme gelmiş olup kıyas ve içtihadı ilk red¬ 
deden kişi Nazzâm’dır (el-Fuşûl fi’l-uşûl, 
İV, 23). Daha sonra Bağdat'ta bazı kelâm- 
cılar Nazzâmî takip etmiş. Dâvûd ez-Zâ- 
hirî ve onun ardından zâhirî düşüncenin 
en büyük temsilcisi İbn Hazm kıyasın bâ¬ 
tıl olduğu iddiasını güçlü bir şekilde dile 
getirmiştir. Yasama ve yorumda beşer 
aklına hemen hiç yer vermeyen Zâhirîler, 
özellikle İbn Hazm ise dinin tamamlan¬ 
mış olduğunu, dolayısıyla bu teşrîî yetki¬ 
nin devam ettirilmesine ihtiyaç bulun¬ 
madığını iddia etmiş, farklı bir muhteva 
yüklediği ictihad işini bütün ümmete de¬ 
ğişik derecelerde yüklemiştir. İbn Hazm, 
“hakkında nas bulunmayan bir şeyin hük¬ 
münü aralarındaki illet birliğine veya bir 
nevi benzerliğe dayanarak hakkında nas 
bulunan şeyin hükmüne göre belirlemek” 
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şeklinde tavsif ettiği kıyası Allah’ın emir¬ 
lerine ilâvede bulunmak olarak görür ve 
hâkimin veya müftünün -bir nassa da¬ 
yanmaksızın- şu anda veya sonuç itiba¬ 
riyle daha uygun ve ihtiyatlı olanla hük¬ 
metmesi diye tavsif ettiği re’yden titiz¬ 
likle ayırır. “Karşılaşılan olayın hükmünü 
veya gerçeği Kur'an ve Sünnet’te talep 
hususunda olanca gücü harcamak" şek¬ 
linde tanımladığı ictihad ise hem re’yden 
hem de kıyastan farklıdır. Ona göre bu 
anlamda her talep bir istidlâl ve her istid- 
lâl bir ictihaddır ( el-İhkâm, VI, 16-59; VII, 
113-114, 118, 177; VIII, 25-26, 36, 38). 

İçtihadın meşruiyetinin temellendiril- 
mesi daha çok içtihadın bir türü olan kı¬ 
yas üzerinden yapılmış ve bunun aklen mi 
yoksa şer’an mı sabit olduğu konusunda 
farklı görüşler ortaya çıkmıştır. Kimileri 
kıyasın meşruiyetini aklın delâletiyle, ki¬ 
mileri de kitap, sünnet ve icmâ gibi şer’î 
delillerle ispat etmeye çalışmışlardır. Sün¬ 
nî fakihler genelde, karşılaşılan olayların 
bir sayı ile sınırlı olmadığı, halbuki nasia- 
rın sınırlı olduğu ve sınırlının sınırsızı kar¬ 
şılamaya yetmeyeceği şeklindeki bir ar¬ 
gümana tutunarak içtihada gerek bu¬ 
lunduğunu savunur. Bu suretle ictihad 
nasların anlaşılması, uygulama alanının 
genişletilmesi, hükmü bulunmayan olay¬ 
ların hükümlerinin bulunması işlevini yük¬ 
lenmiş olmaktadır. Bundan ötürü içtiha¬ 
dın veya içtihadın bazı türlerinin şer’î de¬ 
liller arasında sayıldığı da görülür. Nite¬ 
kim yaygın olarak kıyas ve yine çok defa 
bu anlamda kullanılan istinbat kavramı, 
literatürde delil olarak adlandırılarak hü¬ 
kümlerin kaynakları arasına dahil edil¬ 
mekte veya nas ve icmâ yanında şerT hü¬ 
kümleri bilmenin diğer bir yolu olarak 
gösterilmektedir (İbn Rüşd el-Ced, I, 14- 
15, 18-19; Tûfî, III, 357). 

Hz. Peygamber’in teşrîî fonksiyonunu 
ictihad teorisiyle devam ettiren Ehl-i sün¬ 
net ve Mu’tezile'nin çoğunluğu içtihadı, 
genel anlamda yeni bir şey ortaya koyma 
gücüne sahip olmayan ve mevcut nasları 
“beyan”dan öte bir anlam taşımayan bir 
yöntem olarak benimsemiştir. İctihad fa¬ 
aliyetinin bir tür beyan kabul edilmesi, bir 
yandan ictihadla ulaşılan sonucun yeni bir 
şeriat ortaya koyma olmadığını göster¬ 
me, öte yandan da Resûl-i Ekrem’e tanı¬ 
nan beyan yetkisinin ümmete, ümmetin 
müctehidlerine intikal ettirilmesine ze¬ 
min hazırlama amacını gütmektedir. An¬ 
cak hüküm koymanın Allah’a ait olduğu 
şeklindeki genel kabul, müctehidlerin be¬ 
yan yetkisinin temeliendirilmesi önünde¬ 


ki teorik zorluklardan biridir. Usulcüler, 
prensip olarak hüküm koyma hak ve yet¬ 
kisinin Allah’a ait olduğunu ve re'yin ibti- 
dâen hüküm koymaya elverişli olmadığı¬ 
nı, sadece nassın hükmünü keşfetmeye 
ve benzer olaylara geçirmeye yaradığını 
özellikle vurgulamışlardır (Şemsüleimme 
es-Serahsî, II, 90). Problem, re’y kavramıy¬ 
la ifade edilen kıyas ve içtihadın hangi te¬ 
orik çerçeveye dayanılarak meşrulaştırıla¬ 
cağı noktasında ortaya çıkmaktadır. Kı¬ 
yas taraftarlarının bu konuda oluşturdu¬ 
ğu teorik çerçevenin bir ayağını mücte¬ 
hidlerin âyette itaat edilmesi emredilen 
ülü'I-emr kapsamına dahil edilmesi, di¬ 
ğerini ise ictihad yoluyla hüküm elde et¬ 
menin Allah’ın indirdiğiyle hükmetme an¬ 
lamında olduğunun gösterilmesi oluştur¬ 
maktadır. Re’y ve ictihadla hüküm ver¬ 
menin sahihliğini savunan Sünnî fakihler 
içtihadın götürdüğü sonucu, her ne ka¬ 
dar ictihad zann-ı gâlib kaynaklı olsa da 
beyan olarak adlandırmışlar ve bu yetki¬ 
yi müctehide tanımışlardır (Cessâs, III, 30- 
3 1). Usulcülerin çoğunluğunun, hükmü 
“Allah’ın hitabı” olarak tanımlamasının 
altında da esasında ictihad yoluyla ulaşı¬ 
lan sonuçların hitabın dışında olmadığı iz¬ 
lenimini verme düşüncesi aranabilir. Faz- 
lurrahman, bu tanımı dogmatik teoloji¬ 
nin fıkıh usulüne soktuğu en önemli öğ¬ 
reti olarak nitelendirir {Tarih Boyunca 
İslâmî Metodoloji Sorunu, s. 157). Ayrıca 
nasların tahlilinin, yeni bir hüküm koy¬ 
mak değil yalnızca hükmün mahallini ge¬ 
nişletmekten ibaret olduğunun ısrarla 
belirtilmesi, yine “hüküm çıkarma” mâ¬ 
nasını ifade için, sözlük anlamı "kuyudan 
su çıkarma” olan istinbat kelimesinin se¬ 
çilmiş olması, hükmün esas ve potansi¬ 
yel kaynağının Allah olduğu düşüncesiyle 
irtibatlıdır. 

İctihad faaliyetinin İlâhî iradenin keşfi 
çabası olarak değerlendirilmesi ve bu ça¬ 
banın din kapsamında görülmesi ictihad 
faaliyeti sonucunda ulaşılan hükümlerin 
meşruiyetini, onlara itibar ve itaat etme¬ 
nin gerekliliğini anlatma amacına yöne¬ 
lik olmalıdır. Bununla birlikte ictihadla 
ulaşılan sonuçlar dogmatik bir içeriğe sa¬ 
hip bulunmayıp eleştiriye, kabul veya red¬ 
de açıktır. İçtihadın Tanrı'nın iradesini 
keşfetme çabası olduğu halde dogmatik 
olmaması, anlama ve yorumlama yetki¬ 
sinin Hıristiyanlık’taki gibi muayyen kişi 
veya kurumlara değil ümmet arasından 
ehliyetli kişilere bırakılmış olmasıyla izah 
edilebilir. Öte yandan ictihad faaliyetinin 
İlâhî iradeyi keşfetme çabası olarak de¬ 
ğerlendirilmesi, kimseye kendi görüşünü 


İCTİHAD 

“Allah’ın hükmü budur” diyerek öne sür¬ 
me hakkını vermez. İctihadlar tek tek 
bağlayıcı olmamakla birlikte müctehid ol¬ 
mayan kişiler açısından bu ictihadlardan 
birinin -kimseyi bu görüşle ilzam etmek¬ 
sizin ve bunun hak, ötekilerin bâtıl oldu¬ 
ğunu sövlemeksizin- alınması ve ona gö¬ 
re amel edilmesi teorik olmaktan çok pra¬ 
tik bir zorunluluktan kaynaklanır. Aynı 
şekilde farklı ictihadlardan birinin kamu 
otoritesinin iradesiyle kanunlaştırılması 
durumunda o ictihad bağlayıcı hale gel¬ 
miş olur. 

Fıkıh usulü literatüründe içtihadın ma¬ 
hiyetine ilişkin yapılan açıklamalar, ictihad 
çabasının sonucunda elde edilecek şeyin 
zan olduğunda birleşmekle birlikte, usul¬ 
cülerin ictihad tanımında “bilme” ve “ta¬ 
nıma” tabirlerine yer vermeleri veya iki¬ 
sine de yer vermeyerek “talep etmek, is¬ 
tinbat etmek” gibi deyimler kullanmaları 
fıkhın “şer’î hükümleri bilmek”, içtihadın 
ise “şer’î hükümlere ilişkin zan oluştur¬ 
mak” şeklinde tanımlanması arasında 
gözlenen çelişkiyi giderme düşüncesiyle 
açıklanabilir. Hz. Peygamber döneminden 
itibaren dini anlama ve nasları yorumla¬ 
ma faaliyetinin merkezinde yer alıp ileri 
dönemde mezhepleşme süreciyle dokt- 
riner ve sistematik bir anlatım da kaza¬ 
nan ictihad kavramının usul literatürün¬ 
de tanımı yapılırken gözlenen üslûp fark¬ 
lılığı, tanım sahiplerinin ictihadda hata- 
isabet konusundaki tercihleriyle de alâ¬ 
kalı bir husustur. Her müctehidin isabet 
ettiği görüşünde olanlar genellikle, icti¬ 
had yoluyla ulaşılmak istenen şeyin Al¬ 
lah'ın hükmü değil zan olduğunu, buna 
karşılık müctehidlerden birinin isabet 
edip, diğerlerinin hatalı olduğunu savu¬ 
nanlar ise ulaşılmak istenen şeyin Allah’ın 
hükmü olduğunu ifade ederler. 

Literatürde her fakihin müctehid, her 
müctehidin fakih olduğu sıkça tekrarla¬ 
nıp fakih ve müctehid terimleri birbirinin 
yerine kullanılmış olmakla birlikte fıkıh 
ve ictihad tanımları birlikte düşünüldü¬ 
ğünde bu iki kavram arasında ince bir 
farkın bulunduğu, içtihadın daha çok şer’î 
amelî hükümleri bilme sürecini, fıkhın ise 
bu sürecin sonucunu anlattığı söylenebi¬ 
lir. Fıkhın tanımında “ilim”, içtihadın ta¬ 
nımında ise daha çok “zan” kelimesinin 
tercih edilmesi, yine ictihad faaliyetinin 
duraklama dönemlerinden itibaren anı¬ 
lan niteliğe sahip olmadıkları halde fıkıh 
ilmiyle uğraşan ve pek çok fıkıh mesele¬ 
sini, yani sonuçların bilgisini ezberleyen 
kimselere müctehid değil fakih denilme- 
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İCTİHAD 

ye başlanması da bu ince farkın bir sonu¬ 
cu olarak düşünülebilir. Ayrıca muhakkik 
usulcülerden Teftâzânî'nin ancak icti- 
haddan sonra bir kimsenin fakih olabile¬ 
ceğini söylemesi de bu noktayla ilgili ol¬ 
malıdır. 

İctihad ile iftâ ve kazâ (yargı) kavram¬ 
ları arasındaki ilişkiye gelince ictihad ve 
fıkhın nasları anlama çabasının teorik bo¬ 
yutu ve metodolojisiyle, iftâ ve kazânın 
ise daha çok ulaşılan sonuçların uygulan¬ 
ması boyutuyla ilgili olduğu görülür. Di¬ 
ğer bir ifadeyle kazâ ve bir yönüyle iftâ, 
fıkıh ve içtihadın kurumsal ve resmî işle¬ 
yişini ifade etmektedir. Hâkimin ictihad 
ehliyetine sahip bulunması arzulanan, 
hatta kural olarak gerekli görülen bir hu¬ 
sus olsa da tâbiîn döneminden itibaren 
bu şartın gerçekleşmesi çok defa müm¬ 
kün olmamış, bunun için de ictihad dere¬ 
cesine ulaşmayan hâkimlerin tayin edil¬ 
meye başlandığı ileri dönemlerde hukukî 
istikrar ve emniyeti sağlamak amacıyla 
kendilerinden kabul görmüş ictihadların 
dışına çıkmamaları istenmiştir. Yargıla¬ 
mada kanunlaştırma niteliği taşıyan yarı 
resmî mezhep uygulamasıyla birlikte ka- 
zâî içtihadın dar bir alanda sınırlı bir ter¬ 
cih faaliyetine dönüştüğü söylenebilir. 
Farklı ictihadlar, teorik değer bakımından 
birbirine eşit olmakla birlikte istikrarın 
gerektirdiği durumlarda kamu otoritesi¬ 
nin mevcut görüşlerden birini yürürlüğe 
koyabileceği kabul edilmiş ve bu tercih 
diğer ictihadları mahkûm etme değil, tıp¬ 
kı ictihadî konularda hâkimin kararının 
önceki ihtilâfı ortadan kaldırması şeklin¬ 
de anlaşılmıştır (Karâfî, el-Furûk, II, 103). 
Osmanlı hukukunda kadıların yargı birliği 
ve hukuk emniyeti gibi gerekçelerle belli 
bir mezhebe göre hüküm vermeye, hat¬ 
ta o mezhebin muteber kitaplarının dışı¬ 
na çıkmamaya mecbur tutulması da aynı 
sürecin devamı mahiyetindedir. 

3. İçtihadın Kapsamı ve Türleri. İcti¬ 
had faaliyeti, lafzın zâhirî mânasının an¬ 
laşılması çabasından lafzın mâna ve ama¬ 
cının anlaşılması ve nasların bıraktığı boş¬ 
lukların aynı sistem içinde tamamlanma¬ 
sı çabasına kadar uzanan geniş bir alan¬ 
da söz konusu olmakta ve yelpazenin bir 
ucunda İbn Hazm gibi lafzın zahirinden 
anlaşılanın dışında bir mâna aramayan 
katı lafzî yorum taraftarları, diğer ucun¬ 
da ise Necmeddin et-Tûfî gibi lafzı ihmal 
pahasına anlam ve amacı dikkate alma¬ 
nın gereğine inanan gâî yorumcular bu¬ 
lunmaktadır. Ehl-i sünnet ve Mu'tezile 
içindeki ekol veya eğilimler de bu iki nok¬ 
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ta arasındaki çizgide belli aralıklarla yer 
alır. Şâfıî’nin bütün ictihad faaliyetini kı¬ 
yastan ibaret gören yaklaşımı, İbn Ebû 
Hüreyre gibi birkaç usulcü hariç bizzat 
kendi takipçileri tarafından da kabul gör¬ 
memiştir. Usulcülerin çoğunluğuna göre 
ictihad, hem kıyas işleminde olduğu gibi 
bir asla irca edilebilen şeyi hem de bir as¬ 
la irca edilemeyen şeyleri ifade için kulla¬ 
nıldığından kıyastan daha geneldir. Buna 
göre her kıyas bir ictihaddır, fakat her ic¬ 
tihad bir kıyas değildir. İçtihadın kıyastan 
daha genel olduğu kabul edilmekle birlik¬ 
te ne tür zihnî çabaların ictihad kapsa¬ 
mında yer alacağı konusu tartışmalıdır. 
Tartışma, özellikle lafzın dil bakımından 
anlaşılmasının ictihad sayılıp sayılmaya¬ 
cağı konusu ile, hikmet ve maslahat mer¬ 
keze alınarak yapılan istihsan ve istislâ- 
hın ictihad kapsamında değerlendirilip 
değerlendirilemeyeceği konusu etrafın¬ 
da cereyan etmektedir. 

Usulcülerin ifadelerinden ictihad kav¬ 
ramının genel anlamda lafzî istidlal, mef¬ 
hum istidlali ve anlam istidlalini içine ala¬ 
cak bir muhteva ile kullanıldığını söyle¬ 
mek mümkündür (Cessâs, IV, 17; Gazzâlî, 
I, 316; II, 229; Şâtıbî, IV, 95-99). Buna bir de 
mevcut hükmün uygulanmasına ilişkin ic¬ 
tihad eklendiğinde ictihad faaliyetini laf¬ 
zın zâhirinden hüküm çıkarma (lafzî istid- 
lâl), lafzın mânasından hüküm çıkarma 
ve hükmün uygulanması (tahkik-i menât) 
olmak üzere üç grupta toplamak müm¬ 
kündür. 

a) Lafzın Zâhirinden Hüküm Çıkarma 
İçtihadı. Lafızla ilgili olan ictihad faaliye¬ 
ti, genel anlamda hükmün nasların zâhi¬ 
rinden alınması demek olup İbn Hazm’m 
terminolojisindeki istidlâl yanında umum 
ifadelerin ve lafızların inceliklerinin anla¬ 
şılması, umumun tahsisi, mutlakm mu- 
kayyede hamledilmesi, müşkil lafzın te'- 
vili yönündeki çabalar da bu kapsama da¬ 
hildir (Gazzâlî, II, 229; Şâtıbî, IV, 96). Nite¬ 
kim Kelvezânî, naslar ve zevâhirle istidlâ- 
lin bunların dil bakımından delâlet ettiği 
mânaların anlaşılmasına ilişkin bir faali¬ 
yet olduğunu ifade etmektedir (et-Tem- 
hîd, IV, 371). Ayrıca anlamla ilgili olmakla 
birlikte lafızla sıkı sıkıya bağlı olan mefhû- 
mü'l-muvâfakâtın, hatta bazı usulcüler 
tarafından bir tür sem' olarak kabul edi¬ 
len mefhûmü'l-muhâlefetin lafzî istidlâl 
kapsamında değerlendirilmesi müm¬ 
kündür. Meselâ dövme eyleminin dil ba¬ 
kımından anlamı “sopayla bedene vur¬ 
mak”, delâleti ise “acı vermek"tir (Şem- 
süleimme es-Serahsî, 11, 145). İstinbat 


edilen bu anlam, hiçbir şekilde dilin im¬ 
kânlarının gereği olmadığı için İbn Hazm 
bu yolla elde edilen anlama itibar etme¬ 
miştir. 

Lafzın siga yönünden delâletinin yalın 
ve biçimsel bir şekilde anlaşılması mahi¬ 
yetinde olan ve “lengüistik yorum” olarak 
da adlandırılabiien bu faaliyetin geçerlili¬ 
ğinde görüş ayrılığı bulunmamakla bir¬ 
likte ictihad olarak adlandırılması tartış¬ 
malıdır. Bu tür içtihadın sahâbe dönemin¬ 
den sonra geçerli olmayacağı yönünde 
görüşler de vardır. Bazı usulcülerin, icti¬ 
had tanımında istinbat kaydına yer vere¬ 
rek içtihadı “şer'î hükmün istinbat yoluy¬ 
la elde edilmesi” olarak tanımlaması da 
(Zerkeşî, VI, 197) muhtemelen, lafzî is¬ 
tidlâl faaliyetini teknik anlamda ictihad 
kapsamının dışında bırakma amacına yö¬ 
neliktir. 

b) Mânadan Hüküm Çıkarma İçtihadı. 
Lafzın mâna ve mâkulüyle ilgili olan icti¬ 
had faaliyeti, konuluş gerekçesinden (il¬ 
let) hareketle hükmün elde edilmesi ça¬ 
bası olup teknik anlamda ictihad terimiy¬ 
le de bu kastedilir. İllet ekseninde dönen 
kıyasın bu grupta yer aldığında görüş bir¬ 
liği bulunmakla birlikte hikmet ve mas¬ 
lahat ekseninde dönen istihsan ve istis- 
lâhın durumu tartışmalıdır. Her ne kadar 
bu kavramlar, “kulların maslahatlarını 
gerçekleştirme” ortak noktasında buluş¬ 
maktaysa da Gazzâlî gibi şer'in muteber 
saydığı maslahatın özünü, hükmün nas 
ve icmâın anlamından iktibas edilmesi 
olarak tavsif edilen kıyasa râci kılan usul¬ 
cülerin sayısı az değildir. 

İllet ekseninde dönen ve sistematik akıl 
yürütme mekanizması olan kıyas mevcut 
bir hükmün uygulama alanının genişletil¬ 
mesine yarar. Bu özelliğinden dolayı kıyas 
sırf tevkifle hükmetmek olarak tavsif edi¬ 
lir. Muayyen bir âyet veya hadis lafzı üze¬ 
rinde cereyan etmekle birlikte kıyas işle¬ 
minde, hükmün konulmasına uygun dü¬ 
şen anlamın veya hükmün konuluş ge¬ 
rekçesi demek olan illetin esas alınması 
onun anlamla ilgili oluş yönünü teşkil 
eder. Hükmün konuluş illetinin çıkarıl¬ 
ması anlamındaki “tahrîcü'l-menât" içti¬ 
hadıyla, illetin hükümde etkisi olmayan 
niteliklerden ayıklanması anlamındaki 
“tenkihu’l-menât” içtihadı da kıyasla ilgi¬ 
si dolayısıyla bu kapsamda yer alır. Usul¬ 
cüler, tenkihu'I-menât içtihadı ile “kıyasî 
ictihad" olarak da adlandırılan tahrîcü’l- 
menât içtihadının kesintiye uğramasını 
mümkün görmüşlerdir. Naslardan istin- 
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batta bulunmaya ilişkin olduğu için Arap¬ 
ça bilgisi özellikle bu tür ictihadda gerek¬ 
lidir (Şâtıbî, IV, 162-163). Tahrîcü’l-menât 
içtihadı yukarıda sözü edilen mâna içti¬ 
hadını içerir. Tâhrîcü’l-menâtın tahkiku'l- 
menâta ve tenkihu'l-menâta yakın bir is¬ 
tidlal olduğunu belirten Gazzâlî bu tür 
içtihadı Zâhirîler’in ve bir grup Bağdat 
Mutezilesi ile bütün Şiîler’in reddettiğini 
söyler ( el-Müstaşfâ , II, 233-234). 

Hikmet ekseninde dönen ictihad faali¬ 
yeti ise istihsan ve istislâh olarak adlan¬ 
dırılabilir. Bu tür ictihad faaliyeti ilk dö¬ 
nem terminolojisinde re’y içtihadı kap¬ 
samında, sonraki terminolojide ise ba¬ 
zı usulcülerin kitap, sünnet, icmâ ve kı¬ 
yas dışında kalan hüküm çıkarma yolları¬ 
nın genel adı olarak kullandığı istidlâl kav¬ 
ramı kapsamında değerlendirilmiş ve da¬ 
ha özel bir kullanımda genellikle usul ile 
istidlâl olarak ifade edilmiştir (Cessâs, IV, 

11-12). Bu tür ictihadda, kıyasta olduğu 
gibi muayyen bir âyet veya hadis değil 
birkaç âyetin toplamından veya Kur’an’ın 
tamamından hareketle ulaşılan ve şâriin 
amacı olduğu sanılan “küllî mâna” dikka¬ 
te alınır. Kıyasın türlerinden sayılması da 
mümkün olan istihsan ve istislâh, huku¬ 
kun uygulanması sürecinde kullanılan 
kıyasın tıkanması veya küllî amaçlara ay¬ 
kırı ve haksız sonuçlara ulaştırması du¬ 
rumunda devreye girebildiği gibi huku¬ 
kun yeniden oluşturulması esnasında da 
devreye girebilir. Bu yönüyle söz konusu 
küllî amacın bir bakıma mevcut kural ve 
kanunların adalet ve hakkaniyete uygun¬ 
luğunu denetlemeye yaradığı görülür. 

c) Hükmün Uygulanması İçtihadı. Bu 
ictihad şekli tahkiku’l-menât olarak ad¬ 
landırılır. Cessâs, istihsanm iki türünden 
biri olarak değerlendirdiği bu içtihadı “il- 
letsiz olarak galip zan elde etme çabası" 
diye nitelendirip uzakta olanın Kâbe yö¬ 
nünü araştırması, mehr-i misi, nafaka, 
müt‘a, telef edilen şeylerin fiyatlarının 
tesbiti gibi konuları bu tür ictihad kapsa¬ 
mında zikreder ( el-Fuşûl , III, 233-234; IV, 
11-12; aynı şekilde kullanım Serahsî'de 
de mevcutur; bk. ei-üşûl, li, 200). Usuicü- 
ler, tahrîcü’l-menât ve tenkihu’l-menât- 
tan farklı olarak tahkiku’l-menât içtiha¬ 
dının zorunlu ve sürekli olduğunu belirt¬ 
mişlerdir. Şer’î hükümlerin uygulaması¬ 
na ilişkin olan bu tür ictihad müftü, hâ¬ 
kim, nâzır ve mükellefler için söz konu¬ 
sudur. Cinayetlerde diyet ve erş, eşlerin 
nafakaları vb. bu tür ictihadla tesbit edi¬ 
lir. Tahkiku’l-menât içtihadında şâriin 
maksatlarını bilmeye gerek olmadığı gibi 


Arapça bilgisine de gerek yoktur. Kıya¬ 
sı kabul etmeyen Zâhirîler, İmâmiyye ve 
İbâzıyye tahkiku’l-menât içtihadını be¬ 
nimsemişlerdir. 

4. İçtihadı Konu. Bütün şer’î hükümler 
hakkında kesin deliller konulmayıp bir 
kısmının zanna tâbi kılındığı Sünnî ve 
Mu’tezilî usulcülerin büyük çoğunluğu 
tarafından kabul edilmekte ve şer’î hü¬ 
kümlerde zannî delillerin muteber olması 
genişlik ve kolaylık gerekçesiyle açıklan- 
maktadır. Hakkında kesin delil bulunma¬ 
dığı için içtihada açık ve elverişli olan ve 
hükmü ictihad yoluyla beyan edilen me¬ 
sele, literatürde “müctehedün fîh” veya 
“ictihâdî mesele” diye adlandırılır. Son 
tahlilde çok farklı olmamakla birlikte usul- 
cüler arasında ictihâdî meselenin tanı¬ 
mında üslûp farkı bulunmaktadır. İmâ- 
mü’l-Haremeyn el-Cüveynî, Fahreddin er- 
Râzî ve Seyfeddin el-Âmidî’nin de dahil ol¬ 
duğu bazı usulcüler, delilin kesin olup ol¬ 
madığına bakarak ictihâdî meseleyi hak¬ 
kında kesin delil bulunmayan veya delili 
zannî olan şer’î hüküm, Adudüddin el-îcî 
ise sonucu ön plana çıkarıp hakkında bir 
delil bulunan zannî-şer’î hüküm olarak 
tanımlamıştır. Her iki tanıma göre de beş 
vakit namazın farziyeti gibi delili kesin 
olan hükümler ictihad konusu olmamak¬ 
tadır (Seyfeddin Âmidî, IV, 171; Adudüd¬ 
din el-îcî, ll, 289-290). Bazı usulcüler, ke¬ 
sin delil (kâtı j tabirini nas ve icmâ olarak 
açıklamaktaysa da (İbn Emîrü'l-Hâc, III, 
306) bu açıklama, gereksübût gerekse 
delâlet bakımından zannî olan nassı da 
içine aldığı için usulcülerin maksadını tam 
olarak ifade etmekten uzaktır. Bu sebep¬ 
le ictihâdî mesele için, hükmü doğrudan 
ve açıkça belirtilmemiş mesele denilmesi 
daha uygun olur. “Mevrid-i nasta içtiha¬ 
da mesâğ yoktur” ( Mecelle , md. 14) ku¬ 
ralı da esasen içtihadın sadece hakkında 
nas bulunmayan konularda değil ayrıca 
hükmü doğrudan ve açıkça belirtilme¬ 
miş konularda olabileceğini ifade etmek¬ 
tedir. 

İctihad, konuyla ilgili bir nassın bulun¬ 
maması veya karşılaşılan fıkhî meseleyi 
doğrudan düzenleyen, fakat farklı biçim¬ 
de anlaşılmaya müsait bir nassın bulun¬ 
ması durumunda söz konusu olur ve iş¬ 
lev yüklenir. Bunun için de hakkında ke¬ 
sin delil bulunan meseleler doğrudan iç¬ 
tihada açık olmamakla birlikte ayrıntıları 
içtihada açık olabilir. Meselâ abdestin su 
ile sahih olacağı konusunda görüş birliği 
bulunmakla beraber gül suyu vb. sıvılar¬ 
la abdest almanın câiz olup olmadığı; şa¬ 


rabın haramlığı sabit olmakla birlikte ne- 
cis olup olmadığı, cuma namazının farz 
olduğu kesin olmakla beraber edası için 
devlet başkanınm iznine gerek bulunup 
bulunmadığı, nikâhın meşrûluğu kesin 
olmakla birlikte akid anında şahitlerin 
bulunmasının şart olup olmadığı tartış¬ 
malıdır. 

5. İctihad Ehliyetinin Şartlan. MÜCte- 
hid, “gerekli şartları kendinde toplayarak 
şer’î hükümleri çıkarma melekesini elde 
eden kişi” olarak tanımlansa bile bu şart¬ 
ların ne olduğu usulcüler arasında tartış¬ 
malıdır. Bu konuda bilinen ilk belirleme 
Şâfiî tarafından yapılmıştır. Kıyasla içti¬ 
hadı eş anlamlı kabul eden Şâfiî’ye göre 
ancak kıyas için gerekli aleti, yani Allah’ın 
kitabının hükümlerinin bilgisini kendinde 
toplamış olan kimse kıyas yapabilir (er- 
Risâle, s. 509-510). Ona nisbet edilen, 
“Kim Allah’ın kitabını nas ve istinbat ola¬ 
rak bilirse dinde imâmete hak kazanır” 
sözü de müctehidin kimliğini özlü biçim¬ 
de tanıtmaya yöneliktir (Zerkeşî, VI, 205). 
Şâfıî’den sonraki usulcüler, içtihadın şart¬ 
larını iki ana noktada toplayıp daha son¬ 
ra bu şartları ayrıntılı biçimde açıklamış¬ 
lardır. Yaygın olarak benimsenen anlayı¬ 
şa göre müctehid olmanın iki temel şar¬ 
tından birincisi kendisinden istinbat ya¬ 
pılacak olan asıllan, yani şer’î hükümlerin 
temel kaynaklarını bilmek. İkincisi de bu 
kaynaklardan hüküm çıkarmaya (istin¬ 
bat) yarayacak olan usul, kural ve bilgileri 
kendinde toplamak, diğer bir ifadeyle bu 
kaynaklardan hüküm çıkarma keyfıyeti”- 
ni bilmektir. Ancak bu iki ilkenin açılımın¬ 
da da usulcüler arasında bakış açısı ve 
mezhep farkından kaynaklanan bir çeşit¬ 
lilik görülmektedir. Meselâ Gazzâlî’ye gö¬ 
re temel kaynaklar kitap, sünnet, icmâ ve 
akıl iken İbn Rüşd aklı hariç tutmuş, Nec- 
meddin et-Tûfî ise ilk üç asla kıyas ve is¬ 
tidlâl yanında ihtilâf konusu olan diğer 
asılları eklemiştir. Kaynaklardan hüküm 
çıkarma usulünü bilme ve bu konuda me¬ 
leke sahibi olma şartı ise biraz da konu¬ 
nun göreceli olması sebebiyle daha tar¬ 
tışmalıdır. Esasen ictihad ehliyetinin şart¬ 
ları bizâtihi ictihâdî bir husus olduğun¬ 
dan müctehidin sahip olması gereken 
bilgi, yöntem ve şahsî kabiliyet konusun¬ 
da literatürde farklı yaklaşımlara rastlan¬ 
ması kaçınılmazdır. 

a) Kaynak vc Alet Bilgisi. Müctehidin 
şer’î delilleri, yani şer’î hükümlerin aslî 
kaynakları olan Kitap (Kur an) veSünnet’i, 
ayrıca üçüncü şer’î kaynak olan icmâı bil¬ 
mesi şarttır. Kur’an'm şer’î hükümlerin 
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asıl kaynağı olduğu ve onu bilmenin ge¬ 
rektiği konusunda görüş ayrılığı yoksa da 
bu bilginin ölçüsü hususunda farklı gö¬ 
rüşler bulunmaktadır. Gazzâlî gibi mu¬ 
hakkik usulcülerin çoğunluğu, kitabın ta¬ 
mamını bilmenin şart olmayıp şerl ahkâ¬ 
ma ilişkin 500 kadar âyeti bilmenin yeter¬ 
li olduğu, ayrıca bunları ezbere bilmenin 
değil ihtiyaç anında bulabilecek biçimde 
yerlerini bilmenin yeterli olduğu görüşün¬ 
dedir. Necmeddin et-Tûfî, İbnü’n-Neccâr 
gibi ahkâm âyetlerini ya da müctehidin 
Kur’an'dan bilmesi gereken miktarı bu 
sayıyla sınırlandırmayı kabul etmeyenle¬ 
rin yanı sıra İbn DakıkulTd gibi kitabın ta¬ 
mamını bilmenin şart olduğu görüşünde 
olanlar da vardır. 

Müctehidin hadisleri bilmesi şartı da 
benzeri bir yaklaşımla ele alınır ve sadece 
ahkâm hadislerini bilmesi yeterli görü¬ 
lür: hadisleri ezbere bilmesi şartı genelde 
aranmaz. Gazzâlî, müctehidin elinin al¬ 
tında Ebû Dâvûd'un veya Beyhaki’nin es- 
Sünen'i gibi ahkâm hadislerini toplayan 
temel bir kitabın bulunmasını yeterli gör¬ 
müş, İbn Dakikul’îd ve Nevevî gibi sonra¬ 
ki bazı usulcüler ise buna katılmamıştır. 
Ahmed b. Hanbel'in, fakih olabilmek için 
asgari 400.000 hadisi bilmeyi gerekli gör¬ 
düğüne dair rivayetleri Ebû Ya'lâ gibi son¬ 
raki Hanbelî usulcüleri ihtiyata hamlet- 
mişlerdir (İbn Kayyim el-Cevziyye, 1,45). 
Usulcülerin müctehidde aradığı sünnet 
bilgisi metin ve sened olarak hadisin bi¬ 
linmesini kapsar. Özellikle Hanefîler’e gö¬ 
re hadisin ulaşma yolunu yani mütevâtir, 
meşhur veya haber-i vâhid mi olduğunu, 
ayrıca râvilerin hallerini bilmek de sened 
bilgisi kapsamındadır. Hadisin sahihini 
zayıfından, makbulünü merdudundan 
ayıracak ölçüde râvilere ilişkin cerh ve ta‘- 
dîl bilgisi de yine rivayet bilgisi kapsamın¬ 
da görülmekle birlikte Gazzâlî ve onu ta¬ 
kip eden bazı usulcüler, ümmetin genel 
kabulüne mazhar olmuş hadislerin isna¬ 
dını incelemeye gerek olmadığı, mücte¬ 
hidin ta‘dîl konusunda Buhârî ve Müslim 
gibi hadis imamlarının ta’dîli ile yetinebi¬ 
leceği görüşündedir. Müctehidin âyet ve 
hadislerin nâsih ve mensuhlarmı bilmesi 
şartı Kitap ve Sünnet bilgisi şartını ta¬ 
mamlar niteliktedir. Nesih, özel ve sınırlı 
sayıda âyet ve hadisler için söz konusu ol¬ 
duğundan müctehidin hakkında fetva ve¬ 
receği konuyla ilgili nâsih mensuh bilgisi 
yeterli görülmüştür. 

Aykırı fetva vermemek için müctehidin 
nasları bilmesi gerekli olduğu gibi aynı 
gerekçeyle icmâ konularını bilmesi şartı 
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da usulcülerin çoğunluğunca aranır. Me¬ 
selâ Şâfıî, Selefin görüşlerini, icmâ ve ih¬ 
tilâflarını bilmeyen kişinin ictihad edeme¬ 
yeceğini söylerken (er-Risâle, s. 510) İbn 
Hazm bunu şart görmeyip sadece yarar¬ 
lı bulur. Öte yandan bir kimsenin, kendi 
zamanına kadar üzerinde icmâ ve ihtilâf 
vuku bulan bütün konuları bilmesi zor 
olduğundan müctehidin icmâ ve ihtilaf 
edilen konuların tamamını değil sadece 
fetva vereceği meselelerle ilgili olanlarını 
bilmesinin yeterli olacağı belirtilmiştir. 
Hanefî usuicülerinden Sadrüşşerîa’yı. ic¬ 
mâ bilgisini ictihad şartları arasında zik¬ 
retmediği için eleştirenler bulunduğu gibi 
(Teftâzânî, II, 118), icmâ bilgisinin ictihad 
ehliyetini elde etmenin değil verilen fet¬ 
vanın icmâa aykırılık gerekçesiyle redde- 
dilmemesinin şartı olduğunu söyleyerek 
bu eleştiriyi haksız bulanlar da vardır. 

Müctehidin Arapça’yı bilmesi şartı, 
şer’î hükümlerin iki temel kaynağı olan 
Kitap ve Sünnet’in Arapça olması sebe¬ 
biyledir. Bu bilginin asgari sınırı, Gazzâlî'- 
nin de ifadesiyle Arap’ın hitabını ve kulla¬ 
nım âdetini anlayabilecek ve sözün açığı¬ 
nı kapalısını, hakikatini mecazını, özelini 
genelini, doğrudan ya da dolaylı anlamını 
birbirinden ayırabilecek seviye olup Arap 
dilcileri ölçüsünde bir dil bilgisine sahip 
bulunmak şart görülmemiştir. Hanefîler 
bu şartı, Kur’an’ın lügat bakımından mâ¬ 
na ve kısımlarıyla bilinmesi şeklinde ifade 
etmişlerdir. Kitabın lügat bakımından bi¬ 
linmesi için lügat, sarf, nahiv, meânî ve 
beyân bilgisine, kısımlarının bilinmesi 
için de hâs, âm, müşterek, mücmel, mü- 
fesser, nâsih ve mensuh bilgisine ihtiyaç 
vardır. Bu bilgi kitabın mânalarına ilişkin 
bilgiden farklıdır (a.g.e., 11 , 1 17), Ebû İs- 
hak eş-Şâtıbî Arapça bilgisinin şart olu¬ 
şunu iki ayrı açıdan değerlendirir. Buna 
göre ictihad eğer naslardan istinbatta 
bulunmaya ilişkin ise Arapça bilgisi ge¬ 
reklidir. Eğer içtihadın naslarla ilgisi bu¬ 
lunmuyorsa veya naslar hakkında icti¬ 
had sahibi birinin verileri üzerinden yürü¬ 
nüyor, maslahat ve mefsedetler türün¬ 
den anlamlan ilgilendiriyorsa Arapça bil¬ 
gisi gerekmez; dinin genel maksatlarını 
ve ictihad edeceği konuya ilişkin özel 
maksatlarını bilmesi gerekir. Hatta özel 
bilgi ve uzmanlık gerektiren konularda 
sadece o konuda derinliğine bilgi sahibi 
olmak yeterli olur. Kıyasî ictihadda lafız¬ 
ların muktezâlarmı bilmeye ihtiyaç yok¬ 
tur. Sadece kendisine kıyas yapılacak olan 
asla (maklsun aleyh) ilişkin hususta Arap¬ 
ça bilgisi şarttır. Kıyasî içtihadın geri ka¬ 
lan kısmı tamamen akıl yürütmeye râci- 


dir. Şâtıbî, müntesip müctehidlerin icti- 
hadlarının da bu kabilden olduğunu söy¬ 
ler ( el-Muuâfakât , IV, 112-113, 162-167). 

b) Usul Bilgisi ve Meleke. Yukarıda te¬ 
mas edilen şartlar, müctehidin şerl kay¬ 
nakları bilmesi şartının açılımı mahiyetin¬ 
dedir. Müctehidde aranan ikinci temel 
şart ise bu kaynaklardan hüküm elde et¬ 
me usulünü bilmesidir. Naslardan istin¬ 
batta bulunmanın yaygın kabul gören yo¬ 
lu kıyas olduğu için usulcüler kıyasın şart¬ 
larını, hükümlerini, kısımlarını, makbul 
ve merdud olanını bilmenin sahih istin- 
bat yapabilmenin şartı olduğunu belir¬ 
tirler. Şâfiî, ictihad edecek kişinin sağlıklı 
muhâkeme gücüne sahip olmasının ve 
benzerlik gösteren şeyleri (müştebeh) bir¬ 
birinden ayırabilmesinin şart olduğundan 
bahseder ( er-Risâle , s. 510). Cessâs ise ic¬ 
tihad ehliyetinden söz ederken istidlâl şe¬ 
killerini ve kıyas yollarını bilmenin gerekli 
olduğu üzerinde durur ve şer’î kıyastan 
farklı olduğuna dikkat çektiği mantıkî kı¬ 
yası bilmekle yetinilemeyeceğini, aksine 
sahâbeden tevârüs edilen ve nesilden ne- 
sile aktarılan bir metot olan şer’î kıyası 
bilmenin de şart olduğunu ifade eder (e/- 
Fuşûl, IV, 273). Gazzâlî, bu şartı sadece 
şer’î kıyasa hasretmeyip mantıkî kıyası da 
bu kapsama dahil eder. Ona göre mücte- 
hid olabilmek için delil getirmeyi, delille¬ 
rin ve burhanların sonuç verici olmasını 
sağlayan şartları bilmek gereklidir. Bu 
ilim delillerin kısımlarını, şekillerini ve 
şartlarını bilmekten ibaret olup kısaca 
mantık ilmini bilmek olarak ifade edile¬ 
bilir. Gazzâlî’den önce mantık bilgisini iç¬ 
tihadın şartları arasında sayan İbn Hazm, 
şer’î konularda kıyası temelden geçer¬ 
siz saydığı için kıyas şekillerini bilmekten 
bahsetmemiş, bunun yerine hakkı bâtıl¬ 
dan ayıran burhanların keyfiyetini ve ay¬ 
rıca zâhiren teâruz etmiş naslar karşısın¬ 
da nasıl davranacağını bilmenin şart oldu¬ 
ğunu öne sürmüştür. Sonraki usulcüler 
ise mantık ilmini bilmenin kendi zaman¬ 
ları için şart olmasına itiraz etmemekle 
birlikte, bu ilmin tanınmadığı ilk dönem¬ 
lerde Selefin bu ilmi bilmediği halde 
müctehid olduğu vâkıasını göz önünde 
tutarak bu şartın mutlak olarak zikredil¬ 
mesine itiraz etmişlerdir (Tûfî, III, 583). 
Bununla birlikte Gazzâlî’yi izleyip şer'î kı¬ 
yastan ayrı olarak mantık bilgisini de şart 
koşan usulcülerin sayısı az değildir (Bey- 
zâvî, 111, 272; Zerkeşî, VI, 201-202). Fahred- 
din er-Râzî dahil bazı usulcülerin mücte¬ 
hid için en önemli ilmin fıkıh usulü ilmi 
olduğunu ifade etmesi, bazılarının da fı¬ 
kıh usulü ilmini diğer şartlara ilâveten 
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ayrıca ictihad ehliyeti için gerekli şartlar¬ 
dan biri olarak sayması müctehidin şerl 
kaynaklara, dil ve mantık kurallarına vâ¬ 
kıf olmasının, ayrıca delillerden hüküm 
istinbatı geleneğini tanımasının gerekli¬ 
liğine vurgu anlamını taşır. Özellikle son 
dönem usul literatüründe müctehidin şe¬ 
riatın amaçlarını bilmesi gereğinden söz 
edilmesi de benzeri bir açıklamaya tâbi 
tutulabilir. 

İctihad mertebesine ulaşabilmek için 
kelâm ve fürû-i fıkıh bilmenin, esbâb-ı 
nüzul ve esbâb-ı vürûd bilgisinin, ayrıca 
hesap bilgisinin, fıtnat ve zekânın şart 
olup olmadığı konusu da gündeme gel¬ 
miştir. Usulcülerin büyük çoğunluğu, 
müctehid olmak için kelâm ilmini ve fık¬ 
hın fürûunu bilmeye ihtiyaç bulunmadı¬ 
ğı görüşündedir. Derin kelâm bilgisinin 
yerine kişiyi müslüman kılmaya yetecek 
ölçüde kesin inancın şart koşulması, aka- 
id konularında mukallid olmanın içtihada 
engel görülmemesi, müctehidin bid'atçı 
olmaması, sağlam itikad sahibi olması 
beklentisiyle de ilintili bir husustur. Fü¬ 
rû-i fıkhın gerekli görülmemesi ise bu da¬ 
lın ictihad makamını elde ettikten sonra 
müctehidlerin faaliyeti sonucunda oluşan 
bir ilim olmasındandır. Bu husus teorik 
olarak doğru olmakla birlikte usulcüler, 
kendi zamanlarında ictihad mertebesine 
ancak fürû ile çok meşgul olmakla ulaşı¬ 
labildiğini, içtihada alışkanlık kazanma¬ 
nın yolunun da bu olduğunu ayrıca belirt¬ 
mek durumunda kalmışlardır. Gazzâlî ve 
onu takip eden birçok usulcü sahâbenin 
ictihad etmek için öğreneceği bir fürû ol¬ 
madığını, onların doğrudan Kitap ve Sün¬ 
netten hareketle ictihad ettiklerini ve 
tıpkı sahâbe zamanında olduğu gibi mev¬ 
cut fürûu dikkate almadan ictihad etme¬ 
nin mümkün olduğunu söyler. 

Literatürde ayrıca Hz. Peygamber'in 
siyerini bilmek, genel kuralların bilgisine 
sahip olmak, içinde yaşadığı toplumu ve 
âdetlerini tanımak, dinen ithama yol 
açacak davranışlardan kaçınmak (adalet), 
hatta toplum tarafından fetvaya ehil gö¬ 
rülmek ve kendisini ehil görmek gibi ilâ¬ 
ve şartlardan da söz edilir ki bunların bir 
kısmı esas itibariyle içtihadın değil fetva 
görevinin gereği olarak değerlendirilebi¬ 
lir (Karâfî, el-Furûk, II, 110). Özellikle ada¬ 
let, yani farzları ifa etme ve büyük günah¬ 
ları işlemekten kaçınma şartının fetva 
göreviyle ilişkisi daha belirgindir. İctihad 
için gerekli diğer şartları topladığı halde 
bu özelliği taşımayan kimsenin fetvasının 
-tıpkı rivayetinin ve şahadetinin kabul 
edilmemesi gibi- kabul edilmeyeceği gö¬ 


rüşü hâkimdir. Gazzâlî, bu anlamda ada¬ 
let şartının içtihadın sahih bir şekilde 
gerçekleşmesinin değil fetvanın kabulü¬ 
nün şartı olduğunu belirtmiştir ( el-Müs- 
taşfâ, II, 350). 

Yukarıda temas edilen nitelikler ve tar¬ 
tışmalar mutlakmüctehidie ilgili olup 
mukayyed müctehidin, yani bağlı bulun¬ 
duğu imamın mezhebine göre ictihad 
edecek olan kişinin o imamın usulünü bil¬ 
mesi yeterli görülmüştür (Molla Fenârî, 
II, 416; İbnü'n-Neccâr, IV, 467-468). Gazzâ¬ 
lî de içtihadın bölünebileceği görüşüyle 
bağlantılı olarak yukarıda sayılan ilimle¬ 
rin tamamını bilmenin, şer'in tamamın¬ 
da fetva verebilen mutlak müctehid hak¬ 
kında şart olduğunu, herhangi bir mese¬ 
lede gerekli bilgileri edinmiş birinin sa¬ 
dece o meselede ictihad edebileceğini be¬ 
lirtmektedir (el-Miistaşfâ, II, 353). Ancak 
Gazzâlî burada mutlak müctehid ifade¬ 
siyle, mukayyed müctehid mukabili olan 
mutlak müctehidi değil -bir mezhebe 
bağlı olup olmamasına değinmeksizin- 
şeriatın tamamında ictihad edebilecek 
durumda olan müctehidi kastetmiştir. 

Literatürde "içtihadın bölünmesi” adıy¬ 
la anılan, fıkhın bütün konularında değil 
sadece bazı konularında ictihad yapıp di¬ 
ğer konularda başkalarını taklid etmenin 
câizliği meselesi de ictihad ehliyetiyle ya¬ 
kından alâkalıdır. Hanefîler'in ağırlıkta ol¬ 
duğu bir grup usulcüye göre ictihad de¬ 
lillerden hüküm çıkarma melekesi oldu¬ 
ğundan bölünemez ve şerî bir meselede 
ictihad yapabilmek için fıkhın bütün alan¬ 
larını bilmek gerekir. Usulcülerin çoğun¬ 
luğu ise aksi görüştedir. Buna göre mese¬ 
lâ ferâiz konusunda “müşterek" mesele¬ 
sini inceleyen kişinin fakihü’n-nefs olma¬ 
sı, ferâizin usulünü ve mânalarını bilme¬ 
si yeterli olup ayrıca sarhoş edici şeylerin 
haramlığı konusunda veya velisiz nikâh 
konusunda vârid olan haberleri bilmesi¬ 
ne gerek yoktur. Ancak cumhûru fukahâ 
arasında da ictihad ehliyetinin fıkhın alt 
konularına kadar böiünebileceğini söyle¬ 
yenlerin yanı sıra bölünmeyi nikâh, alım 
satım, ferâiz gibi ana konularla sınırlı tu¬ 
tanlar da vardır. 

6. Müctehidlerin Tabakaları. Müctehid¬ 
lerin tâbi tutulduğu en yaygın ikili tas¬ 
nif “mutlak-mukayyed”, “müstakil-gayri 
müstakil" veya “mutlak-müntesib" şek¬ 
lindedir. Bunu “şeriatta müctehid-mez¬ 
hepte müctehid” şeklinde ifade edenler 
de vardır (Zerkeşî, VI, 212). Mutlakmüc¬ 
tehidie kastedilen anlam üzerinde belki 
de biliniyor olması var sayılarak açık ve 
net açıklamalara fazla rastlanmaz. Bu ko¬ 


nuda yapılan ilk teknik açıklamalardan 
biri İbnü’s-Salâh’a ait olup o, mutlak icti¬ 
had derecesinin taklid ve herhangi bir 
mezheple kayıtlanma olmaksızın şerl hü¬ 
kümleri delillerinden istidlâl yoluyla bil¬ 
meye muktedir olmakla gerçekleşeceği¬ 
ni ve bu sebeple İmâmü'l-Haremeyn el- 
Cüveynî, Gazzâlî ve Ebû İshak el-İsferâ- 
yînî’nin mutlak değil Şâfıî mezhebi içinde 
mukayyed ictihad derecesine ulaştıklarını 
belirtir (Fetâua, I, 26, 203). İbn Abdülhak 
el-Bağdâdî’nin tanımına göre ise mutlak 
müctehid, ictihad ehliyeti için gerekli 
olan bilgileri bir sıkıntıya düşmeden uy¬ 
gulamaya yansıtabilecek şekilde özüm¬ 
seyen ve herhangi bir meseleyi başka bi¬ 
rine ihtiyaç duymadan tek başına çözebi 
len kişidir ( KauâHdü’l-uşûl, s. 44). 

Şâfiî ve Hanbelî usulcüleri mukayyed 
(müntesip) müctehidi genel olarak dört ta¬ 
bakaya ayırırlar; a) Hüküm ve delilde ima¬ 
mını taklid etmeyip sadece ictihad ve fet¬ 
va hususunda onun metodunu izleyen ve 
onun mezhebine davet eden müctehid. 
"Mutlak müntesip müctehid” olarak da 
anılır, b) İmamının usulünü ve kurallarını 
aşmaksızın müstakil olarak delili takrir 
edebilen, tahrîc ve istinbata muktedir 
olan müctehid. Bu tabakada yer alan 
müctehidlere “ashâbü’l-vücûh" da denir, 
c) Vücûh sahiplerinin seviyesine ulaşa¬ 
mamış, bununla birlikte fakîhü’n-nefs 
olan, imamın mezhebine vâkıf, delilleri 
tanıyan, delilleri ortaya koyup destekleye¬ 
bilen müctehid. d) Mezhebi öğrenip nak¬ 
letmek ve anlamakla meşgul olan kişi. Bu 
durumda olan kişilerin nakline ve nakle 
dayanarak verdikleri fetvaya itimat edi¬ 
lir (İbnü’s-Salâh, I, 29-38; İbn Emîrü’l-Hâc, 
III, 348; İbnü'n-Neccâr, IV, 468-471). Hane- 
filer tarafından “tabakâtü'l-fukahâ” baş¬ 
lığı altında yapılan ilk ve bilinen tek dere- 
celendirme’mutlak müctehid, mezhepte 
müctehid, mesâilde müctehid, ashâbü’t- 
tahrîc, ashâbü’t-tercîh, ashâbü’t-temyîz 
ve mukallid şeklindedir. Müctehidlerin bu 
şekilde tabakalara ayırılmasmın hangi te¬ 
orik veya pratik gereklerden kaynaklan¬ 
dığına dair bir değerlendirme bulunma¬ 
makla birlikte bu derecelendirmenin as¬ 
rın müetehidsiz olup olmayacağı tartış¬ 
ması, hangi seviyedeki âlimlerin başka¬ 
larını taklid edip edemeyeceği, iftâ ve ka- 
zâ görevlerine atanma şartlarında zaman 
içinde görülen değişme, mezhep içerisin¬ 
de öncelik sıralaması gibi hususlarla ilgili 
olduğu söylenebilir. 

7. İçtihadın Hükmü. İçtihadın hükmü 
ile, hem müctehidin ictihad etmesinin 
dinî yükümlülük açısından durumu hem 
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de yapılan içtihadın günah-sevap, isa¬ 
bet-hata, bağlayıcılık-nakz açılarından 
dinî ve hukukî değeri kastedilir. İctihad, 
bir olayın şerî hükmünü bilme çabası ol¬ 
duğu için dinî mükellefiyet açısından farz-ı 
kifâye olarak görülür. Ancak bu görevin 
mutlak müctehid bulunmadığında mu- 
kayyed müctehidle yerine gelmiş olup ol¬ 
mayacağı tartışmalıdır. Hanefîler, mücte- 
hidsiz asrın varlığını mümkün gördükleri 
ve müctehidin bulunmadığı durumlarda 
ümmetin toptan günah işlemiş sayılma¬ 
ması için içtihadın farz-ı kifâye olduğu 
hükmünü müctehidin mevcudiyeti kay¬ 
dına bağlarlar. Gerekli şartları kendinde 
toplamış bulunan kişinin ictihadî kanaa¬ 
tini açıklaması, şefin kendisine tanıdığı 
bir yetki kullanımı olduğundan kural ola¬ 
rak serbesttir. Literatürde ve tarihî tec¬ 
rübede rastlanan sınırlama ve yasakla¬ 
malar, ehliyetsiz kimselerin ya da top¬ 
lumsal huzuru bozucu nitelikteki fetva ve 
ictihadların kontrolü düşüncesiyle açıkla¬ 
nabilir. Müctehidlerin karşılaştığı özel du¬ 
rumlar açısından ise ictihad fetvada da 
olduğu gibi duruma göre farz-ı ayın, farz-ı 
kifâye veya mendup olabilir. İctihadî bir 
mesele ortaya çıkar da tek bir müctehid 
bulunursa onun içtihadı farz-ı ayın görü¬ 
lür. Bir müctehidin başka bir müctehidi 
taklidi câiz görülmediğinden şahsı açısın¬ 
dan da içtihadı böyledir. Meydana gelen 
olayın hükmünü başka bir müctehide 
sorma imkânının bulunduğu durumlar¬ 
da ise ictihad farz-ı kifâye olup biri icti¬ 
had etmekle diğerlerinden bu yükümlü¬ 
lük kalkar. Olayın meydana gelmesinden 
önce müctehidin bir soru sorulmaksızm 
veya soruya binaen ictihad etmesi de ge¬ 
nel olarak mendup görülmekle birlikte ih¬ 
tiyaç olmadıkça ictihad etmenin câiz ol¬ 
madığını savunanlar da vardır. İbn Kayyim 
ise içtihadın gerekliliğini ihtiyaç ve ehli¬ 
yetin birlikte bulunmasına bağlamıştır. 

a) Günah-Sevap. Müctehidin yaptığı 
ictihad sebebiyle günahkâr olup olmaya¬ 
cağı tartışmasının hangi konularda icti¬ 
had edilmesinin câiz olduğu konusuyla 
doğrudan, ictihadî konuda doğrunun mu¬ 
ayyen ve tek olup olmadığı konusuyla da 
dolaylı biçimde bağlantısı vardır. Dinin ka- 
tî delille sabit ahkâmında içtihadın câiz 
görülmediği, bu alanda ictihad yapan 
kimsenin yerine göre kâfir, bid’atçı, gü¬ 
nahkâr olacağı, ehliyetsiz ictihad etmenin 
günah olduğu ilke olarak benimsenirse 
de katî-zannî delil ve taabbüdî-aklî konu 
nitelendirmesi, ictihad ehliyeti şartları 
belli ölçüde İzafîlik ve ekollere göre değiş¬ 
kenlik taşıdığından bu ilkenin örneklendi- 
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rilmesinde usulcüler arasında ciddi fark¬ 
lılıklar görülür. Bu tesbitler, biraz da top¬ 
lumun genel kabulüne mazhar olmuş 
tercih ve uygulamaları çok güçlü gerekçe 
bulunmadıkça tartışmaya açmama, top¬ 
lumsal kargaşayı önleme, dinin aslî ve 
ayırıcı ahkâmını tahriften, Ehl-i sünnet 
düşüncesini sarsıntıdan koruma gibi en¬ 
dişelerin bu alana yansıtılmasının ürünü¬ 
dür. Meselâ bu endişelerin iyice belirgin 
olduğu klasik dönem usulcüleri arasında 
varlık, fiillerin yaratılışı, sıfatlar, nübüv¬ 
vet, rü'yet gibi sırf kelâm konularında ve 
icmâın, kıyasın, haber-i vâhidin hüccet 
oluşu gibi usulî meselelerde gerçeğin tek 
olduğu, gerçeği tutturamayanın en azın¬ 
dan günahkâr olacağı değerlendirmesine 
sıkça rastlanır. Yine aynı dönemde karşı 
bir tez olarak ileri sürülen “itikadî ve ke- 
lâmî konuların da ictihadî olduğu ve her 
müctehidin ciddiyetle çaba göstermesi 
kaydıyla bu konularda da isabet etmiş 
sayılacağı” şeklindeki azınlık görüşü de 
benzeri gerekçelerle çürütülmeye çalışıl¬ 
mıştır (Tûfî, III, 611; Molla Fenârî, II, 416). 
Belki bu konuda en sağlıklı belirleme nas- 
ların anlaşılması, bir mânaya tevcihi ve 
uygulanması konusunda müslümanların 
icmâı ölçü alınarak yapılabilir. 

Namaz ve orucun vâcipliği, faizin ve iç¬ 
kinin haramlığı gibi dinde kesin olarak 
bilinen ve üzerinde icmâ bulunan sınırlı 
ahkâmın dışında kalan ve hakkında kesin 
delil bulunmayan fıkhî konular ictihad 
konusu olup usulüne uygun ictihad eden 
kişi için, gerek zannî konularda gerçeğin 
tek ve onu tutturanın da tek olduğunu 
gerekse her müctehidin isabet ettiğini 
söyleyenlere göre günah söz konusu de¬ 
ğildir. Ancak günahın bulunmadığını, bi¬ 
rinci görüşü benimsemiş olan usulcüler 
müctehidin üzerine düşeni yapmış olma¬ 
sıyla, ikinci gruptakiler ise ictihadda ha¬ 
tanın söz konusu olmadığı düşüncesiyle 
temellendirmişlerdir. İkinci görüşü savu¬ 
nanlardan Gazzâlî’ye göre günah ve hata 
birbirinin mütelâzımı olup birinin varlığı 
diğerinin varlığını, yokluğu da yokluğunu 
gerektirir. Günah söz konusu değilse ha¬ 
ta da söz konusu değildir. Hatanın söz ko¬ 
nusu olmamasının şartı içtihadın ehli ta¬ 
rafından ve yerinde yapılmış olmasıdır. 

Bişr b. Gıyâs el-Merisî bu genel kabule 
aykırı davranarak zannî-fıkhî konuları (fü- 
rû) kesin aslî konular gibi değerlendirmiş 
ve o konularda da gerçeğin muayyen ve 
tek olduğunu, dolayısıyla hata edenin gü¬ 
nahkâr olacağını iddia etmiştir. Merîsî, 
fürû konularında hakkında delil bulunan 
muayyen bir gerçeğin bulunduğunu, do¬ 


layısıyla bu gerçeği tutturamayan kişinin 
günahkâr olduğunu, ancak ilâhiyat ve nü¬ 
büvvet meselelerinden farklı olarak bu 
konuda hataya düşenlerin tekfir edilme¬ 
yeceğini öne sürmüştür. Onun bu görüşü¬ 
ne, kıyası benimseyenlerden İbn Uleyye 
ve Ebû Bekir el-Esam ile İmâmiyye ve Zâ- 
hiriyye gibi kıyas inkârcılarının tamamı 
katılmıştır. Merîsî’nin görüşünün tutar¬ 
sızlığını göstermek için Gazzâlî’nin öne 
sürdüğü delillerden biri, hakkında kesin 
bir delil olmayan ve muayyen bir gerçeğin 
bulunmadığı zannî meselelerde mücte¬ 
hidi isabetle mükellef tutmanın onu im¬ 
kânsız bir şeyle mükellef tutmak anlamı¬ 
na geleceğidir. Kişinin isabet etmesi vâ- 
cip değilse isabetsizlik durumunda güna¬ 
ha girmesi de söz konusu olmaz. Merîsî'- 
nin görüşüne karşı getirilen ikinci delil sa- 
hâbe icmâıdır. Sahâbe, Hâricîler’i ve ze¬ 
kât vermekten kaçınanları sert bir biçim¬ 
de eleştirdiği halde, tartışılan ve görüş 
ayrılığına yol açan fürû meselelerde farklı 
görüş sahiplerine tepki göstermemiştir. 
Sahâbe birbirleriyle müşâvere ediyor, sık 
sık da ihtilâf ediyordu; ancak birbirlerini 
halka fetva vermekten menetmedikleri 
gibi halkın onları taklidini de yasaklamı¬ 
yordu. 

b) Hata-İsabet. İctihadda hata-isabet 
meselesi içtihadın hükmüyle ilgili tartış¬ 
maların odağında yer alır ve usulcüler bu 
konuda, her müctehidin isabet ettiğini 
savunanlarla (musavvibe) içlerinden sa¬ 
dece birinin isabet edeceğini ileri süren¬ 
ler (muhattıe) şeklinde iki gruba ayrılır. 
Bu bağlamda musîb “içtihadında isabet 
eden”, muhtî ise “hata eden müctehid” 
anlamındadır. Her müctehidin doğruyu 
tutturduğu tezine sahip birinci eğilim da¬ 
ha çok Basra Mu‘tezilesi’ne ve önde ge¬ 
len Mu’tezilî bilginlerden Ebü’l-Hüzeyl el- 
Allâf, Ebû Hâşim ve Ebû Ali el-Cübbâî’ye 
nisbet edilir. Fakat Bâkıllânî, Gazzâlî ve 
Necmeddin et-Tûfî gibi önde gelen bir¬ 
çok muhakkik Sünnî usulcünün de bu ka¬ 
naati benimsediği görülmektedir. Başta 
Hanefîler ve Mâlikîler olmak üzere Hanbe- 
lîler’in çoğunluğu ile bir kısım Şâfıî usul¬ 
cüleri ise ikinci grupta yer alır. Şâfıîler’- 
den Ebû İshakel-İsferâyînî, Ebû İshakeş- 
Şîrâzî, Fahreddin er-Râzîve Sirâceddin el- 
Urmevî; Mâlikîler’den Ebü’l-Velîd ei-Bâcî, 
İbn Rüşd ve Cemâleddin İbnü’l-Hâcib de 
bu gruptandır. Ebû Hanîfe, Mâlik, Şâfiî 
ve Ahmed b. Hanbel ile Eş‘arî’nin bu ko¬ 
nudaki kanaatlerine ilişkin birbirine zıt 
rivayetler bulunmaktadır. 

Hata-isabet meselesinin temelinde 
Allah’ın ictihadî konularda muayyen bir 
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hükmünün bulunup bulunmadığı tartış¬ 
ması yer alır. Her müctehidin isabet et¬ 
tiğini savunanların büyük çoğunluğuna 
göre hakkında nas bulunmayan bu tür 
meselelerde ictihaddan önce bir hüküm 
yoktur; aksine hüküm müctehidin zannı- 
na tâbidir ve Allah’ın her müctehid hak- 
kındaki hükmü onların ictihadlannın ulaş¬ 
tığı sonuçtur. Bu durum literatürde “te- 
addüdü'l-hukük” (doğruların çokluğu) ta¬ 
biriyle ifade edilir. Bir tür hukukî rölati- 
vizm sayılabilecek olan doğruların çoklu¬ 
ğu görüşünü savunanlar “katışıksız mu- 
savvibe” olarak da adlandırılır. Bu grupta 
yer alan Gazzâlî’ye göre hükmü açıkça be¬ 
lirtilmemiş konuların kıyas ve ictihad yo¬ 
luyla mantûka ilhak edildiği içtihadı me¬ 
selelerde kesinlikle muayyen bir gerçek 
yoktur. Zira hüküm kesin bir delille sabit 
hitaptan ibarettir ve ictihadî konularda 
ise hitap ve nutk olmadığından dolayı, bu 
konularda müctehidin zannına galip ge¬ 
lenden başka hiçbir hüküm yoktur. Bu 
görüşü savunan birçok usulcünün, hük¬ 
mün âyana değil mükelleflerin fiillerine 
ilişkin olduğu anlayışını benimsemesinin 
bir sebebi de tutarlılığı devam ettirme ih¬ 
tiyacıdır. Nitekim İbn Rüşd el-Hafıd, hü¬ 
kümlerin zatî sıfatlar olduğu anlayışını sa¬ 
vunanların her müctehidi musîb sayma¬ 
larının mümkün olmadığını belirtmiştir 
( eî-Zarürî, s. 138-139). 

İctihadî meselede Allah’ın hükmünün 
müctehidin zannına tâbi olduğu anlayışı, 
hükmün kadîm değil hâdis olduğunu sa¬ 
vunan Mutezile açısından değil hükmün 
kadîm olduğunu savunan Eş’arîler açısın¬ 
dan problemlidir. Bu problemi halletmek 
için getirilen izahlardan birine göre Al¬ 
lah’ın ictihadî meselede bir hitabı vardır, 
fakat o hitabın vücûb veya haramlık şek¬ 
linde belirginleşmesi müctehidin zannına 
bağlıdır; yani müctehidin zannına tâbi 
olan şey bizzat hitabın kendisi değil hi¬ 
tapla kurulan ilişkidir. Bâkıllânî'ye göre 
de ictihaddan önce vâkıa için sabit olan 
hüküm müctehidin içtihadının vâki olaca¬ 
ğı bilinen hükümdür. İctihad müctehid- 
lere vâcip olduğuna ve her birinin vara¬ 
cağı sonuç farklı olacağına göre mücte- 
hidlerin çokluğu hükmün de çokluğunu 
gerektirecektir. 

Musavvibe grubunda yer alan bazı bil¬ 
ginlere göre ise ictihadî meselelerde Al¬ 
lah katında muayyen bir hüküm olma¬ 
makla birlikte hadiseye ilişkin olarak, 
“Eğer Allah bir hüküm vermiş olsaydı an¬ 
cak bununla hüküm verirdi” denilebilecek 
olan bir hüküm bulunmaktadır. Litera¬ 
türde “el-kavl bi’l-eşbeh" olarak ifade 


edilen bu anlayışa göre Allah’ın muayyen 
bir hükmü yoktur, fakat müctehidlerin 
görüşlerinden biri şâriin maksatlarına “en 
benzer” olandır. Bu anlayış sahipleri, bi¬ 
rincilerden farklı bir şekilde doğruların 
eşitliğini değil içlerinden birinin daha doğ¬ 
ru olduğunu kabul ederler. Bazı usulcüle- 
rin, bilkuvve mevcut olan hükmün keşfi 
mahiyetinde olan “eşbeh”i bulma fikrini 
benimsemesinde doğruların eşitliği an¬ 
layışının doğuracağı sakıncalardan kaç¬ 
ma endişesinin etkisi aranabilir. Ancak 
kendi ifadelerine göre ana sebeplerden 
biri “talep zaruretedir; yani her talebin 
bir matlûbu bulunması gerektiği kanaa¬ 
tidir. Bu anlayışa göre müctehidin talep 
edeceği bir şey vardır ve o da eşbehtir. Bu 
görüşün ayrıca, bir müctehidin bir sahâ- 
bîyi veya kendisinden daha âlim olan baş¬ 
ka birini taklid etmesinin câizliğine zemin 
hazırladığı da söylenebilir. Gazzâlî, hük¬ 
mün Allah’ın hitabı olduğunu kabul ettik¬ 
ten sonra hâlâ hakkında nas veya hitap 
bulunmayan bir olayda müctehide Allah’ın 
hükmünü arattırmanın tutarsızlık oldu¬ 
ğunu söyler. Çünkü müctehid Allah’ın 
hükmünün değil zann-ı gâlib oluşturma¬ 
nın peşindedir (el-Müstaşfâ, II, 377-378). 

Doğruların çokluğu anlayışının teorik 
temellerinden biri en uygun olanın (aslah) 
vücûbu, diğeri ise güçyetirilemeyen veya 
büyük güçlük olan bir yük yüklemenin 
imkânsızlığı düşüncesidir. Birincisi özel¬ 
likle Mu’tezile’nin bu düşüncede oluşu¬ 
nun gerekçesini, diğeri ise Sünnî kelâm- 
cılardan bu düşünceyi benimseyenlerin 
gerekçesini teşkil eder. Aslahın vâcipliği 
görüşüne göre kullar için en uygunu hep 
birden sevaba nâil olabilmeleri için hep¬ 
sinin musîb olmasıdır. İkinci gerekçenin 
açılımı şu şekilde yapılmaktadır: Mücte¬ 
hid fetva vermekle mükelleftir ve doğru 
ile fetva vermek durumundadır. Eğer 
hakkı bulamayacak olsaydı onunla fetva 
vermesi istenmezdi. Çünkü Allah kim¬ 
seye yapamayacağı şeyi yüklemez. Her 
müctehidin hakkı bulduğunu söyleyebil¬ 
mek için de hakkın çokluğunu kabul et¬ 
mekten başka bir yol yoktur. Buna göre 
her müctehidin içtihadının ulaştığı sonuç 
kendisi hakkında hak olmalıdır (Ebü'l-Be- 
rekât en-Nesefî, II, 171; Abdülazîz el-Bu- 
hârî, IV, 1151). 

Musavvibeye göre iki ayrı kavme aynı 
anda iki ayrı peygamber göndermenin ve 
bir şeriat içerisinde insanların durumla¬ 
rının değişmesine bağlı olarak nesh olgu¬ 
sunun gerçekleşmesinin mümkün olma¬ 
sı, doğruların mekânın ve zamanın değiş¬ 
mesine bağlı olarak değişip çeşitlenebi¬ 


leceğim göstermektedir. Zamanın ve me¬ 
kânın değişmesiyle teaddüd mümkün 
oluyorsa mükelleflerin değişmesi duru¬ 
munda da mümkün olur. Ayrıca bu görüş 
sahiplerine göre zannî emâreler bizâtihi 
delil olmayıp kişiden kişiye değişir. Bir 
kimse için zan ifade eden bir delil başka 
biri için zan ifade etmeyebilir. Yine aynı 
delil, bir kişi için bir olayda zan ifade eder¬ 
ken başka bir olayda zan ifade etmeye¬ 
bilir. Dolayısıyla zannî konularda gerçeği 
kesin olarak gösterecek bir delil yoktur; 
delil olarak adlandırılan şeyler ise mecaz 
kabilinden ve nefsin yönelimine izâfetle- 
dir. Gazzâlî, bu meselede yanlışlığın esa¬ 
sının fakihlerin zannî delillere, bunları 
sübjektif değil objektif delil zannedecek 
derecede ağırlık vermeleri olduğuna dik¬ 
kat çeker ve tıpkı mıknatısın bakırı değil 
demiri hareket ettirmesi gibi emârelerin 
de kendilerine uygun tabiatları harekete 
geçireceğini, dolayısıyla durumların, huy¬ 
ların ve ilgi alanlarının farklı olmasının 
zanların da farklı olmasını gerektireceği¬ 
ni öne sürer. Şer’î illetler de hakiki değil 
izâfîdir. Meselâ ribânın haramlığının ille¬ 
ti Ebû Hanîfe ve Ahmed’e göre “tartıla- 
bilirlik”, Şâfiî’ye göre ise “gıda maddesi 
oluş”tur. Hüküm müctehid tarafından 
ortaya çıkarılmadan önce bilfiil değil bil¬ 
kuvve hükümdür, fctihad yoluyla mücte¬ 
hidin zannına galip gelince bilfiil hüküm 
olur. Haramlık, helâllik gibi hükümler za¬ 
tî değil vaz’î durumlar olduklarından bir 
şeyin hem helâl hem haram olması şek¬ 
linde imkânsız bir sonuç doğmaz; izâfî 
nitelikler oldukları için iki ayrı şahsa nis- 
bet edilebilirler. Meselâ ruhsat durumla¬ 
rında hüküm haramdan mubaha dönüşe¬ 
bilmektedir. Haramlık zatî bir anlam ol¬ 
saydı değişmezdi. Hata, gerekene nisbet- 
le kullanıldığı gibi talep edilene nisbetle 
de kullanılabilir. Birincisi gerçek kullanım, 
İkincisi mecazi kullanımdır. Yapması ge¬ 
reken bir şeyde hata eden kişinin hatası 
gerçek anlamda hata, henüz vâcip olma¬ 
mış bir şeyi talep hususunda hata eden 
kişininki ise mecazi anlamda hatadır. 
Müctehidlerin hatası bu ikinci türdendir. 
Ancak içtihadın ehil olmayan birinden sâ¬ 
dır olması, müctehidin incelemesini ta¬ 
mamlamadan karar vermesi, hakkında 
kesin delil bulunan bir konuda ictihad et¬ 
mesi veya içtihadında kesin bir delile mu¬ 
halefet etmiş olması durumunda hatanın 
söz konusu olabileceğini bu grup usulcü- 
ler de kabul etmektedir. 

Müctehidlerden sadece birinin doğruyu 
tutturmuş olacağı görüşünde olan mu- 
hattıe grubu, hakkında nas bulunmayan 
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meselede Allah Teâlâ’nın muayyen bir 
hükmü olduğunda görüş birliği içindedir. 
Ancak aralarında bu hükme delâlet eden 
bir delil bulunup bulunmadığında, delil 
bulunduğunu kabul edenler de bu delilin 
mahiyetinde farklı düşünürler. Kimileri 
bu yönde bir delil ve emâre bulunmadı¬ 
ğını. bu muayyen hükmün tıpkı arayanın 
tesadüfen bulacağı bir define gibi oldu¬ 
ğunu ve bu hükmü tesadüfen bulan kişi¬ 
nin iki ecir, bulamayan kişinin ise gayreti 
ve talebi sebebiyle tek ecir alacağını ileri 
sürmüşlerdir. İçtihadı, Allah'ın matlûbu 
bilmeye götürecek bir delil koymadığı 
olayların hükümlerini bilme çabası olarak 
tanımlayan ve bu tür konularda matlûbu 
tutturmakla değil olanca gücü ortaya 
koymak ve galip zanna ulaşmakla mükel¬ 
lef olunduğunu ifade eden sözleri Ces- 
sâs'ın bu görüşe meylettiği izlenimini 
vermektedir (el-Fuşûl fı’l-uşûl, IV, 11-12). 
Bu hükme delâlet eden bir delil bulun¬ 
duğunu ileri sürenler ise bu delilin kesin 
mi yoksa zannî mi olduğunda ayrılmışlar¬ 
dır. Delilin kesin olduğunu öne sürenler, 
müctehidin doğruyu tutturmakla mükel¬ 
lef olduğunda birleşseler de bu başarıla- 
madığında o ictihadî hükmün ve mücte¬ 
hidin nasıl bir müeyyideye muhatap ola¬ 
cağında ihtilâf etmişlerdir. Bişr b. Gıyâs 
el-Merîsî en uçta olmak üzere Ebû Bekir 
el-Esam ile İbn Uleyye’nin bu grupta ol¬ 
duğu ve Hanefîler’den Ebû Mansûr ile Şâ- 
fiîler’den İbn Ebû Hüreyre'nin de buna 
meylettiği belirtilir. Delilin zannîliğini ile¬ 
ri sürenler de müctehidin bunu tuttur¬ 
makla mükellef olup olmadığında ihtilâf 
etmişlerdir. Bazıları, delilin kapalılığı ve 
gizliliği sebebiyle müctehidin bunu tut¬ 
turmakla mükellef olmadığını, bundan 
dolayı mâzur ve me’cûr olduğunu öne 
sürmüşlerdir. Bu görüş sahiplerine göre 
müctehid başlangıç itibariyle isabetli, so¬ 
nuç itibariyle hatalıdır. Yani ictihad ede¬ 
rek üzerine düşeni yapması bakımından 
musîb, fakat talep ettiği hadisenin hük¬ 
mü konusunda hatalıdır. Rüstüğfenî ve 
Pezdevî’nin de dahil olduğu fakihlerin 
çoğunluğunun görüşü budur. Diğer bir 
grup usulcü ise müctehidin bu zannî de¬ 
lili aramakla emredildiği, hata etmesi du¬ 
rumunda ise me’cûr olmayacağı, ancak 
kendisinden günahın kaldırıldığı görüşün¬ 
dedir (Şîrâzî, et-Tebşıra, s. 498-499; Sirâ- 
ceddin el-Urmevî, II, 290-297; Abdülaziz 
el-Buhârî, IV, 1138-1142). 

Muhattıenin gerekçeleri genelde nakil 
ağırlıklı olup onlara göre Kur’an'da Hz. 
Dâvûd ile Hz. Süleyman’ın bir davada ayrı 
ayrı hüküm verip de bundan birinin isa¬ 
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betli olduğuna işaret edilmesi (el-Enbiyâ 
21/78-79), istinbat ehlinin ve ilimde rüsûh 
sahiplerinin bilgisine yapılan atıflar (Âl-i 
İmrân 3/7; en-Nisâ 4/83), ihtilâf ve ayrılı¬ 
ğın kötülenmesi (Âl-i İmrân 3/103, 105; el- 
Enfâl 8/46; Hûd 11/118), ayrıca hâkimin 
ictihadda isabet ederse iki, hata eder¬ 
se bir ecir alacağına ilişkin hadis (yk. bk.) 
doğrunun tek olduğunu göstermektedir. 
Muhattıenin en sağlam gerekçesi olarak 
kabul edilen sahâbe icmâı ise sahâbenin 
hatadan sakınma konusundaki söz ve tu¬ 
tumlarından ibarettir. Onların re’yi doğ¬ 
ru-yanlış ikilemi içinde görüp kendi re’y- 
leriyie ilgili olarak doğru ise Allah’tan, 
yanlış ise kendilerinden veya şeytandan 
bilinmesini istemeleri böyledir. 

c) İçtihadın Nakzı. İçtihadın nakzı ile 
önceki bir içtihadın hükmünün geçersiz 
sayılması kastedilir. Farklı ictihadlardan 
her birinin ictihad olmak bakımından eşit¬ 
liği kabul edildiğinden usulüne uygun ya¬ 
pılmış ictihad gerek müctehid gerek hâ¬ 
kim gerekse müftü tarafından yapılmış 
olsun kural olarak başka bir ictihadla nak- 
zedilemez. Ancak bir müctehidde ger¬ 
çekleşen ictihad değişikliğinin bazı sonuç¬ 
ları olabilmektedir (geniş bilgi için bk. 
Vehbe ez-Zühaylî, sy. 5 11992], s. 40-57). 
Bunun ilk sonucu müctehidin yeni içtiha¬ 
dına göre hareket etme yükümlülüğü¬ 
dür. Meselâ muhâleanın fesih olduğunu 
savunan bir müctehid, karısıyla üç defa 
muhâlea yaptıktan sonra içtihadı muhâ- 
leanın talâk olduğu yönünde değişmişse 
karısından ayrılmak durumundadır; ar¬ 
tık onu kendi içtihadına aykırı olarak ni¬ 
kâhı altında tutması câiz olmaz. Aynı şe¬ 
kilde içtihadını değiştiren bir müftünün 
fetvasıyla hareket eden mukallidin duru¬ 
mu ise tartışmalıdır. Sahih kabul edilen 
görüşe göre, tıpkı kıble konusunda tak- 
lid ettiği kişinin içtihadının namaz esna¬ 
sında değişmesi durumunda olduğu gibi 
bu adamın da karısından ayrılması gere¬ 
kir. Yargılama hukuku açısından durum 
daha farklıdır. Aynı örnekte hâkim, mu- 
hâleanın fesih olduğu görüşünü savunup 
üç defa muhâleaya hüküm verdikten son¬ 
ra kanaati değişse hâkimin önceki hük¬ 
müne göre evliliklerini sürdüren eşlerin 
arası ayrılamaz ve nikâhın sahihliği yö¬ 
nünde verilen önceki hüküm nakzedile- 
mez. Çünkü önceki ictihad nakzedilecek 
olursa daha sonra bu nakzın da nakzedil- 
mesi durumu ortaya çıkabilir; böylece hu¬ 
kukî istikrar ve emniyet kaybolur. Bun¬ 
dan dolayıdır ki yargıda içtihadın ictihadla 
nakzolunmayacağı kabul edilmiştir (Me¬ 
celle, md. 16). Hâkimin ictihadî konular¬ 


daki hükmünün o konuda daha önceden 
mevcut olan görüş ayrılığını ortadan kal¬ 
dıracağı şeklindeki anlayış da bu prensip¬ 
le ilgilidir. Hatta Gazzâlî’ye göre, kusurlu 
davranmış olmaması şartıyla nassa aykı¬ 
rı hüküm veren hâkim, tıpkı abdestli ol¬ 
duğunu sanan mükellef örneğinde oldu¬ 
ğu gibi bilmezliğinin devamı şartıyla mu- 
sibdir ve hükmü bozulamaz. 

d) Müctehidin Başkasını Taklidi. İçti¬ 
hadım tamamlamış ve bir hüküm hakkın¬ 
da zann-ı gâlib oluşturmuş bir müctehi¬ 
din kendi düşüncesini terkedip farklı gö¬ 
rüşteki birinin içtihadına göre amel et¬ 
mesinin câiz olmadığında görüş birliği bu¬ 
lunmakla birlikte ictihad edebilecek ka¬ 
pasitede olan birinin ictihad etmeyerek 
başka birini taklid etmesinin hükmü ko¬ 
nusunda farklı görüşler vardır. Bu tartış¬ 
ma, sonra gelen müctehidlerin sahâbe 
müctehidlerini taklid etmesinin hükmü 
konusuyla da irtibatlıdır. İraklı fakihlerin 
çoğunluğu, gerek fetva verdiği gerekse 
kendisiyle ilgili konularda bir âlimin baş¬ 
ka bir âlimi taklid edebileceği, bazı âlim¬ 
ler de fetva verdiği konularda değil ken¬ 
dine has konularda başka bir âlimi taklid 
etmesinin câiz olduğu görüşündedir. Ha- 
nefîler'den Muhammed b. Haşan eş-Şey- 
bânî, bir âlimin sadece kendisinden daha 
âlim gördüğü birini taklid edebileceğini, 
fakat kendine denk veya kendinden da¬ 
ha aşağı birini taklid edemeyeceğini söy¬ 
ler. Usulcülerin çoğunluğu ise aksi görüş¬ 
tedir. Meselâ Bâkıllânî, bir müctehidin sa- 
hâbeyi ve sahâbeden sonra gelenleri tak¬ 
lid edemeyeceği şeklindeki görüşü tercih 
etmiştir. Gazzâlî’nin eğilimi de bu yönde¬ 
dir. Müctehidin kendisinden daha âlim 
olan birini taklid etmesi konusunda da 
Gazzâlî aynı yaklaşımını sürdürür. Ona gö¬ 
re vâcip olan düşünmek ve akıl yürütmek¬ 
tir. Bu akıl yürütmenin sonunda kişi, ken¬ 
disinden daha âlim olan kişinin görüşüne 
uygun bir zan elde etmişse mesele orta¬ 
dan kalkmış olur. Eğer daha âlim olan ki¬ 
şinin görüşüne aykırı bir zan elde etmiş¬ 
se bu takdirde diğerinin daha âlim olma¬ 
sının bir önemi yoktur ve esasen bu du¬ 
rumda daha âlim olan kişinin görüşü bu 
âlim nezdinde zayıflamış olmaktadır. Han- 
belîler mutlak müctehidin, gerekli bilgi¬ 
leri özümsemiş olması sebebiyle karşılaş¬ 
tığı bir meseleyi kimsenin yardımı olmak¬ 
sızın kendi başına çözebilecek potansiyel 
ve kapasiteye sahip olmasının mantıkî so¬ 
nucu olarak vaktin darlığına, genişliğine 
bakılmaksızın başkasını taklid edemeye¬ 
ceğini ve üzerinde kafa yormadığı bir şey¬ 
le fetva veremeyeceğini öne sürmüşler- 
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dir. Ahmed b. Hanbel, İshak b. Râhûye ve 
Süfyân es-Sevrî'nin bir âlimin başka bir 
âlimi taklid edebileceği görüşünde olduk¬ 
ları nakledilir. 

8. İçtihadın Sürekliliği Meselesi ve Ic- 
tihad Hareketleri. Naslarla hayatın di¬ 
namizmi ve sosyal gerçeklik arasındaki 
bağlantıyı dengeli bir şekilde kurabilmek 
için bunu sağlayacak olan ictihad faaliye¬ 
tinin her dönem ve toplumda canlı bir 
şekilde sürdürülmesine duyulan ihtiyaç 
açıktır. Ancak mezheplerin teşekkülü ve 
fıkıhlarının tedvin edilmesiyle birlikte iç¬ 
tihadın ilk geniş anlamının daraldığı ve 
mevcut müdevvenatın tatbikinden iba¬ 
ret hale geldiği de bilinmektedir. Joseph 
Schacht’ın tesbitine göre, III. (IX.) yüzyı¬ 
lın ortalarına kadar ictihad hususunda bir 
kısıtlama bulunmazken bu tarihlerden 
itibaren sadece önceki müctehidlerin ic¬ 
tihad ehliyetine sahip oldukları yönün¬ 
de yaygınlaşmaya başlayan anlayış IV. (X.) 
yüzyılın başlarından itibaren genel bir 
kabule dönüşmüş ve artık bu dönemden 
sonra fakihlerin bütün fonksiyonları ön¬ 
ceki imamların doktrinlerini yorumlamak¬ 
tan ibaret kalmıştır. Bu husus literatür¬ 
de “ictihad kapısının kapanması" tabiriy¬ 
le ifade edilir. 

İctihad kapısının kapanması tartışma¬ 
sı, mezheplerin teşekkül edip genel kabul 
görerek yerleşmesi ve taklid olgusuyla ya¬ 
kından ilgilidir. Genellikle mezhep kurucu¬ 
su imamlar, kendi ictihad usullerini ken¬ 
dilerinin oluşturması ve şeriatın tama¬ 
mında ictihad edip fetva verebilecek du¬ 
rumda olmaları bakımından mutlak müc- 
tehid olarak tanınırlar. Kendi usulünü 
oluşturma ve şer’î konuların tamamında 
fetva verme özelliğinin mutlak müctehi- 
din ayırt edici özelliği olarak alınması, ba¬ 
şarılacak işin klasik dönem açısından zor¬ 
luğu dikkate alınırsa mutlak ictihad ka¬ 
pısının kapanması düşüncesinin de baş¬ 
langıcı sayılabilir. Çünkü III. (IX.) yüzyılın 
sonlarından itibaren o dönemlerde hâ¬ 
kim perspektif açısından usul konularına 
ilişkin söylenebilecek yeni pek fazla bir 
şeyin kalmadığı açıktır. Nitekim ictihad 
etme fikrine o dönemlerde ulaşabilen ve 
ilk defa usul oluşturma girişiminde bulu¬ 
nan Şîa âlimleri bile inanç ilkelerindeki 
farklılıktan kaynaklanan birkaç husus dı¬ 
şında alternatif bir usul oluşturmayı ba¬ 
şaramamış ve birçok konuda Mu’tezi- 
le’nin Bağdat veya Basra ekolünün veya 
Sünnî ekollerin etkisinde kalmıştır. 

İctihad kapısının kapanması meselesi¬ 
nin ilk işaretleri, belli dönem veya kişiler¬ 


den sonra o zamana kadar mevcut olan 
görüşler arasından seçip almanın (ihtiyar) 
câiz olup olmadığı tartışmasında bulun¬ 
maktadır. Bu meyanda Hanefî âlimleri 
Ebû Hanîfe. Ebû Yûsuf, Muhammed b. 
Haşan eş-Şeybânî ve Züfer’den sonra; 
Bekir b. Alâ el-Kuşeyrî el-Mâlikî, muhte¬ 
melen Mâlik’i kastederek 200 (816) yılın¬ 
dan sonra; bazıları Evzâî, Süfyân es-Sev- 
rî, VekT b. Cerrâh ve İbnüi-Mübârek’ten, 
bazıları da Şâfiî’den sonra ihtiyârın câiz 
olmadığını ileri sürmüşler ve bu suret¬ 
le 200 (816) yılından sonra ihtiyârın câiz 
olmadığı görüşü yaygınlık kazanmıştır 
(İbn Kayyim el-Cevziyye, II, 275-277). İbn 
Hazm’ın tesbitine göre yaklaşık 11. (VIII.) 
yüzyılın ortalarında başlayan taklid III. 
(IX.) yüzyılın başından itibaren yaygınlaş¬ 
mış ve mezhep imamları taklid edilmeye 
başlanmıştır (el-İhkâm, VI, 142, 146). Bu 
tesbite katılan İbn Kayyim de aynı dö¬ 
nemlerden itibaren bir müctehidin pe¬ 
şinden giderek onun fetvalarını şâriin nas- 
ları yerine koyma ve hatta onları nasların 
önüne alma ve taklidle yetinme âdetinin 
ortaya çıktığını söyler ( İHâmü’l-muuak- 
fcı'în, II, 263). İçinde müctehid gelmeyen 
bir asrın bulunmasının mümkün olup ol¬ 
mayacağı, literatürdeki ifadesiyle “hulüv 
meselesi” de bu anlayışlarla birlikte gün¬ 
deme gelmiş olmalıdır. 

İctihad kapısının kapandığı iddiasının 
kaynağı ve ilk olarak kimin tarafından or¬ 
taya atıldığı konusunda açık bilgiler bu¬ 
lunmamaktadır. Çağdaş araştırmacıların 
birçoğu tarafından ictihad kapısının ka¬ 
panmasını hazırlayan sebepler konusun¬ 
da yapılan tesbitlerin özünü, özellikle tâ- 
biîn döneminden itibaren görülen ve sis¬ 
tematik olarak sürdürülen ictihad anlayış 
ve faaliyetlerinin sonucunda belli ekolle¬ 
rin doğup kurumlaşması olgusu teşkil et¬ 
mektedir. Rivayetlere göre, daha çok III. 
(IX.) yüzyılın sonları ile IV. (X.) yüzyılın baş¬ 
larında yaşamış bazı âlimler tarafından 
dile getirilen, III. (IX.) yüzyılın başından 
itibaren ihtiyârın artık câiz olmadığı ve 
mutlak ictihad hakkına sadece benzerle¬ 
ri artık gelmeyecek olan ilk dönemin bü¬ 
yük âlimlerinin sahip olduğu şeklindeki 
anlayışın, içtihadın devam etmesine ge¬ 
rek bulunmadığı düşüncesiyle ilişkili ol¬ 
duğu açık olmakla birlikte bu kapının ka¬ 
pandığı kanaatine götürüp götürmedi¬ 
ği açık değildir. Öyle anlaşılıyor ki, ilk dö¬ 
nemlerde oldukça dinamik bir seyir takip 
eden serbest akıl yürütme (re'y) faaliye¬ 
tinin Şâfiî tarafından dizginlenerek yeri¬ 
ne sistematik akıl yürütmenin (kıyas) ika¬ 
me edilmesi, Bağdat Mu'tezilesi’nden bir 


grubun öncülük ettiği, Şîa ve Zâhirîler 
tarafından da takip edilen re’y karşıtı bir 
eğilimin ortaya çıkması ve icmâ teorisinin 
yerleşmesi, ictihad kapısının kapanması 
sürecinde önemli etkilere sahip olmuş¬ 
tur. Fıkhın siyasî iktidardan bağımsız bir 
teşekkül seyri takip etmesi, hukukî haya¬ 
tın istikrarını sağlamak üzere o alanda bir 
kontrol mekanizması oluşturma ihtiyacı¬ 
nı hissettirmiş ve fakihleri özellikle siyasî 
istismarın önünü kapatmak için bu tür 
tedbirler almaya itmiş olabilir. İstikrar dü¬ 
şüncesiyle kadılık ve müftülük görevle¬ 
rinin yaygın kabul gören dört mezhebe 
mensup âlimlere verilmesi ve bunlar dı¬ 
şında görüş açıklamanın birçok mahfilde 
bid'atçılıktan başlayan bir dizi suçlama¬ 
ya muhatap olması, ayrıca “fesâdü’z-za- 
mân" diye ifade edilen durumun, yani 
bid'atların ve insanların dünyaya düşkün¬ 
lüklerinin artmasının nasların yanlış yo¬ 
rumlanmasına yol açacağı endişesi de ic¬ 
tihad faaliyetinin durması ve durdurul¬ 
ması yönündeki kanaatin yerleşmesinde 
rol oynamış olmalıdır (bu konuda bk. Ka¬ 
raman, s. 169-191). 

Son dönemde Muhammed ikbal gibi 
düşünürler, bu anlayışın yerleşmesinde 
ictihad yapacak kimsede aranan şartların 
oldukça mükemmel ve katı bir hale geti¬ 
rilmesinin etkisi üzerinde durmakta ise¬ 
ler de özellikle ictihad kapısının kapalı ol¬ 
duğu iddia edilen dönemlerde yaşayan 
Ebû İshak eş-Şîrâzî ve Gazzâlî gibi usul- 
cülerin müctehidde aradığı şartların ko¬ 
lay ulaşılabilir olması bu kanaatin gerçe¬ 
ği yansıtmadığını gösterir. Nitekim Faz- 
lurrahman, içtihadın uygulamada inkâr 
edilmesinin görünürde aşırı derecede güç 
olan niteliklerin değil, İslâm ümmetinin 
birliğini ve dayanışmasını sağlamak için 
ortaya konulmuş muhtemel yasal yapı¬ 
ya süreklilik verme arzusunun bir sonu¬ 
cu olduğu görüşündedir. İctihad kapısı¬ 
nın kapandığı görüşürle katılmayan çağ¬ 
daş araştırmacılardan Vâil b. Hallâk da 
(Wael b. Hallaç) ictihad yapabilecek seviye¬ 
deki fakihlerin hemen her devirde mev¬ 
cut olduğu, teşekkül döneminden sonra 
fürû-i fıkhı geliştirmek üzere ictihad faa¬ 
liyetinin meselede ictihad, tahrîc, tercih 
gibi değişik düzeylerde devam ettiği, V. 
(XI.) yüzyıla kadar ictihad kapısının ka¬ 
pandığına dair bir ifadeye rastlanmadığı 
ve ictihad kapısının kapanması veya müc¬ 
tehidin bulunmaması konusunda sürege¬ 
len bir görüş ayrılığının da bu yönde bir 
icmâ oluşmasını engellediği gibi gerek¬ 
çelerden hareketle ictihad kapısının ka¬ 
pandığı iddiasının isabetsizliğini ve müc- 
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tehidin bulunup bulunmadığı tartışma¬ 
sının teorik düzeyde kaldığını öne sür¬ 
müştür. Bu görüş, birçok çağdaş İslâm 
âlimi ve araştırmacısı tarafından da pay¬ 
laşılmakta, yeni bir mezhep için yeni usul¬ 
ler koymaya mâtuf, yani klasik anlatımıy¬ 
la mutlak içtihadın kapandığı benimsen¬ 
mekle birlikte tahkîku'l-menât içtihadı, 
mukayyed ictihad, meselede ictihad gibi 
faaliyetlerin değişik düzeylerde hemen 
hemen aralıksız olarak devam ettiği, ileri 
dönem fakihlerinin de bu yönüyle önceki¬ 
lerden geri kalmadığı ifade edilmektedir 
(Sava Paşa, I, 110-115; Schacht, An Irıtro- 
duction to Islamic Law, s. 73-75). 

İctihad kapısı meselesiyle yakından il¬ 
gili olan bir konu da her asırda müctehi- 
din bulunmasının zorunlu olup olmadığı 
tartışmasıdır. Her mezhep içinde karşı 
görüş sahipleri bulunsa da Hanbelîler dı¬ 
şındaki âlimler müctehidsiz bir asrın bu¬ 
lunmasını genelde mümkün görürler. Ço¬ 
ğunluk bu konuda, “Allah ilmi çekip al¬ 
maz, fakat âlimleri yavaş yavaş çekip alır; 
âlim kalmayınca insanlar cahil önderler 
edinip onlara sorarlar, onlar da fetva ve¬ 
rirler ve böylece hem sapar hem saptırır¬ 
lar" hadisini (Buhârî, “İlim", 34; Müslim, 
“İlim", 13), karşı görüş sahipleri de içti¬ 
hadın sürekliliği fikrine gerekçe olarak, 
“Ümmetimden bir grup daima hak üze¬ 
re bulunacak” (Buhârî, “İiişâm", 10; Müs¬ 
lim, “İmâre”, 170-174) ve, “Allah her yüz¬ 
yılın başında bu ümmete dinlerini tecdid 
edecek birini gönderecektir" (Ebû Dâvûd, 
“Melâhim”, 1; Ahmed b. Hüseyin el-Bey- 
hakî, 1,208) meâlindeki hadisleri kullan¬ 
mışlardır. Süyûtî, er-Red c alâ men ahle- 
de ile'l-arz ve cehıle enne'l-ictihâde 
tî külli ‘asrin farz adlı eserinde (Beyrut 
1403/1983) tartışmanın tarafları ve ge¬ 
rekçeleri hakkında ayrıntılı bilgi verir. Ço¬ 
ğunluk müctehidsiz asır olabilir derken 
bununla yeni bir usul oluşturacak şekil¬ 
de mutlak ictihad faaliyetinde bulunma¬ 
yı kastetmiş ve bu anlamda mutlak müc- 
tehid bulunmadığını erken devirlerden 
itibaren dile getirmiştir. Hatta Zerkeşî, 
genel kabule mazhar olan dört mezhebin 
usulü dışında ictihad etmenin artık câiz 
olmadığı görüşündedir [el-Bahrü’l-muhtt, 
VI, 209). Eğer Hanbelîler, müctehidsiz asır 
olmaz sözüyle belirtilen anlamda mutlak 
müctehidin her asırda bulunabileceğini 
kastediyorlarsa birkaç münferit çıkış dı¬ 
şında Hanbelî mezhebi tarihinde bunu 
gerçekleştiren kimse olmamıştır. İbn Tey- 
miyye, her ne kadar sonrakiler tarafından 
mutlak müctehid olarak tavsif edilse de 
kendisinin böyle bir iddiası yoktur. Bu 
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noktada Tûfî'nin çıkışının perspektif açı¬ 
sından orijinal olduğu ve bağımsız bir 
mezhep haline gelemese bile etkilerinin 
günümüze kadar uzandığı söylenebilir. 
Ayrıca Şâfiî fakihlerinden İzzeddin İbn 
Abdüsselâm, Takıyyüddin es-Sübkî ve İbn 
DakikuTîd gibi âlimlerin çağdaşları veya 
sonrakiler tarafından mutlak müctehid 
olarak nitelendirildiğini de belirtmek ge¬ 
rekir. 

Yaklaşık VII. (XIII.) yüzyıldan itibaren ye¬ 
niden mutlak ictihad ihtiyacı müslüman 
âlimlerin gündemine girmiş ve çekingen 
bir biçimde de olsa bu ihtiyaç dile getiril¬ 
meye ve bu yönde bir söylem oluşmaya 
başlamıştır. İzzeddin İbn Abdüsselâm, Ta- 
kıyyüddin İbn Teymiyye, İbn Kayyim el- 
Cevziyye ve Takıyyüddin es-Sübkî bu söy¬ 
lemin başta gelen mimarlarındandır. İbn 
Teymiyye’nin çıkışı, hemen hemen sonra¬ 
ki dönemlerdeki ıslah projelerinin hepsi¬ 
nin referans noktasını teşkil etmiştir. Bu 
bilginler kökleşen mezhep ayırımını yu¬ 
muşatmayı, başka mezheplerden istifa¬ 
denin yollarını açmayı hedeflemişler ve 
bu yolda önemli bir adım olarak temel 
amaçlara ve naslara uygun bir çözümün 
başka bir mezhep tarafından ortaya ko¬ 
nulmuş olmasını onun kabul edilmesine 
engel teşkil etmemesi gerektiğini ifade 
etmişlerdir. 

XIX. yüzyılda Muhammed Abduh gibi 
yenilikçiler, İslâm’ın öz itibariyle modern 
dünyanın ihtiyaçlarına cevap verebilecek 
kapasite ve potansiyele sahip olduğunu, 
İslâm dünyasının içinde bulunduğu geri 
kalmışlığın sebeplerinin başında ictihad 
kapısının kapatılması ve taklidin yaygın¬ 
laşması olduğunu ileri sürerek yeniden 
ictihad çağrısı yapmışlardır. Genel olarak 
savunmacı ve bir ölçüde ideolojik bir üs¬ 
lûp taşıyan ve İslâm’ın şer’î ahkâmının 
bütün zaman ve mekânlarda geçerliliği¬ 
ni ispat gayesini güden bu yeniden icti¬ 
had ve ıslah projesinin temelini, mevcut 
olumsuz durumun baş sorumlusu gö¬ 
rülen geleneksel anlayışların terkedilip 
Kur’an ve Sünnet naslarında mündemiç 
bulunan ilkelerden hareketle çağın ihti¬ 
yaçlarına cevap verme ve İslâm’ın yeter¬ 
liliğini gösterme düşüncesi oluşturmak¬ 
taydı. Bu çağrı İslâm dünyasının birçok 
bölgesinde yankı buldu. Bu söylemi sahip¬ 
lenen aydınlar müstakil içtihadın sadece 
önceki nesillerin hakkı olmadığını, dinle 
hayat arası uyumu sağlayabilmek için bu¬ 
nun bir hak olmaktan öte üzerlerine dü¬ 
şen dinî bir yükümlülük olduğunu dile ge¬ 
tiriyorlardı. Ancak o dönemdeki bu icti¬ 
had çağrısının içeriğinin herkes tarafın¬ 


dan farklı şekilde doldurulduğunu, kimi¬ 
nin bununla fıkhî içtihadı, kiminin de bunu 
aşan bir anlamı kastettiğini belirtmek ge¬ 
rekir. Aynı çizgide ve felsefî derinliği ağır 
basan bir ictihad çağrısı yapan Muham¬ 
med İkbal de mutlak anlamıyla içtihadı 
İslâm düşüncesinde hareket ve tecdidin 
mihveri olarak görür. Ona göre fakihler 
içtihadın bu türüne öyle kayıtlar getir¬ 
mişlerdir ki bunların bir şahısta gerçek¬ 
leşmesi mümkün değildir. Bağdat’ın Mo- 
ğollar tarafından tahrip edilmesi, sûfîli- 
ğin yayılması gibi birçok sebebe bağlana¬ 
bilecek olan düşünme tembelliğine rağ¬ 
men İslâm düşüncesi İkbal’e göre güçlü 
tecdid potansiyelini İbn Teymiyye’nin şah¬ 
sında göstermiştir. Yeni nesilden müslü¬ 
man yenilikçilerin fıkhî esasları kendi özel 
tecrübeleri ve değişen hayat şartları doğ¬ 
rultusunda tekrar yorumlamaları meşrû 
olduğu kadar gereklidir de. 

İslâm dünyasının son yüzyılında, içtiha¬ 
da yapılan bu vurguyu aşırı bulan ve ge¬ 
leneksel anlayışlarla bu yeni yönelişlerin 
arasını birleştirmeye çalışan bir eğilim¬ 
den söz etmek mümkündür. Bu eğilim, 
gerçek ve modern anlamda ictihad yeri¬ 
ne geleneksel ictihadlar içinden uygun 
olanları seçip alma, yeni karşılaşılan prob¬ 
lemleri ise “kolektif ictihad” yoluyla çöz¬ 
me yanlısıdır. Ancak buna, geleneksel 
yaklaşımlardan “uygun” olanın seçilip alın¬ 
ması yaklaşımının dünyanın yaşadığı dö¬ 
nüşümü göz ardı etmesi ve metodolojik 
olmaması sebebiyle gerçekçi ve kalıcı çö¬ 
zümler getirmekten uzak olduğu, mey¬ 
danı donuk taklitçilere ve ehliyetsiz tah- 
rifçilere bırakmamak gayesini de taşıyan 
kolektif ictihad söyleminin ise özgüven 
eksikliği hissini açığa vurması yanında iç¬ 
tihadın mahiyetine aykırı olduğu ve açıl¬ 
maya çalışılan ictihad kapısını yeniden 
kapatma potansiyelini içinde taşıdığı şek¬ 
linde itirazlar yapılabilmektedir. Bu tar¬ 
tışmalar sebebiyledir ki günümüz İslâm 
dünyasında ictihad konusunda yapılan 
araştırma ve yayınların sayısının giderek 
arttığı ve bu alanda zengin bir literatü¬ 
rün oluştuğu görülür (bunların bir kısmı 
için bk. bibi.). Her ne kadar bu yayınlar, 
klasik teorinin tahlili ve içtihadın işlevi ko¬ 
nusunda farklı eğilimleri barındıran bir 
çeşitlilik taşıyorsa da netice itibariyle di¬ 
nin daha iyi anlaşılması ve yorumlanması 
konusunda bir arayışın ürünü olduğun¬ 
dan çağdaş dinî düşüncenin oluşumuna 
katkı sağlayacak niteliktedir. 

Klasik ictihad teorisinin ictihad ehliye¬ 
tini erişilmesi güç şartlara bağladığı, ah- 
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kâmın değişmesine imkân vermeyecek 
bir donuklukta olduğu, bu anlayışın belli 
bir dönemden sonra ictihad kapısının ka¬ 
panmasına yol açtığı ve artık bu dönem¬ 
den itibaren bütün çabayı mevcut hü¬ 
kümleri uygulamaya veya yeni karşılaşı¬ 
lan olayları öncekilerin öngördüğü çerçe¬ 
vede çözmeye yönelttiği öne sürülmüş¬ 
tür. Bu tesbitin haklılık taşıyan yönleri bu¬ 
lunsa da İslâm dünyasının bu alanda kar¬ 
şılaştığı sıkıntılarda asıl sorumlunun icti¬ 
had anlayışının kendisi olduğunu göster¬ 
meye yetmez. Mesele, ictihad teorisinin 
yapısıyla değil günümüz İslâm dünyasın¬ 
da naslarla sosyal olgu, dinle hukuk ara¬ 
sındaki ilişki, klasik fıkıh öğretisini anla¬ 
mada yöntem, toplumsal yarar ve ger¬ 
çekliğe dayalı yasama çabalarının meş¬ 
ruiyeti, hukukun oluşumunda dinin katkı 
tarzı, ferdin ve beşerî iradenin rolü gibi 
temel konularda kavramsal çerçevelerin 
ve metodolojinin yeterince olgunlaşma¬ 
mış ve içtihadın bu süreçteki vazgeçil¬ 
mez katkısının göz ardı edilmiş olmasıy¬ 
la daha yakından ilgilidir. 
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Abdullah Cevdet’in 

(ö. 1932) 

idaresi altında yayımlanan 
İlmî, siyasî ve edebî 
muhtevalı derci. 

L J 

Eylül 1904 -Aralık 1932 tarihleri arasın¬ 
da toplam olarak 358 sayı çıkmıştır (nr. 
1-9, Cenevre 1904-1905 Fransızca-Türkçe; 
nr. 10-23, Kahire 1906-1908; nr. 24-358, 
İstanbul 1911-1932). Başlangıçta aylık olan 
dergi 24. sayıdan itibaren on beş günlük, 
50. sayıdan sonra haftalık olarak çıkmış¬ 
tır. 101-139. sayılar arasında da genellik¬ 
le haftada bir, 140-175. sayılar arasında 
ayda bir, 176-265. sayılar arasında on beş 
günde bir, daha sonra da haftalık ve on 
beşer günlük şeklinde değişik aralıklarla 
yayımlanmıştır. 

İctihad, sahibi Abdullah Cevdet’le bü¬ 
tünüyle özdeşleşmiş olduğu halde hiçbir 
döneminde, ilk kurucuları arasında Ab¬ 
dullah Cevdet’in de bulunduğu İttihat ve 
Terakki Cemiyeti’nin yayın organı olma¬ 
mıştır. Yine de bir “Jöntürk”ün dergisi 
olarak İctihad 'ın tanıtıcı vasıflarının ba¬ 
şında Sultan II, Abdülhamid aleyhtarlığı 


Abdullah Cevdet'in İctihad dergisini çıkardığı, ikamet et¬ 
tiği, edebiyatçıların toplandığı İctihad Evi - Cağaloğlu / İs¬ 
tanbul 



gelmektedir. Derginin her devresinde hâ¬ 
kim vasfı ve değişmez prensipleri Batıcı¬ 
lık ve Batılılaşma doğrultusundadır. Bun¬ 
dan dolayı başta Gustave le Bon, Jean 
Marie Guyau gibi pozitivistier, Reinhart 
Pieter Anne Dozy gibi İslâmiyet aleyhtar¬ 
ları olmak üzere pek çok filozof, şair ve 
yazar İctihad'm önem verdiği, eser ve 
makalelerini Türkçe'ye çevirerek yayım¬ 
ladığı Batılı şahsiyetler olmuştur. Bunun¬ 
la beraber derginin geniş yazar kadrosun¬ 
da tam bir fikir birliğinden bahsetmek 
mümkün değildir. Temsil ettiği Batıcılık 
anlayışının Abdullah Cevdet'ten sonra ge¬ 
len başlıca isimleri Kılıçzâde Hakkı, Celâl 
Nuri (İleri) ve Ubeydullah Efgânî’dir. "Mu- 
sâhabe-i İctihad" sütununda zaman za¬ 
man dergi adına yazan Rıza Tevfik de ka¬ 
dın hakları, medreseye karşı Avrupaî eği¬ 
tim, Batı tarzında aile gibi konularda Ba¬ 
tıcı olmakla beraber tasavvufa ve İslâm 
felsefesine meyliyle onlardan ayrılır. 

İctihad ’ın bütün yayın hayatında din 
konusunda sistemli bir programı olduğu 
dikkati çekmektedir. İlk sayılarının başlık 
altında bulunan “Mecmua-i Osmâniyye 
ve İslâmiyye” ibaresi, bu yıllarda sadece 
Osmanlılığın savunulması açısından doğ¬ 
rudur. Ancak din ve özellikle İslâmiyet ko¬ 
nusunda İctihad ’ı bir “mecmûa-i İslâmiy- 
ye" olarak düşünmek mümkün değildir. 
Dergi Meşrutiyetten itibaren genel ola¬ 
rak dinlerde, özel olarak da İslâmiyet’te 
birtakım sosyal konularda yenileştirme 
ve değiştirmelerden başlayarak sonuçta 
inanç meselelerinde şüphe ve tereddüt 
uyandıracak yayımlara girişmiş, zaman 
zaman deist bir din telakkisine saplan¬ 
mıştır, 1918’den sonra yeni bir din anla¬ 
yışı telkinine çalışmış, ardından Bahâîliği 
savunmuş, nihayet Cumhuriyet devrinde 
laiklik konusunda katı bir devrimcilik an¬ 
layışını benimsemiştir. 

Otuz yıl kadar süren yayın hayatında 
genel çizgisiyle Batılılaşma’yı, bunun için 
de Türk toplumunun buna uymayan 
inanç, düşünce, davranış ve örflerini mut¬ 
laka terketmesi gerektiğini savunan İc¬ 
tihad basında hemen hiç eksilmeyen, ba- 
zan oldukça sert polemiklere sebep ol¬ 
muştur. Bunda fikirleri kadar şahsiyeti 
ve mizacıyla da hırçın, geçimsiz ve muh¬ 
teris bir insan olan Abdullah Cevdet'in ro¬ 
lü büyüktür. İleri sürdüğü fikirler bir ger¬ 
çeği ifade arzusundan çok hemen daima 
aykırılık intibaı vermiştir. Bu yüzden İc¬ 
tihad İslâmcılar'la olduğu kadar Türkçü¬ 
lerle de tartışmalara girmiş, bu tartış¬ 
malar değişik yayınlara aksetmiştir. 



ictihad dergisinin Cenevre'de 1904 yılında yayımlanan ilk 
sayısının kapağı 


İctihad'm asıl büyük tartışmalar doğu¬ 
ran tarafı ilk sayılarından itibaren genel 
olarak dinler, özel olarak da İslâmiyet ko¬ 
nusunda aldığı tavır olmuştur. Batıcılık 
ve onunla beraber hümanist bir dünya 
görüşü, önce dinlerdeki bâtıl inanç ve 
davranışların tenkidi şeklinde görünürken 
giderek deist, hatta ateist fikirlere doğru 
gelişir. Kılıçzâde Hakkı'nın kaleminden 
çıktığı anlaşılan “Pek Uyanık Bir Uyku” 
adlı yazı (nr. 55, 57) o günkü Batıcılığın 
tam bir programı niteliğindedir. Derginin 
daha geniş plandaki hedefleri ise “İcti- 
had'm Mihver-i Müdîr Fikirleri” başlıklı ya¬ 
zılarla dile getirilmiştir (nr. 150-161,205, 
343). Derginin belki bütün yayın hayatı¬ 
nın felsefesi ve bir kanun metni gibi ka¬ 
tegorik olan sonuncu yazı ise (15 Nisan 
1932) yirmi beş maddelik bir formüller 
sistemidir. Bunlardan en önemlileri şöy¬ 
le özetlenebilir: a) Hürriyetlerin en mu¬ 
kaddesi vicdan hürriyetidir; itikadını seç¬ 
mek ve beyan etmekte serbest olunma¬ 
lıdır. b) İstiklâllerin anası İktisadî istiklâl¬ 
dir. c) Harp milletlerarası meselelerin çö¬ 
züm vasıtası değildir, d) Güzel sanatlar 
ruhu inceltir. İlâhî bir huzur verir, e) Ser¬ 
maye ve emek birbirine saygılı olmalıdır. 
Bunlar arasında, birbirinden uzak mad¬ 
delere serpiştirilmiş dinle ilgili iki hüküm 
ise şöyledir: “Dinlerin mâkul maksadı in¬ 
sanlar arasında müsâlemet. kardeşlik ve 
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muhabbet şîmelerini tahkim etmektir. 
Gayesi şifa vermek olduğu halde hastalı¬ 
ğın şiddetlenmesine sebep olan bir ilâcın 
ihmal edilmesi imal edilmesinden evlâ¬ 
dır" (md. 10). “Kâinatı kendi keyfine göre 
idare eden eceli ü a‘lâ bir zata itikad bü¬ 
yük bir safdillik göstermekle kalmaz, aynı 
zamanda tedavi kabul etmez bir mantık¬ 
sızlığa sevkederek insan ruhunun hüz- 
nengiz bir surette küçülmesini de müed- 
di olur" (md. 15). Dinle ilgili bu maddeler 
yalnız İslâmiyet’i değil bütün dinleri he¬ 
def almaktadır. İctihad 'm dikkati çeken 
yazarlarından Celâl Nuri “İslâm’da Vü- 
cûb-ı Teceddüd” (nr. 39-41) ve “Havâyic-i 
Kânûniyyemiz” (nr. 59-61,64-67) başlıklı 
yazılarında Avrupa’ya karşı sosyalist dev¬ 
letlerle, hatta Hindistan’daki Brahman- 
lar ve Budistler’le ittifak kurulması ge¬ 
rektiğini, bunun sosyalist olma tehlikesi 
taşımadığını söylerken yoksulluk ve esa¬ 
retten kurtulmak için sadece hukuk sis¬ 
temini ıslah etmenin yetmeyeceğini ileri 
sürer. Bu vesileyle kadın hakları da Ab¬ 
dullah Cevdet, Celâl Nuri ve Kılıçzâde 
Hakkı’nın ısrarla üzerinde durdukları 
bir konu olur. Tesettür ve çok kadınla ev¬ 
lenme hususu her fırsatta tenkit edilir. 
Abdullah Cevdet'in 1911’deMehiab der¬ 
gisinde (nr. 4) başlattığı tesettür tartış¬ 
ması İctihad (nr. 29) ve Sırât-ı Müsta¬ 
kim (Sebî/ürreşâd, nr. 156, 169, 282) ara- 


Ictihad dergisinin 22 Kânunuevvel 1324 tarihli 10. sayısı¬ 
nın kapağı 
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sında devam etmiştir. Kılıçzâde Hakkı, 
İslâmiyet’in çok katı kurallarla dondurul¬ 
ması yüzünden ilerlemeye engel olduğu¬ 
nu, dolayısıyla İslâm hukukunda baştan 
sona ıslahat yapılması gerektiğini ileri 
sürmüştür. 

II. Meşrutiyetten sonra İctihad Batı- 
cılar’ın belli başlı yayın organı durumuna 
gelmekle beraber dergiyi çıkaranlar, özel¬ 
likle Balkan Savaşı’ndan sonra aralarında 
meydana gelen bir tartışma yüzünden 
bölündüler. Batı’nın kayıtsız şartsız ve bü¬ 
tün yönleriyle kabul edilmesini isteyen 
Abdullah Cevdet ile bu görüşe karşı çıkan 
Celâl Nuri arasındaki münakaşa, “tam 
Garpçılarda “kısmî Garpçılar” şeklinde 
ifade edilebilecek iki grup ortaya çıkardı. 
Abdullah Cevdet tam Garpçılar’ın lideri 
durumuna geçti. Böylece öteden beri Os¬ 
manlI Devieti’nde arzuladıkları değişimin 
gerçekleşmesinde engel olarak gördükle¬ 
ri dinin aşılabilmesi için bilhassa biyolojik 
materyalist yayınların Türkçe'ye çevril¬ 
mesinde büyük gayretleri oldu. 

I. Dünya Savaşı sırasında kapatılıp üç 
buçuk yıl (Şubat 1915 - Ekim 1918) çıkarıla¬ 
mayan İctihad yeniden yayına başladı¬ 
ğında, İttihatçılar’ın cezalandırılmama¬ 
sını Avrupa karşısında itibarımızı zedele¬ 
yici bulacak kadar İttihat ve Terakkî düş¬ 
manı kesilmiştir. Millî Mücadele yılların¬ 
da Kürt Teâlî Cemiyeti üyesi olan Abdul¬ 
lah Cevdet'in dergisi de Kürtçülüğe sem¬ 
patiyle bakar, buna karşılık Millî Mücade¬ 
le karşısında suskundur. Mütareke yılla¬ 
rına kadar Rusya’nın hâkimiyeti altındaki 
müslümanların meselelerine de duyarlı¬ 
lık gösteren İctihad, 1921 yılı sonlarında 
bu defa Emin Âlî’nin kalemiyle Bahâîlik 
propagandası başlatmıştır. Dergide Ba- 
hâullah Mirza Hüseyin Ali’nin hayatı ve 
fikirleri büyük bir sempatiyle anlatılmış, 
Bahâîliğin felsefe noktainazarından pek 
yüksek bir ulûhiyyete mâlik olduğu ve bü¬ 
tün din ve felsefî sistemlerin iyi tarafları¬ 
nı ihtiva ettiği ileri sürülmüştür (nr. 140, 
142-143). Abdullah Cevdet ise Bahâîliğin 
bütün insanlar için ortak bir din olarak 
kabulünü teklif etmiştir. Hz. Peygam¬ 
berin, “Din akıldır, aklı olmayanın dini 
yoktur” sözünü hatırlatan Abdullah Cev¬ 
det, Bahâîliğin akılla çelişen hiçbir fikir 
ve hüküm ihtiva etmediğini ileri sürer (nr. 
144). Bu düşünceleriyle İslâmiyet’in hu- 
rafesiz, saf hali gibi gösterdiği Bahâîliği 
materyalizme geçişte bir basamak olarak 
kullanmak istemiştir. Buna karşılık Mus¬ 
tafa Sabri ( Peyâm-ı Sabah, 7, 18 Mart 
1922), Ahmed Şîrânî ( Teuhîd-i Efkâr, 19 
Haziran 1922) ve Tâhirülmevlevî ( Peyâm-ı 


Sabah, 19 Mart 1922) gibi İslâm âlimleri 
çeşitli yazılarında Bahâîliğin İslâmiyet’le 
hiçbir ilgisinin bulunmadığını açıklamış¬ 
lardır. 

Kurtuluş Savaşı hareketi karşısında 
suskun kalan dergi 1922’den itibaren dö¬ 
nemin bütün devrim hareketlerine katıl¬ 
mış, yeni dönemi kendi fikirleri için hazır 
bir zemin olarak görmüştür. Nitekim Ab¬ 
dullah Cevdet, ISO. sayıdan başlayarak 
“Feylesofun Köşesi" başlığı altında kale¬ 
me aldığı yazı serisinde, toplumun geliş¬ 
mesi karşısında dinin engel olduğunu da¬ 
ha açık biçimde söylemeye başlamıştır. 
Dergi ve sahibi aleyhine "İslâmiyet hak¬ 
kında fezâhat-i lisâniyye” davası açılmış, 
dört yıl süren duruşmalar sonucunda ce¬ 
za kanunundan bu madde kaldırıldığın¬ 
dan dava da düşmüştür. 

İctihad 'ın bu tarihten sonra ele alıp iş¬ 
lediği konuların başında devrin siyasî fi¬ 
kirleri gelir. Abdullah Cevdet kendisi ve 
dergisiyle “emeldaş, kardaş ve birbirinin 
malı” saydığı, inkılâpları yapan Cumhuri¬ 
yet Halk Fırkası ve hükümetini, “Otuz se¬ 
neden beri geceli gündüzlü gördüğümüz 
tatlı rüyaların çoğunu ayniyle vâki kılan 
yegâne hükümet”, Atatürk’ü de, "Bugü¬ 
nün peygamberi Mustafa Kemal’dir, bu 
medenî ve asrî peygamber bir nübüwet-i 
akliyye ile geliyor” diye tavsif eder (nr. 
188). Böylece İctihad hilâfet ve saltana¬ 
tın kaldırılması, tevhîd-i tedrîsat kanu¬ 
nu, medenî kanun, şapka ve kılık kıyafet, 
özellikle harf inkılâbı konularında yöneti¬ 
min yanında olmuş ve onu alkışlamıştır. 
Latin alfabesinin kabulü dergi tarafın¬ 
dan büyük bir zafer olarak nitelendiril¬ 
miştir (nr. 266). Hatta dergide. Batı me¬ 
deniyetinin yerleşmesi yolunda alfabe de¬ 
ğişikliğinin ardından son bir hamleyle bir 
Batı dilinin yardımcı ilim dili olarak kabu¬ 
lünü teklif eden bir makale yayımlanır (nr. 
268). 1932’de Cumhuriyet gazetesinin 
yaygınlaştırmak istediği Kur’ân-ı Kerîm’i 
Türkçe okuma fikrine de destek verir (nr. 
338). 

İctihad 'ın edebî tarafı ise daima Ab¬ 
dullah Cevdet'in sanat anlayışına paralel 
olarak fikrî ve İçtimaî meseleler etrafın¬ 
da dönmektedir. Aynı devrin diğer dergi¬ 
lerinde olduğu gibi İctihad 'da da şiir, hi¬ 
kâye ve deneme türündeki örnekler ya¬ 
nında edebî tenkitlere yer verilmiştir. Ab¬ 
dullah Cevdet, dergiye daha popüler ve 
sanat ağırlıklı bir şekil vermek için 1928 
yılında bir ara İctihad 'ı Nahit Sırrı ile 
(Örik) Yedi Meşaleciler’den Vasfi Mahir 
(Kocatürk), Yaşar Nabi (Nayır) ve Kenan 
Hulûsi'ye (Koray) teslim etmiş, fakat bu 
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durum ancak iki sayı sürmüştür (nr. 277- 
278). Bunun dışında dergi başından beri 
Türkçe’nin meseleleriyle yakından ilgilen¬ 
miştir. Bu konuda en dikkate değer yazı 
Hüseyin Kâzım’m (Kadri) “Türk Lisanları¬ 
nın Tevhidi" başlıklı makalesidir (nr. 31- 
35, 37). 

Yayımlandığı süre içerisinde yaklaşık ye- 
di yıl (1909-1911, 1915-1918, 1919-1921) 
kapatılan İctihad’m adı, kapatılma karar¬ 
larına karşılık hukuken yayıma devam 
edebilmek için çok defa ilk adını hatırla¬ 
tan Cehd (59. sayı), İşhâd (78-79, 111- 
116. sayılar), İştihâd (90-92, 101-109, 129- 
136. sayılar) ve Âlem (110. sayı) olarak de¬ 
ğiştirilmiştir. Söz konusu yayım yasakla¬ 
rından bazılarına sebep olan yazılar ise 
Süleyman Nazif'in İdâre-i Vilâyât Kanu- 
nu'nu eleştiren “Devâ-yı Kati” (nr 68, 12 
Haziran 1913), Kılıçzâde Hakkı'nın din gö¬ 
revlilerini ve bazı dinî duyguları rencide 
edici mahiyetteki “Yunus Hoca'nın Ken¬ 
disi" (nr. 76, 28 Ağustos 1913), Abdullah 
Cevdet'in “Veliahd Yûsuf İzzeddin Efen- 
di’yle Mülâkat" (nr. 80, 25 Eylül 1913) ve 
yine Abdullah Cevdet’in dini tezyif eden 
“Yara ve Tuz” (nr. 138, 9 Ocak 1919) adlı 
makaleleridir. 

İctihad' m yazar kadrosu toplam olarak 
200 imzayı aşmaktadır. Dergide adı en 
çok görülen yazarlardan bazıları şunlar¬ 
dır: Abdülhak Hâmid (Tarhan). Ağaoğlu 
Ahmed, Ahmed Cevdet (Oran), Ahmed 
Hâşim, Ahmed Refik (Altınay), Ali Canib 
(Yöntem), Alişanzâde İsmail Hakkı (Eldem), 
Celâl Sahir (Erozan), Cemil Sena (Ongun), 
Cenab Şahabeddin, Enis Behiç (Koryürek), 
Faik Âli (Ozansoy), Faruk Nafiz (Çamlıbel), 
Halid Fahri (Ozansoy), Halide Edib (Adıvar), 
Halide Nusret(Zorlutuna), Hıfzı Tevfik(Gö- 
nensay), Hüseyin Cavid, Hüseyin Dâniş 
(Pedram), Fazıl Ahmed (Aykaç), İbrahim 
Alâeddin (Gövsa), İbrahim Edhem Temo, 
Gaspıralı İsmail, İsmail Fennî (Ertuğrul), 
Mazhar Osman (Usman), Mehmed Fuad 
(Köprülü), Mehmed Zeki (Pakalın). Midhat 
Cemal (Kuntay), Mûsâ Cârullah Bigiyef, 
Müftüoğlu Ahmed Hikmet, Necip Âsim 
(Yazıksız), Orhan Seyfi (Orhon). Ömer Sey- 
feddin, Peyami Safa, Reşad Nuri (Günte- 
kin), Ruşen Eşref (Onaydın), Suud Kemal 
(Yetkin), Selim Sırrı (Tarcan), Süleyman Na¬ 
zif, Tevfik Fikret, Vasfı Raşid (Sevig), Ya- 
kup Kadri (Karaosmanoğlu). 

Dergi çıkmaya başladığı tarihten itiba¬ 
ren bir dizi kitap da yayımlamıştır. Kütüb- 
hâne-i İctihad adıyla Cenevre, Kahire ve 
İstanbul’da basılan ve altmış kadar eser¬ 
den oluşan bu serinin numaralarında at¬ 
lamalar ve tekrarlar vardır. Kataloglar¬ 
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da serinin ilk kitabı Abdullah Cevdet'in 
Byron'dan çevirdiği Chillon Mahbusu 
(Cenevre 1904) ve sonuncusu da yine Ab¬ 
dullah Cevdet’in Düşünen Musiki (seri 
nr. 61) adlı şiir kitabıdır. Çoğu Abdullah 
Cevdet'e ait telif ve tercüme kitaplardan 
oluşan bu seri içinde Nâmık Kemal’in Rü¬ 
ya ve Magosa Mektubu (Kahire 1908, 
seri nr. 13), Süleyman Nazif’in Gizli Fi¬ 
ganlar (Kahire 1906, seri nr. 3), Elcezire 
Mektupları (Kahire 1906, seri nr. 5),Mâ- 
lûmu İlâm (Kahire 1908, seri nr. 14) gibi 
eserleri de bulunmaktadır. Kütübhâne-i 
İctihad'ın asıl tenkitlere ve büyük tartış¬ 
malara sebep olan yayını ise HollandalI 
şarkiyatçı Dozy'nin Târîh-i İslâmiyyet 
adıyla çevrilen kitabıdır (Kahire 1908, seri 
nr 15-16). İslâmiyet’i, Kur’an’ı ve Hz. Mu- 
hammed'i aşağılayan ifade ve iftiralarla 
dolu bu kitabı tercüme eden Abdullah 
Cevdet’in “İfâde-i Mütercim" başlığıyla 
yazdığı önsözde eseri ve muhtevasını ten- 
kitsiz ve tartışmasız benimsemesi, Os¬ 
manlI basınında uzun yıllar sürecek olan 
tepkilere yol açmıştır. Bu tutumuyla İc¬ 
tihad dergisi ve sahibi, Sırât-ı Müstakim 
(Sebîlürreşâd) yazarlarından Manastırlı 
İsmail Hakkı, M. Refik, Ferid (Kam), Mid¬ 
hat Cemal (Kuntay), Vâsıf. İbrahim Alâed¬ 
din (Gövsa) ve Hikmet dergisi yazarların¬ 
dan Mehmed Rüşdü tarafından ağır eleş¬ 
tirilere hedef olmuştur. Ayrıca Sırât-ı 
Müstakim yazarlarından Abdülaziz Çâ~ 
vîş, Hilâl-i Osmânî gazetesindeki açık 
mektubunda (27 Ocak 1912) Abdullah 
Cevdet’in Dozy’ye katılmak değil onun 
yanlışlarını teşhir maksadıyla kitabı ter¬ 
cüme etmiş olduğunu ileri sürerken aynı 
derginin yazarlarından Ahmet Hamdi (Ak¬ 
seki) Bilinmesi Elzem Hakikatler ( İstan¬ 
bul 1332), İsmail Fennî Kitâb-ı İzâle-i Şü- 
kûk (1928), Manastırlı İsmail Hakkı Hak 
ve Hakikat (İstanbul 1329) adlı kitapla¬ 
rıyla tepkilerini dile getirmişlerdir. Yine 
Manastırlı’nın Sırât-ı Müstakîm'öe otuz 
sayı devam eden “Târîh-i İslâmiyyet: Dok¬ 
tor Dozy’nin Risâlesine Reddiye” başlıklı 
yazı dizisi (nr 72-111) aynı müellifin “Tâ- 
rîh-i İslâmiyyet'e Dâir Doktor Dozy’nin 
Eser-i Garazkârma Karşı Reddiye" başlıklı 
diğer bir yazı serisi (nr. 183-208) ve Beya¬ 
zıt dersiâmlarından Hayreddin’in Beyâ- 
nülhak dergisinde (VII, s. 163-172) bir 
reddiyesi çıkmıştır. Ebüzziyâ Tevfık’in de 
Muallim Doktor Dozy'nin Târîh-i İslâ¬ 
miyyet Unvanlı Kitabı ve Mütercimi 
Hakkında Tenvîr-i Efkâr (2. bs., İstan¬ 
bul 1328) adlı bir kitabı bulunmaktadır. 
Târîh-i İslâmiyyet tercümesi, aldığı tep¬ 
kiler üzerine 17 Şubat 1910 tarihli bir 


hükümet kararnâmesiyle toplatılmış ve 
mevcut nüshaları imha edilmiştir. 

Abdullah Cevdet’in Cağaloğlu'nda “İc¬ 
tihad Evi” adını verdiği idarehanesi, uzun 
yıllar devrin yazarlarının toplanıp tartış¬ 
tıkları bir fikir ve edebiyat meclisi haline 
gelmiştir. Buradaki toplantılara Meşru¬ 
tiyet sonrasından başlayarak Cumhuri- 
yet’in ilk yıllarına kadar Rıza Tevfik, Süley¬ 
man Nazif, Faik Âli, Cenab Şahabeddin, 
Abdülhak Hâmid, Peyami Safa, İsmail Hâ- 
mi, Yusuf Ziya, Halid Fahri, Necip Fazıl 
(Kısakürek) gibi şahsiyetlerin devam etti¬ 
ği bilinmektedir. 

İctihad' ın Avrupa, Mısır ve İstanbul dö¬ 
nemine ait birçok sayısı İstanbul'da baş¬ 
ta Beyazıt Devlet Kütüphanesi olmak üze¬ 
re, Atatürk, Hakkı Tarık Us, Âtıf Efendi, 
İstanbul Üniversitesi ve Millet kütüpha¬ 
nelerinde bulunmaktadır. 
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Sİ Nazim H. Polat 

İCTİMÂİYYAT MECMUASI 

1917 yılında yayımlanan 
ilk Türkçe toplum bilimi dergisi. ^ 

Ziya Gökalp’in kurduğu İctimâiyyat Dâ- 
rülmesâîsi tarafından yayımlanan dergi 
altı sayı çıkarılmış, dârülmesâînin faali¬ 
yetlerini durdurmasıyla da yayımı sona 
ermiştir. Müdürlüğünü İstanbul Dârülfü- 
nunu içtimaiyat müderris muavini Nec- 
meddin Sâdık’ın (Sadak) yaptığı mecmua 
ülkemizde bir enstitünün çıkardığı ilk 
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dergidir. Daha önce Ulûm-i İctimâiyye 
ve İktisâdiyye Mecmuası adıyla bir der¬ 
gi yayımlanmakla birlikte (1908-1911) bu 
dergi iktisat ağırlıklı olmuş, İctimâiyyat 
Mecmuası sosyoloji alanında yayımlanan 
ilk dergi sayılmıştır. 

Ziya Gökalp. o devirde ismi yeni duyu¬ 
lan sosyoloji ilmi çalışmalarına ilk olarak 
1911 yılında Selanik’te İttihat ve Terakki 
Cemiyeti'nin merkezinde başlamıştır. İt¬ 
tihat ve Terakkî’nin büyük desteğini gö¬ 
ren Gökalp, 1914’te İstanbul Dârülfü- 
nunu’nda İçtimaiyat Bölümü’nü açmış, 
191S yılında İçtimaiyat Dârülmesâîsi’ni 
kurmuş, böylece sosyolojinin toplumun 
meselelerine İlmî çözümler getireceği 
inancını yaymaya çalışmıştır. Bu fikirlerini 
Fransa’da laik bir toplum, eğitim, din ve 
ahlâk anlayışının yerleşmesi için mücade¬ 
le etmiş olan Emile Durkheim’den almış¬ 
tır. Ancak Gökalp, bir yandan Durkheim’in 
yazılarını tercüme ederken öte yandan 
bunları Türk toplum ve kültürüne uyar¬ 
layarak millî bir sosyoloji kurmak için gay¬ 
ret göstermiştir. 

Mecmuada sosyolojinin ne olduğu, ide¬ 
oloji, psikoloji ve felsefeden hangi açılar¬ 
dan ayrıldığı ortaya konulmaya, metodu 
hakkında bilgi vermek amacıyla istatisti¬ 
ğin sosyolojideki kullanımı tanıtılmaya ça¬ 
lışılmıştır. Sosyolojinin uygulamasını ve 
bunun topluma kazandıracağı faydaları 


ortaya koyabilmek için mecmuanın na¬ 
zarî ve amelî kısımlar halinde çıkarılması 
amaçlanmışsa da bu ayırım sadece 1. sa¬ 
yıda uygulanmıştır. Dergide hâkim olan 
anlayışa göre tabii dünya ile toplum ara¬ 
sında bir fark yoktur. Tabiat ve toplum, 
bilim tarafından keşfedilip denetlenecek 
kanunlara sahip olma açısından aynı olun¬ 
ca sosyoloji de tabiat ilimleri gibi önem 
kazanacaktır. Mukaddimede belirtildiği¬ 
ne göre sosyoloji ilmi İçtimaî kumruların 
hangisinin tabii, hangisinin marazî oldu¬ 
ğunu belirleyerek sosyal reformlara yol 
gösterecektir. Mecmuada Ziya Gökalp ya¬ 
nında Ahmed Emin (Yalman), Necmeddin 
Sâdık (Sadak), Mehmet Emin (Erişirgil) ve 
Halim Sabit’in de (Şibay) yazıları çıkmış, 
ayrıca Emile Durkheim’den sosyolojiyle 
ilgili tercümeler yapılmıştır. 

Ziya Gökalp, derginin ilk sayısında çıkan 
yazılarında ideolojiyle sosyolojiyi karşılaş¬ 
tırıp sosyolojinin üstünlüğünü ortaya koy¬ 
maya çalışmış, Türkçülük, İslâmcılıkve 
asırcılık akımları arasındaki çatışmanın 
sosyoloji yardımıyla daha iyi anlaşılıp or¬ 
tadan kaldırılmasının çareleri üzerinde 
durmuştur. Gökalp’e göre devletler şehir 
devleti, saltanat devleti ve çağdaş devlet 
olmak üzere üçe ayrılır. Tanzimat’la baş¬ 
layan evrim Türk Devleti’ni çağdaş devlet 
formuna sokacak ve bu yoldaki problem¬ 
ler sosyoloji yoluyla çözümlenecektir. Sos¬ 
yoloji fıkıhçılıkyapan İslamcılığı, törecilik 
yapan Türkçülüğü ve Avrupacılık yapan 
asrîliği toplumun aktif örfünü esas alıp 
birleştirerek sosyal evrimin önündeki 
engelleri kaldıracaktır (bk. bibi.. Kanar 
neşri, s. 28-33). Gökalp’in burada orta¬ 
ya koyduğu evrimci pozitivizm anlayı¬ 
şı, dönemin bir başka toplum bilimcisi 
olan Le Play'den etkilenen Prens Saba- 
haddin tarafından eleştirilmiştir. Dergi¬ 
nin 2. sayısındaki yazısında, içtimaiyat il¬ 
minin fertlerin cemiyet üzerindeki tesi¬ 
rini inkâr ettiği hakkındaki yaygın kana¬ 
atin yanlış olduğunu belirten Gökalp, 
Durkheim’in izah ettiği gibi fertlerin de 
cemiyete sosyoloji yoluyla etkili olabilece¬ 
ğini, içtimaiyatçılara sahip olmayan bir 
toplumun cemiyete tesir edecek dâhiler 
çıkarmak bir yana yürüyeceği yolu bile be- 
lirleyemeyeceğini ileri sürer. Gökalp, 3. 
sayıda “Ahlâk İçtimâi midir?” yazısında 
ahlâkî kaidelerin menşeinin ve gayesinin 
fertten daha üstün bir vicdan olan top¬ 
lum olduğunu söyler. Fert sosyalleştikçe 
ahlâkî bir varlık olma özelliğini kazanır. 
İçtimaî mefkûre veya ideal de cemiyet ha¬ 
linde yaşamaktan başka bir şey değildir. 
Burada Gökalp’in dinden uzak laik bir ah¬ 


lâk arayışı içinde olan Durkheim’in etki¬ 
sinde kaldığı açıkça gözlenmektedir. 

Mecmuada Durkheim’den “Fücûrun 
Nehyi ve Menşeleri”, “Ondokuzuncu Asır¬ 
da Fransa’da İçtimaiyat” ve “İlm-i Terbiye 
ve İçtimaiyat" başlıklı üç makale tercüme 
edilmiştir. Bu yazılarda sosyolojinin suç 
ve eğitim konularında insanlara neler ka¬ 
zandırabileceği üzerinde durulmuştur. 
Fransız politikası içinde liberal kanadın 
önemli bir temsilcisi olan Durkheim’in 
Fransız toplumu arasında geliştirdiği tez¬ 
ler Gökaip’in yazılarıyla Türk toplumüna 
uygulanmak istenmiştir. Özellikle Durk¬ 
heim’in kullandığı Fransızca sosyoloji kav¬ 
ramlarının Türkçe’ye çevrilmesi konusun¬ 
da titiz davranan Gökalp dikkate değer 
bir başarı göstermiştir. Mehmet Kanar’ın 
Latin harflerine çevirdiği İctimâiyyat 
Mecmuası İstanbul Üniversitesi Edebi¬ 
yat Fakültesi Araştırma Merkezi tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (İstanbul 1997). 
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Devşirme olarak saraya alınıp 
çeşitli devlet hizmetleri için 
yetiştirilen kimse. 


Osmanlı sarayında iç oğlanı istihdamı¬ 
na Yıldırım Bayezid zamanında başlanmış, 
Fâtih Sultan Mehmed döneminde bu uy¬ 
gulama bir nizama bağlanmıştır. Buna 
göre gruplar halinde devlet merkezine 
getirilen devşirmelerin en zeki, en gür¬ 
büz, endamı en düzgün ve iyi huylu olan¬ 
ları saray için ayrılırdı. Bu seçimde kapı 
ağası ile kıyâfe ilminden anlayan saray ho¬ 
cası etkili olurdu. Ayrılan çocuklara Edir¬ 
ne, Galata ve İbrâhim Paşa saraylarında 
Türk-İslâm terbiyesiyle birlikte gerekli 
dersler verilir, görgü kuralları anlatılır, bu 
arada silâh tâlimi, binicilik ve yetenekle¬ 
rine göre çeşitli sanatlar öğretilirdi. İhtiya¬ 
ca göre üç veya yedi yılda bir yapılan çık¬ 
malarda bu çocukların en kabiliyetlileri 
Topkapı Sarayı'na alınır, diğerleri ise ge¬ 
nellikle kapıkulu süvariliğine verilirdi. 
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Gıimânân-ı Enderûn. gılmânân-ı hâssa 
veya gıimânân-ı Sarây-ı Âmire de denilen 
Topkapı Sarayı iç oğlanları eğitimlerini En¬ 
derun’da sürdürürlerdi. Enderun’un Bü¬ 
yük Oda ve Küçük Oda iç oğlanlarına do¬ 
lama giydikleri için “dolamalf, daha yük¬ 
sek dereceli doğancı, seferli, kiler, hazine 
ve Has Oda gılmanlarma da kaftan giyme¬ 
lerinden dolayı “kaftanlf denirdi. Bu oda¬ 
lardaki iç oğlanlarının derece ve mevkileri 
farklı olduğundan hizmet ve maaşları da 
değişikti. İç oğlanları maaşlarını üç ayda 
bir alırlardı; giyim kuşamları ise devlet 
tarafından karşılanır, giydikleri elbisele¬ 
rin düzenli olmasına çok dikkat edilirdi. 
Başlarında zerduz denilen bir çeşit külâh, 
mevsimine göre çuha, dolama, atlas, hâ¬ 
re ve Hint bezinden yapılmış kaftan, al¬ 
tında çeşitli kumaşlardan entari ve bel¬ 
lerinde de süslü, sırma işlemeli kemerler 
bulunurdu. 1674’te külâh yerine sarık 
sarmalarına, kırmızı mest yerine sarı pa¬ 
buç giymelerine ve bellerine hançer tak¬ 
malarına izin verilmiştir. 

Enderun koğuşlarında değişik hocalar¬ 
dan ders gören iç oğlanları çeşitli spor fa¬ 
aliyetlerinden başka kabiliyetlerine göre 
hat, mûsiki, nakış vb. sanatlarla da meş¬ 
gul olurlardı. Özellikle Seferli Koğuşu’n- 
dan pek çok edip, şair ve sanatkâr yetiş¬ 
miştir. 

İç oğlanları mâbeyn odasında yatıp kal¬ 
karlardı. Koğuşlar parmaklıklarla çevril¬ 
miş iki sıra odalardan ibaretti. Bunların 
üstünde oda kıdemlilerinin kaldığı bö¬ 
lümler vardı. Koğuşların nizâmnâmeleri 
olup bunlar titizlikle uygulanırdı. 

Büyük Oda ve Küçük Oda'dan Has Oda'- 
ya kadar iç oğlanlarının Enderun’daki eği¬ 
timleri devam ederdi. İlk koğuşlarda Türk¬ 
çe, Arapça ve Farsça öğrenen gençler da¬ 
ha sonraki odalarda bu dillerde yazılmış 
eserleri okurlardı. Oda zâbitleri tahsil ve 
terbiye hizmetine çok özen gösterirler¬ 
di. Zâbitlerin görevlerine dikkat edip et- 



Bir iç oğlanı 
tasviri 

{TSM, Resim 
Dairesi, 
Teşhir, 
nr. 301) 


İç oğlanları 
ağasını 
tasvir eden 
bir resim 
(Deniz 
Müzesi — 
Beşiktaş / 
İstanbul) 



medikleri ise zaman zaman tebdilikı- 
yafetle dolaşan silâhdar ağa tarafından 
kontrol edilirdi. İç oğlanları beş vakit na¬ 
mazı koğuş imamının ardında cemaatle 
kılarlardı. Her perşembe akşamı yatsı na¬ 
mazından sonra odalarda din ve devlet 
için dua edilirdi. 

İç oğlanları arasından XVI ve XVII. yüz¬ 
yıllarda şair, edip, tarihçi, hattat ve mû- 
sikişinas gibi sanatkârlarla devlet adam¬ 
ları çıkmıştır. Bunların çoğu Enderun’da¬ 
ki sanat dalıyla meşhur olmuştur. Nakkaş 
Haşan Paşa, Hattat Haşan Paşa, Kavuk- 
çu Mustafa Paşa, Kemankeş Kara Mus¬ 
tafa Paşa bunlardan bazılarıdır. Tırnakçı 
Haşan Paşa, Sarıkçı Mustafa Paşa ve Bal¬ 
tacı Mehmed Paşa gibi bazı vezirler de 
Enderun’daki hizmetlerine göre şöhret 
bulmuştur. XIX. yüzyıl başlarından itiba¬ 
ren Enderun’un yerini modern kurumla- 
rın alması ve uzun bir süreden beri dev¬ 
şirme sisteminin bozulması sebebiyle 
önemini kaybeden iç oğlanı istihdamı 
1833'te resmen ortadan kalkmıştır (Lut- 
fî. IV, 112). 
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ffl Ahmet Şİmşİrgİl 


Osmanlı taşra teşkilâtında 
Anadolu’nun güneyinde yer alan 
sancak ve günümüzde 
merkezi Mersin olan il. 

L J 

Antikçağ’da Taşlık Kilikya (Tracheia Cili- 
cia) diye tanınan coğrafî bölgeye tekabül 
eden İçel sancağı, batıda Alanya burnun¬ 
dan doğuda Lamas suyuna kadar (Alata 
çayının batısında) Toros dağlan ile Akde¬ 
niz arasında uzanıyordu. Sancağın en 
önemli merkezleri Ermenek, Mut, Silifke 
ve Anamur şehirleriydi. Bu sınırlar günü¬ 
müzdeki İçel ilinin de önemli bir kısmını 
oluşturmaktadır. 

Sancağın kapsadığı bölge, Türk fethin¬ 
den sonra Karamanoğulları Beyliği’nin 
kurucusu Kerîmüddin Karaman Bey’in 
bölgede uzun süren idaresi sebebiyle ön¬ 
ce Kamerüddin ili (İbn Bîbî, s. 696), daha 
sonraki dönemlerde diğer beylik toprak¬ 
larıyla birlikte Karaman ili (Neşrî, II, 614) 
olarak anıldı. Osmanlı-Karaman mücade¬ 
lesinden bahseden bazı Osmanlı vekâyi’- 
nâmeleri ise bölgeyi Taş ve Taş-ili şeklin¬ 
de kaydeder. Karamanoğulları hakkında 
ayrıntılı bilgi veren Şikârî, İçel sancağı 
topraklarını Taş-ili olarak gösterir ( Kara¬ 
man Tarihi, s. 53-54, 204-205). Aynı müel¬ 
lif Taş-ili’ni, Karamanoğulları’nın Selçuk¬ 
lu-Moğol askerlerine karşı yenilgisinden 
sonra kaçıp saklandıkları muhafazalı bir 
yer diye zikrederken sınırlarını da bugün¬ 
kü Taşeli yaylasını içine alacak biçimde 
Anamur’a kadar getirir. Coğrafî yöre ola¬ 
rak İç İl veya günümüzdeki söylenişiyle 
İçel adına ilk defa XV. yüzyıl Osmanlı vekâ- 
yi’nâmelerinde rastlanmaktadır. Bu eser¬ 
lerde Osmanlılar'a karşı yenilen Karama- 
noğulları’nın Akşehir, Beyşehir, Konya ve 
Lârende gibi şehirleri kaybettikten son¬ 
ra kaçtıkları Orta Toroslar’ın güneyinde¬ 
ki ormanlık ve taşlık araziden bahsedilir¬ 
ken sık sık Taş ve Taş-ili ile birlikte İç İl ifa¬ 
delerine de yer verilmektedir. Buradaki 
Taş İl, “dış ve taşra” anlamlarından çok 
coğrafyanın taşlık olduğunu ifade eder. 
Eserlerde Taş İl, Taş ve İç İl’in coğrafî ayı¬ 
rımları yapılmadığı gibi bunlara dair çe¬ 
lişkili bilgiler de verilmektedir. İç İl ve Taş 
İl hakkındaki çelişkili bilgiler ve coğrafî 
sınırlardaki belirsizlik XVI. yüzyıl vekâyi’- 
nâmelerinde de devam etmektedir. Bu 
döneme ait eserlerde bölge Taş, Taş İl, 
Karataş ve nâdiren İç İl şeklinde gösteril¬ 
mektedir. Taş İl daha geniş bir coğrafî ala¬ 
nı ifade ederken İç İl bazan Karataş içinde 
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bir yer, bazan da ayrı bir coğrafî yöre ola¬ 
rak kaydedilmektedir. Karamanoğulları 
Beyliği’ne son veren OsmanlIlar, bölgede 
yeni bir İdarî düzenlemeye girişirken bey¬ 
liğin topraklarını Toroslar’dan ikiye ayıra¬ 
rak Silifke merkezli güney kısmına İç İl, 
Konya merkezli kuzey kısmına da Ka¬ 
raman sancağı adını verdiler (Neşrî, II, 
614). 

Tarih. İçel'deki ilk yerleşmelerin tarihi 
Neolitik döneme kadar uzanmaktadır. 
Türk fethi öncesi önemli yerleşmelerden 
bazıları Seleucia (Silifke), Olba (Ura), Ce- 
lenderis (Kalender), Claudiapolis (Mutya¬ 
kınları), Germonicopolis (Ermenek), Aya- 
Todora (Viranşehir), Diocaesoria (Uzunca- 
burc), Korykos (Kızkaiesi), Anemurium 
(Anamur'un güneyi), Elaiusa-Sebaste'dir 
(Ayaş)..Bölgenin merkezi sayılan Seleucia, 
milâttan önce 300 yıllarında İskender’in 
generallerinden II. Seleucus Nicator ta¬ 
rafından kurulmuş, güneyindeki Holmi 
şehri ahalisi buraya nakledilmiştir. Milât¬ 
tan önce 101'lerde Roma donanmaları 
İçel kıyılarındaki gemi barınaklarını yıka¬ 
rak yöreyi Roma idaresine sokmuşlardır. 
Bizans döneminde İçel toprakları, doğu¬ 
daki Târsus ile birlikte Bizans-Arap mü¬ 
cadelesine sahne oldu. Mücadelenin so¬ 
nuna kadar etkili ve sürekli bir şekilde 
olmasa da Bizans hâkimiyetinde kaldı. 
İçel ve çevresi, 1180 yılından sonra yoğun 
bir şekilde yerleşmek amacıyla gelen gö¬ 
çebe Türkmenler’in akınma uğradı. Sel¬ 
çuklu Sultanı Alâeddin Keykubad 1225’- 
te İçel ve çevresine sefer düzenledi. Bu 
seferde Antalya subaşısı Mübârizüddin 
Ertokuş, Antalya’dan sahil boyunca iler¬ 
leyerek İçel kalelerinden Anamur’u fet¬ 
hetti. Bu fetih hareketlerinin ardından 
ileride Karamanlılar ismini alacak olan 
Türkmenler, Alâeddin Keykubad tarafın¬ 
dan 1228’de Ermenek civarına yerleşti¬ 
rildi. Kısa bir süre sonra Karamanlılar’ın 
ceddi Nûre Sûfî ilk fetihlerine başladı ve 
Ereğli Kalesi’ni ele geçirdi. Karaman Bey 
aynı yıl içinde İçel kalelerinden Ermenek, 
Mut, Mara (Silifke ilçesinin Mağara buca¬ 
ğında) ve Silifke’ye çeşitli akınlar düzen¬ 
leyerek hâkimiyet sahasını genişletirken 
Sultan Alâeddin de hil’at, kılıç, tabi ve 
alem göndererek buraları Karaman Bey’e 
verdi. Karaman Bey’in ölümüyle Selçuklu 
sultanı bölgeye Bedreddin Hutanî’yi ta¬ 
yin etti. Böylece İçel'de Karamanoğulları 
hâkimiyeti zayıfladı. Ancak Karamanoğlu 
Mehmed Bey’in, Moğol-Selçuklu ordusu¬ 
nu Göksu Derbendi’nde mağlûp ederek 
kendisine engel olmak isteyen sahiller 


emini Hoca Yûnus’a karşı galip gelme¬ 
siyle Karamanoğulları’nm İçel’deki hâki¬ 
miyeti tekrar arttı ve Osmanlı Devleti’nin 
bölgeyi fethine kadar devam etti. 

İçel 1277, 1288, 1292 yıllarında Moğol 
askerleri tarafından tahrip edilerek bir¬ 
çok Türkmen katledildi. Karamanlılar, Fâ¬ 
tih Sultan Mehmed dönemine kadar Os¬ 
manlIlar ile olan mücadelelerinde birçok 
defa mağlûp olunca beyliğin kurulduğu 
topraklara, yani Ermenek ve diğer İçel ka¬ 
lelerine çekilmek zorunda kaldılar. Sade¬ 
ce İçel’i uzun süre muhafaza edebildiler. 
Nitekim I. Bayezid'in Karaman seferinde 
Karamanoğlu Alâeddin Ali Bey İçel top¬ 
raklarına çekildi ve antlaşma sonucunda 
Çarşamba suyunun güneyindeki İçel top¬ 
rakları beyliğin hâkimiyetinde kaldı. Yine 
1398'de Akçay’daki savaşta Karamanlılar 
yenilgiye uğradı. Yapılan antlaşma ile İçel 
Karamanlılar’da kalırken Konya, Lârende 
ve Akşehir gibi İçel dışındaki topraklar 
Osmanlı hâkimiyetine geçti. 

İçel’in Osmanlı idaresine girmesi ancak 
II. Mehmed zamanında gerçekleştirilebil¬ 
di. Çarşamba suyunu sınır tanıyan eski 
antlaşmaların uygulanmasını isteyen II. 
Mehmed, teklifinin Karamanoğlu İshak 
Bey tarafından kabul edilmemesi üzeri¬ 
ne İshak Bey’in kardeşi Pîr Ahmed’e yar¬ 
dım etmeye karar verdi. Pîr Ahmed, Os¬ 
manlI kuvvetlerinin yardımı ile 1465’te 
Ermenek civarında İshak Bey’e karşı yap¬ 
tığı savaşı kazandı ve İshak Bey Silifke'ye 
kaçmak zorunda kaldı. Böylece Silifke ve 
Karataş hariç bütün İçel toprakları Os¬ 
manlI himaye ve nüfuzunda Pîr Ahmed’in 
hâkimiyetine bırakıldı. Ancak Pîr Ah¬ 
med’in Uzun Hasan’a karşı yapılan sefe¬ 
re katılmaması ve Osmanlı topraklarına 
saldırması üzerine 1468 ilkbaharında Ka¬ 
raman seferine çıkıp Konya ile Gevele ka¬ 
lelerini zapteden II. Mehmed, Vezîriâzam 
Mahmud Paşa’yı İçel bölgesine çekilen Pîr 
Ahmed üzerine gönderdi. Bu sefer sonun¬ 
da alınan yerler. Karaman beylerbeyiliği 
olarak teşkilâtlandırılıp idaresi Şehzade 
Mustafa’ya verildi. İçel'in Silifke Kalesi ve 
Karataş bölgesi dışındaki kesimleri Os¬ 
manlI hâkimiyetine girdi. Pîr Ahmed ve 
Kasım beylerin saldırıları karşısında 11. 
Mehmed, İçel’in de yer aldığı Karaman ili 
fethini tamamlamak için 1469’da Rum 
Mehmed Paşa'yı bölgeye gönderdi. An¬ 
cak paşanın İçel’de Varsaklar’a yenilmesi 
üzerine bu defa Karaman seferine Vezî¬ 
riâzam İshak Paşa’yı memur etti. 875 
(1470-71) yılında sefere çıkıp Lârende’- 
den İçel topraklarına giren İshak Paşa, 


Mut yakınlarında Kasım Bey’i yenerek 
Mut’u ele geçirdi. İshak Paşa kaleyi ta¬ 
mir ettirip Ermenek’i de Osmanlı hâki¬ 
miyetine aldı. 

Silifke Kalesi ve Karataş bölgesi İshak 
Bey’in oğlunun idaresindeydi. Kuzeydeki 
Karaman nahiyeleri Osmanlı idaresine 
girince Silifke’yi muhafazada güçlük çe¬ 
ken İshak Bey’in oğlu, II. Mehmed’e ha¬ 
ber göndererek bağlılığını ve hisarı tes¬ 
lim etmek istediğini bildirdi. II. Mehmed, 
Gedik Ahmed Paşa’yı 1472’de İçel’e gön¬ 
derdi. İçel’e giren Ahmed Paşa, Silifke Ka¬ 
lesi’ni teslim alıp kalenin korunması için 
gerekli tedbirleri gözden geçirdi. Silifke’¬ 
den kuzeye yönelerek İçel kalelerinden 
Manyan’ı (Mervan, Meryan, Mukan) zaptet¬ 
ti. Ancak Karamanoğlu Kasım Bey, Uzun 
Hasan’ın ve Akdeniz’de bulunan Haçlı do¬ 
nanmasının yardımı ile Silifke’yi aynı yıl 
içinde geri almayı başardı. 1473’te Otluk- 
beli Savaşı’nı kazanan ve barış antlaşma¬ 
sı ile Uzun Hasan’ın saldırılarından emin 
olan II. Mehmed, Şehzade Mustafa ile Ge¬ 
dik Ahmed Paşa’yı İçel’in zaptıyla görev¬ 
lendirdi. Gedik Ahmed Paşa, Lârende’de 
Pîr Ahmed’i yenerek daha önce elden çık¬ 
mış olan Ermenek ve Manyan kalelerini 
alıp İçel’in zaptedilmeyen son kalesi Silif¬ 
ke’yi kuşattı. Osmanlı hizmetinde bulun¬ 
muş kale topçularının yardımı ile kale¬ 
deki barutların ateşe verilmesi kısa sü¬ 
rede Silifke Kalesi’nin ele geçirilmesini 
sağladı. 

Karamanoğulları ile birlikte Varsak ve 
Turgut aşiretlerinin Osmanlılar’a karşı 
bölgedeki hâkimiyet mücadeleleri bir 
müddet daha sürdü. Akkoyunlular’a ilti¬ 
ca eden Karamanoğlu Kasım Bey, II. Ba- 
yezid ve Cem Sultan arasındaki mücade¬ 
leden istifade ile tekrar İçel’e döndü; böl¬ 
gedeki Varsak ve Turgut boylarının yar¬ 
dımını sağlayıp Lârende ile Konya’yı mu¬ 
hasara etti. Ancak Gedik Ahmed Paşa’ya 
yenilerek Memlûk sınırına çekildi. Şehza¬ 
de Cem’in Temmuz 1482’de Rodos'a sı¬ 
ğınmasından sonra Kasım Bey. 11. Baye- 
zid’den affını ve İçel'den bir yerin iktâ ola¬ 
rak verilmesini istedi. Bunun üzerine ken¬ 
disine Mut yakınlarındaki Hocandı beli 
verildi. Kasım Bey’in Şubat 1483’te ölü¬ 
münden sonra İçel toprakları kesin olarak 
Osmanlı hâkimiyetine girmiş oldu. 

Bu dönemde İçel sancağı suhte (med¬ 
rese öğrencileri) ve Celâlî ayaklanmaları¬ 
na sahne oldu. 1598’de meydana gelen 
ve Anadolu'da pek çok yerde etkili olan 
medreseli topluluklar İçel’e tamamen hâ¬ 
kim oldular. Bölgenin dağlık oluşu isyan- 
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cıların hükümet güçlerine karşı koyması¬ 
nı kolaylaştırıyordu. Bu yüzden Anadolu’¬ 
nun çeşitli yerlerinde suç işleyen ve ce¬ 
zalandırılmaktan korkan âsiler İçel top¬ 
raklarına sığmıyordu. 6-700 kişilik grup¬ 
lar halinde dolaşan suhteler Ermenek şeh¬ 
rini bastılar. Silifke, Akça ve Mara başta 
olmak üzere altı kaleyi ele geçirdiler. Av- 
gadi Kalesi’ni (günümüzde İçel'in Erdemli 
ilçesi içindeki Aydınlar köyünde) muhasa¬ 
ra altına aldılar. Sancak halkının ve bazı 
timar erbabının yardımını da sağlayan is¬ 
yancılar 1603’te Tarsus’a baskın düzenle¬ 
diler. İçel sancağı uzun süre âsilerin yağ¬ 
ma ve katliamlarıyla çalkalandı. Olaylar, 
Kuyucu Murad Paşa tarafından öldürülen 
Muslu Çavuş’un türemesine kadar devam 
etti. İçel sancağı bir yabancı istilâya ise I. 
Dünya Savaşı’ndan sonra uğradı; Fransız- 
lar burayı işgal ettiler. İşgal yıllarında böl¬ 
ge halkı Ermeni çetelerinin zulmüne mâ¬ 
ruz kaldı. Bölge 4 Ocak 1922’de işgalden 
kurtuldu. 

OsmanlIlar tarafından fethini müteakip 
sancak olarak Karaman beylerbeyiliğine 
bağlanan İçel toprakları, Lefkoşe Kalesi’- 
nin fethinin (9 Eylül 1570) ardından teşkil 
edilen Kıbrıs beylerbeyiliğine tâbi oldu. Bu 
değişikliğin kesin tarihi bilinmemektedir. 
Ancak Alâiye (Alanya), Sis (Kozan) ve Tar¬ 
sus ile birlikte İçel sancağının da 1S71 yılı 
başlarında Karaman beylerbeyiliğinden 
ayrılıp Kıbrıs’a bağlandığı tahmin edil¬ 
mektedir. Kıbrıs beylerbeyiliğine tâbi ol¬ 
makla birlikte İçel Karaman vilâyetiyle as¬ 
kerî, hukukî ve İktisadî bağlılığını devam 
ettirmiştir. Nitekim 1584 tarihli İçel San¬ 
cağı Tahrir ûe/feri’ndeki kanunnâme¬ 
de İçel’in Kıbrıs’a tâbiliğinden bahsedile¬ 
rek sancakta câri olan kanunun yine Ka¬ 
raman vilâyeti kanunu olduğu vurgulan¬ 
mıştır (TK, TD, nr. 128, s. 1). Kıbrıs ada ol¬ 
duğundan beylerbeyi sefere gitmeyerek 
muhafazada kaldığı için İçel askeri sefere 
Karaman beylerbeyinin emri altında git¬ 
mekteydi. Sancağın İktisadî yönden de 
Karaman’la ilişkileri devam etmiş, birçok 
bedel-i sürsat ve bedel-i nüzûl defterin¬ 
de İçel sancağı Karaman vilâyeti sancak¬ 
ları arasında yer almıştır (BA, KK, nr. 2465, 
s. 4; nr. 2618, s. 30-31; nr. 2635, s. 36-37; 
nr. 2656, s. 20-21). 

İçel sancağı, 1584 yılında Ferhad Paşa 
tarafından Kıbrıs’tan ayrılarak Karaman 
eyaletine ilhak edildiyse de aynı yıl tekrar 
Kıbrıs’a, 1632 yılı Nisan ayında yeni bir dü¬ 
zenleme ile Adana beylerbeyiliğine, aynı 
yılın ağustos ayında tekrar Kıbrıs’a bağ¬ 
landı. 1653’te Alâiye, Baf, Girne, Magosa, 
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Sis ve Tarsus ile birlikte İçel’in de Kıbrıs 
eyaletine bağlı bir sancak olduğu anlaşıl¬ 
maktadır (Neşrî, II, 610; Sofyalı Ali Çavuş 
Kanunnâmesi, s. 41). 

XVIII. yüzyıl başlarından XIX. yüzyıl or¬ 
talarına kadar Tarsus ile birlikte Adana 
eyaletine bağlı bir sancak olan İçel 1846’- 
da Karaman eyaleti içinde zikredildi. Vi¬ 
lâyet nizâmnâmesinin uygulanması sıra¬ 
sında ( 1867) Adana’ya bağlandı. OsmanlI 
Devleti’nin yıkılışından ve Türkiye Cumhu- 
riyeti'nin kuruluşundan sonra İçel adıyla 
müstakil vilâyet haline getirildi (1924). 
Aynı şekilde vilâyet olan Mersin ile birleş¬ 
tirilerek Mersin merkezli bugünkü İçel 
vilâyeti teşkil edildi (1933). 

İdarî Yapı ve Yerleşme. OsmanlI taşra 
teşkilâtına göre oluşturulan İçel sanca¬ 
ğının bu isimle anılan bir merkezi bulun¬ 
madığından sancak beyinin hangi yerle¬ 
şim merkezinde oturduğu kesin olarak 
tesbit edilememektedir. Ancak 1555’te 
Silifke’de ikamet ettiği anlaşılmaktadır 
(BA, TD, nr. 272, s. 238). 1671-1672yılla¬ 
rında İçel’i ziyaret eden Evliya Çelebi de 
sancak beyinin Silifke'de oturduğunu kay¬ 
detmektedir ( Seyahatname , IX, 319). Bu¬ 
nunla birlikte sancak merkezinin 1742'de 
Ermenek'e ve 20 Şubat 1835’te de Mut’a 
nakledildiği bilinmektedir (BA, Cevdet- 
Dahiliye, nr. 2313, 8968). 

İçel sancağı 1500 ve 1518 yıllarında Er¬ 
menek, Gülnar, Karataş ve Mut olmak 
üzere dört kazadan oluşmaktaydı (BA, 
TD, nr. 31,83). 1522’de Selendi (BA, TD, 
nr. 387), 1555’te Silifke (BA, TD, nr. 272), 
1584’te Anamur, Bozdoğan, Sinanlı kaza¬ 
larının teşkil edilmesiyle birlikte kaza sa¬ 
yısı dokuza yükseldi (BA, TD, nr. 128). 1647 
tarihli Avarız Defterinden anlaşıldığına 
göre İçel sancağı bu tarihte Bozdoğan, 
Ermenek, Gülnar, Karataş ve Avgadi, Kü¬ 
re, Mâmûriye (Anamur), Mut, Sarıkavak, 
Selendi, Silifke, Sinanlı ve Zeyne kazala¬ 
rından meydana gelmekteydi (BA, KK, 
nr. 2614). 

Sancakta şehirler ve kaza merkezleri 
birbirinden uzak olup sağlıklı bir ulaşıma 
sahip değillerdi. Hatta kaza merkezleriyle 
köyler arasında da arazinin engebeli olu¬ 
şu ve derin vadilerden geçen akarsular 
sebebiyle ulaşım güçlükle yapılabilmek¬ 
teydi. Bundan dolayı İçel’de şehirler, sa¬ 
dece yakın çevreleriyle iletişimleri bulu¬ 
nan kaza merkezleri durumunda kalmış, 
tarihî yerleşmelerin üzerinde veya hemen 
yakınlarında kurulmuştu ve hepsinde bir 
kale vardı. İçel'de şehirleşmenin çok ağır 
bir seyir takip ettiği, nüfusun çoğunluğu¬ 


nun kır kesiminde yer aldığı söylenebilir. 
Sancaktaki köylerin önemli bir kısmı ara¬ 
zisinin engebeli oluşu yüzünden “dağınık 
yerleşme” tipini teşkil eder. Sancağın 
engebeli ve taşlık bir coğrafî yapıya sahip 
bulunması, köy halkının bir araya gelip 
toplu yerleşmeler meydana getirmesine 
engel olmuştur. 

XVi. yüzyıl boyunca önemli İdarî değiş¬ 
melerin yaşandığı bu bölge, gerek coğra¬ 
fî yapı gerekse üzerinde yaşayan halk ba¬ 
kımından bazı farklar dışında oldukça bir¬ 
birine benzer. Herhangi bir boya mensup 
halk, kazanın bazı kısımlarında nüfus yo¬ 
ğunluğuna sahip olmakla birlikte Gül¬ 
nar’ın tamamına dağılmıştır. Meselâ Yıva 
boyuna mensup nüfus 1518 yılında otuz 
yedi, 1555’te otuz iki, Satılı boyu mensup¬ 
ları 1518 yılında otuz sekiz, 1555’te otuz 
yedi köyde yaşamaktaydı. Sancağın en 
doğusundaki Karataş kazasında ise Yö¬ 
rük boyları toplu bir halde bulunur. Gül¬ 
nar ve Silifke’nin aksine Karataş’ta köy¬ 
ler sadece bir boya mensup Yörükler ta¬ 
rafından iskân edilmiş olup dağınıklık ar- 
zeder. Kazada iki boyun aynı köyde yaşa¬ 
dığı yer yok gibidir. Sancakta Ermenek 
kazasındaki köylerin önemli bir kısmı Os¬ 
manlI fethi öncesinde kurulmuştur. XVI. 
yüzyılın ilk çeyreğinde sancaktaki köylerin 
teşekkülünü takip etmek mümkündür. 
Aynı isimle anılan köylerin içindeki bu aile¬ 
ler ya dinî bir otoriteyi ya da boy içindeki 
önemli bir görevi temsil etmektedir. 

İçel sancağında kır yerleşmeleri köyle 
sınırlı değildir. Mezraa olarak kayıtlı ara 
yerleşmeler de zaman zaman bünyelerin¬ 
de nüfus barındırır. Meselâ batıdaki Gül¬ 
nar çevresinde 1500 yılında kırk sekiz 
mezraanın otuzunda 325 hâne mücer¬ 
ret nüfus yaşamaktaydı. Bu otuz mezra- 
anın on beşi iskân süreci içerisinde son¬ 
raki tarihlerde köy yerleşmesine dönüş¬ 
müştür. XVI. yüzyılın ilk yirmi yılında san¬ 
cakta yaklaşık 330 civarında mezraa bu¬ 
lunmaktadır. Mezraaların bu yüzyılın son 
yirmi yılındaki sayısı 440 civarındadır. Bu¬ 
ralarda pazar kurulmakta, boyahane, ta- 
hunhâne ve değirmen gibi küçük sanayi 
işletmeleri çalışmakta ve hatta hamam 
gibi sosyal amaçlı binalar da yer almak¬ 
tadır. 

Sancakta XVI. yüzyıl boyunca köyler ço¬ 
ğunlukla bir-otuz hâne (yaklaşık 5-150 ki¬ 
şi) arasındadır. 1518’de bu küçüklükteki 
köylerin sayısı 395’tir. Aynı yıl içinde otuz 
bir-altmış hâneye ( 150-300 kişi) sahip 
köylerin sayısı 165, altmış bir- doksan hâ¬ 
neye (300-450 kişi) sahip köylerin sayısı 
853, doksan bir hânenin üstündeki köy 
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sayısı on altıdır. Aynı yüzyılda, nüfus artı¬ 
şı ve toprağa yerleşme sürecinin işleme¬ 
sine paralel olarak köylerin büyüklüklerin¬ 
de artışlar olmuş, 1584'te doksan bir ve 
üstü hâneye (yaklaşık450 kişi) sahip köy¬ 
lerin sayısı yetmiş üçe çıkmıştır. Bunun 
yanında büyüklüğüyle dikkat çeken köy¬ 
ler de vardı. Meselâ Gülnar kesimindeki 
Gezende köyü, İçel sancağının Ermenek 
şehrinden sonra nüfus ve İktisadî bakım¬ 
dan en büyük ikinci yerleşmesidir. XVI. 
yüzyılın ilk yarısında dokuz mahalle ve 
yaklaşık 1830 kişiye sahip Gezende köyü 
bünyesinde pazarı çeşitli tarihî ve vakıf 
eseriyle birçok sanayi kuruluşunu barın¬ 
dırıyordu. 

İçel sancağının Anamur, Gülnar, Kara- 
taş, Selendi ve Silifke kazalarında yer 
alan köyler, yarı yerleşik bir hayata sa¬ 
hip olmanın yanında XVI. yüzyıl boyunca 
bu hayatlarını mensup oldukları boyların 
isimleriyle beraber devam ettirebilmiş¬ 
lerdir. Boyların nüfusça en kalabalık olan¬ 
ları şunlardı: Gülnar, Anamur ve Selendi 
kazalarında Yıva, Satılı, Hacı Bahâeddin, 
Konur, Oğuzhanlu, İshaklı, HocaYûnuslu, 
Beydili, Ekizce; Silifke kazasında Ağarlu, 
Şamlu, Moğultay, Bozkırlu, Bozdoğan; 
Karataş kazasında Yağda, İğdir, Sömek, 
Tokuzlu’dur. XVIII. yüzyılda bu Yörükler'in 
iskânına çalışılmıştır. Sancağın kır kesi¬ 
mindeki nüfus, XVI. yüzyılın ilk yarısında 
artış gösterirken son yarısında önemli 
oranda durmuştur. Aynı yüzyıl boyunca 
kır nüfusunun yaklaşık üçte biri Gülnar, 
Anamur ve Selendi kazalarının oluşturdu¬ 
ğu Gülnar kesiminde yaşamaktaydı. Bu¬ 
nu Mut, Silifke ve Karataş takip ederken 
% 10'lukbir oranla Ermenek, sancağın en 
az kır nüfusuna sahip olan kazasıydı. 

Sancakta coğrafî yapının bir sonucu 
olarak ziraat alanları ve ziraî üretim az¬ 
dır. Tarım faaliyetleri vadilerde özel¬ 
likle Göksu ve kollarında toplanmıştır. 
Kuytu ve kıyı karakteri gösteren, sulak 


olan vadilerde meyve başta olmak üzere 
çeşitli tarım ürünleri yetiştirilir. Gülnar 
ve Mut taraflarında geniş ölçüde bağ zi¬ 
raatı yapılır. Sancağın tarım yönünden en 
elverişli yerleri Mut yöresidir. Mut dışın¬ 
daki yerler, buğday ve arpa bakımından 
ancak kendilerine yetecek kadar ziraat 
yapmaktadır. Sancakta buğday ve arpa¬ 
dan sonra darı, susam, börülce, burçak, 
mercimek ve çavdar ekilir; harnup, incir, 
nar, ceviz gibi meyveler yetiştirilir. Tarı¬ 
ma elverişli olan araziler, kıyı bölgelerin¬ 
de özellikle Anamur ve Silifke ovaları ile 
bu ikisi arasında bulunan Aydıncık (Gilin- 
dire) çevresindeki ovalarda toplanmıştır. 
Bölgede ziraata elverişli alanlar XV. yüz¬ 
yıldan itibaren artış göstermiştir. Öte 
yandan halkın toprağa yerleşmesiyle bir¬ 
likte hayvancılık azalırken tarım işletme¬ 
leri çoğalmıştır. 


İçel sancağında Göksu nehrinin geçtiği 
Mut ve Silifke kazaları ile Akdeniz sahilin¬ 
de Anamur ve Selendi kazalarının su yö¬ 
nünden zengin yerlerinde çeltik ziraatı 
yapılmaktaydı. Mut'ta Pirinçözü, Kurtsu- 
yu, Beypınarı, İzzeddinpınari; Anamur’da 
Çelebi, Paşa, Seki, Sultan; Gülnar’da Ka¬ 
rapınar, Andırpınar; Karataş'ta Alata, La- 
mas: Selendi’de Karagöz; Silifke’de Gök¬ 
su ve Tekürpınarı’nda çeltik ekiliyordu. 
Sancakta pamuk, keten ve susam gibi 
endüstri bitkilerinin de ziraatının yapıl¬ 
dığı, hatta köylerde bu ürünleri işleyen 
küçük işletmelerin bulunduğu bilinmek¬ 
tedir. Büyükbaş hayvancılık, arazinin zi¬ 
raata uygun olmaması ve halkın yaşayış 
tarzından dolayı oldukça yaygındır. 1555 
yılında koyun sayısı 700.000 civarındadır. 
Mevcut köylerin % 90’ında hayvan beslen¬ 
mekte olup köy başına yaklaşık 1000 ko¬ 
yun düşmektedir. Bunun yanında arıcılık 
da yaygındır. Yine 1555 yılında 29.000 
civarında arı kovanı mevcuttu. Şehir ve 
köy yerleşmelerinde küçük sanayi işlet¬ 
meleri de vardı. Silifke İskelesi civarında 
yıllık 45.000 akçelik tuzla önemini koru¬ 
muştu. 

Tarihî Eserler. İçel sancağında, XV. yüz¬ 
yıl başlarında içerisinde görevlilerin bu¬ 
lunduğu sekiz kale vardı. Kıbrıs adasının 
fethinden sonra Anadolu'da karayolları¬ 
nın denize ulaştığı iki noktada, eskiden 
mevcut olan kalelerin (Mâmûriye, Akça) ih¬ 
yası ile İçel’deki kale sayısı on olmuştur. 
Sancakta harabe durumda Gilindire, 
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Korykos, Lamas, Seki gibi kaleler de mev¬ 
cuttur. Faal olan bu kalelerden Silifke ka¬ 
zası dahilinde olup Tâşucu körfezinde yer 
alan Akliman, Akkale ve Yenicekale ola¬ 
rak da adlandırılan Akçakale, Kıbrıs ada¬ 
sının fethini müteakip adaya ulaşımı ve 
haberleşmeyi güvenli hale getirmek, Ak- 
liman’daki iskeleyi korumak için 1572’de 
yapılmıştır. Avgadi Kalesi, Karataş kaza¬ 
sında bugünkü Güzeloluk’un 5 km. gü¬ 
neydoğusundaki Avgadi köyü civarında¬ 
dır (Cumhuriyet dönemindeki yazılışı Av- 
kadı olan köyün ismi günümüzde Aydınlar 
olarak değiştirilmiştir). Harabe durumda¬ 
ki kale, 1 SOI yılında Mesih Paşa’nın Ka¬ 
raman neslinden Mustafa Bey ile Turgut 
ve Varsak beylerine karşı bölgedeki taki¬ 
bi sırasında inşa edilmiştir. 

Sancağın en önemli kalelerinden olan 
Ermenek Kalesi, aynı adla anılan şehrin 
kuzey yamaçlarında muhtemelen XII. 
yüzyıl sonlarında bölgeye hâkim Halgam 
ve diğer baronlar tarafından yaptırılmış¬ 
tır. İnşa tarihi bilinmeyen İkisırma Kale¬ 
si, Karataş kazasında Boynuzviran köyü 
civarında olup bugün harabe halindedir. 
Anamur ilçe merkezine yaklaşık 6 km. 
mesafede deniz kıyısında yaptırılan Mâ- 
mûriye Kalesi bugün sağlam durumdadır. 
İnşa tarihi İlkçağ’lara kadar uzandığı tah¬ 
min edilen kale Karamanoğulları zama¬ 
nında esaslı bir tamir görmüş, OsmanlI 
hâkimiyetine girdikten sonra harabe du¬ 
ruma gelmiştir. Ancak Kıbrıs’ın fethi ön¬ 
cesinde fetih hazırlıkları içerisinde tamir 
edilmiş, cami, hamam ve su yolu gibi te¬ 
sisler yapılmıştır. 

Manyan Kalesi Ermenek, Mut ve Gül¬ 
nar ilçeleri sınırlarının birleştiği yerdedir. 
Bugün harabe durumunda olan kalede 
çok sayıda burç, depo ve sarnıç vardır. 
Mara Kalesi, Mağara (Kırobası) nahiyesi¬ 
nin merkezinde olup muhtemelen Türk 
fethi öncesinde inşa edilmiştir. Mut şeh¬ 
rinin 16 km. kuzeybatısında Kozlar yayla- 
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sı dolaylarında yüksek bir kaya üzerinde 
bulunan Mavga Kalesi Temmuz 1230 ta¬ 
rihinde yapılmıştır. Mut Kalesi aynı adla 
anılan şehrin batısında bulunmaktadır. 
Kalenin inşa tarihi İlkçağ’lara kadar uza¬ 
nır. Hendeksiz olan kale dokuz burca sa¬ 
hip olup ana kapısı kuzey yönündedir. Si¬ 
lifke Kalesi ise Silifke ilçe merkezinde şeh¬ 
re hâkim bir tepe üzerindedir. İlkçağlar¬ 
da kurulduğu tahmin edilen kale yirmi üç 
kule ve burca sahip olup hâlâ sağlamdır. 

İçel sancağı evkaf defterlerine göre 
sancak dahilinde 1S00 yılında yedi, 1518’- 
de yirmi yedi, 1555’te yirmi, 1584’te kırk 
sekiz cami bulunmakta olup bunların se¬ 
kizi şehirlerdedir. 1308 (1891) tarihli Ada¬ 
na SaJnâmesl'ne göre ise İçel’de yirmi 
yedi cami mevcuttur. Sultan Alâeddin Ca¬ 
mii Anamur ilçe merkezinde olup kitâbe- 
sine göre burayı Alâeddin Keykubad inşa 
ettirmiştir. Ancak OsmanlI dönemi vakıf 
kayıtlarında caminin Karamanoğlu Alâ¬ 
eddin Bey tarafından yaptırıldığı ve vak¬ 
fın tahsis edildiği belirtilir. Ermenek’te 
XVI. yüzyılın ilk yarısında iki cami varken 
1557’de yapımı biten Rüstem Paşa Ca¬ 
mii ile bu sayı üçe çıkmıştır. Mahmud Bey 
Camii, Akçamescid’den sonra inşa edilen 
en eski camidir. Günümüzde ulucami ola¬ 
rak anılmakta olup Gülpazarı mahallesin- 
dedir. Cami, 1302 yılında Karamanoğlu 
Mahmud Bey tarafından inşa edilmiştir. 
Şehirdeki diğer önemli cami olan Halil 
Bey Camii, Karaman neslinden Mahmud 
Bey'in oğlu Halil Bey’in (ö. 1 350 ?) döne¬ 
minde yaptırılmıştır. Bugün Sipas ismiyle 
anılmakta olup aynı adlı mahallede Aşağı 
Çarşı içinde yer almaktadır. Cami 1845’- 
te tamir görmüştür. Rüstem Paşa Camii 
Meydan mahallesinde olup Meydan Ca¬ 
mii olarak bilinmektedir. Cami, Rüstem 
Paşa tarafından 1555-1557yıllarında in¬ 
şa ettirilmiştir. Mut’taki en önemli cami, 
Pınarbaşı mahallesinde 1440-1450 yılları 
arasında Lâl Ağa’nın yaptırdığı camidir. 
Ayrıca Selendi’de Karaman ümerâsından 
Tekür Bey’in inşa ettirdiği tarihî bir cami 
vardır. Silifke’de kale içinde ve dışında bi¬ 
rer cami mevcut olup kuruluşları hakkın¬ 
da kesin bilgi yoktur. Kaledeki cami muh¬ 
temelen Dizdar Ali tarafından yaptırılmış¬ 
tır. 

Sancakta yolcuların ihtiyaçlarını karşı¬ 
lamak için kurulmuş çeşitli zâviyeler bu¬ 
lunmaktadır. Bunların sayısı XVI. yüzyıl 
boyunca otuz civarında olup en önemli¬ 
leri Ermenek kazasındadır. 734’te (1333- 
34) yaptırılan Altunbaş Zâviyesi ile Hali! 
Bey Veled-i Karaman Zâviyesi Ermenek’¬ 
te, Şeydi Sâlih Zâviyesi Mut şehrinde, Te- 
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vekküllü Zâviyesi ise Silifke’dedir. Diğer 
zâviyeler kır kesiminde çoğunlukla yaylak 
mahallerindedir. 

İçel sancağındaki en önemli medrese¬ 
ler Ermenek’teki Mûsâ Bey Medresesi ile 
Mut’taki Lâl Medresesi’dir. Günümüzde 
Tol Medrese olarak bilinen Mûsâ Bey Med¬ 
resesi, 740 (1339-40) yılında Mûsâ Veledi 
Mahmûd b. Karaman tarafından inşa edil¬ 
miştir. Medrese Karamanoğulları zama¬ 
nında yaptırılan ilk büyük medrese olup 
muhteşem bir taçkapıya sahiptir. 1611’- 
de tamir gören medrese bugün harap 
haldedir. Lâl Medresesi, Lâl Camii’nin 8- 
10 m. güneydoğusunda bulunup tama¬ 
men yıkılmış durumdadır. Muhtemelen 
1444’te yakınlarındaki camiyle birlikte in¬ 
şa edilmiştir. Sıbyan mekteplerinin sayısı 
XVI. yüzyılda on civarında iken 1890’da 
altmış beşe yükselmiştir. 

İçel’de Nûre Sûfî’nin türbesi meşhur 
olup Mut yakınlarındaki Değirmenlik mez- 
raasmda bulunmaktadır. Yine Ermenek’in 
yaklaşık 20 km. kuzeyinde Balkusan kö¬ 
yünde yer alan Karaman Bey ile oğlu Mah¬ 
mud Bey’in türbeleri ve Mut kazası Zey- 
ne köyünde (günümüzde Gülnar ilçesi sı¬ 
nırları içindeki Zeyne beldesi) kendi adıy¬ 
la anılan caminin yakınında bulunan Şeyh 
Ali Semerkandî Türbesi önemlidir. 

Diyanet İşleri Başkanlığı’na ait 1999 yılı 
istatistiklerine göre İçel’de il ve ilçe mer¬ 
kezlerinde 304, kasabalarda 200 ve köy- 
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lerde 768 olmak üzere toplam 1272 cami 
mevcuttur. İl merkezindeki cami sayısı 
107’dir. 
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Tabii bir hadise olan mayalanma dola¬ 
yısıyla alkol ilk devirlerden itibaren bilini¬ 
yor olmalıdır. Bunu Saîd b. Müseyyeb ve 
Yezîd b. Kâsid gibi Hz. Âdem'in cennette¬ 
ki hayatına kadar götürenler bile vardır. 
Bunların iddiasına göre Hz. Âdem yasak 
meyveden Havvâ’nm verdiği içkinin etki¬ 
siyle yemiştir (Tâberî, I, 74; Kurtubî, I, 306). 
Ancak Ebû Bekir İbnü’l-Arabî bunun ak¬ 
len ve naklen hükümsüz olduğunu söyler 
(AhkâmüT-KuAân, 1, 19). Kitâb-ı Mukad¬ 
des üzümden içki yapımını Hz. Nûh döne¬ 
mine kadar çıkarmaktadır (Tekvîn, 9/20- 
21). Efsaneye göre bağı ilk defa Hz. Âdem 
veya Nûh dikmiş, şeytan onu tavus, may¬ 
mun, arslan, domuz gibi hayvanların kan¬ 
larıyla sulamış, içki içenler de aldığı alko¬ 
lün cinsine göre bu hayvanlardan birinin 
karakterini kazanmıştır. Aymtablı Aynî’- 
nin Sâkinâme sinde ve Revânî Çelebi’nin 
İşretnâme 'sinde yer verdiği bu efsane 
muhtemelen İsrâiliyat veya eski Hint kay¬ 
naklıdır (Özdemir, XI [ 1993], s. 134-160). 

Mezopotamya kavimleri şarap (kurunnu 
[kurun]) ve bira (sikaru [Sumerce kas]) türü 
içkiler yapmışlardır. Hammurabi’ye ve on¬ 
dan öncesine kadar götürülen bazı ka¬ 
nunlarda içki içmeyi ve meyhâneciliği dü¬ 
zenleyen maddeler bulunmaktadır (To¬ 
sun-Yalvaç, s. 26-27, 83,195). Bu dönem¬ 
lere ait bazı şiirlerde içki sunan kadın sâ- 
kiler, Câhiliye geleneğine benzer şekilde 
müstehcen ifadelerle tasvir edilir (Kra- 
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mer, s. 254). Mezopotamya topraklarına 
yakın yerlerde oturan Benî Abdülkays’a 
Hz. Peygamber’in yasakladığı “hantem” 
(yeşil çömlek), “nakır” (ağaçtan oyulmuş 
şarap fıçısı), “dübbâ" (su kabağı), “müzef- 
fet” (ziftle sıvanmış) veya “mukayyer” de¬ 
nilen içki kapları (Buhârî,“îmân”, 40) es¬ 
ki Mezopotamyalılar’ca da kullanılmış ol¬ 
malıdır. Hammurabi kanunlarında bira 
kabı olarak yer alan ve “ziftlemek” anla¬ 
mındaki “pehû”dan gelen “pihum " (To¬ 
sun -Yalvaç, s. 195) muhtemelen hadis¬ 
te geçen müzeffet türü bir kaptır. 

Bazı efsanelere göre şarabın ilk mûci- 
di İran Hükümdarı Cem veya Cemşîd’dir. 
Eski İran kaplarında ve bilhassa tepsiler¬ 
de, tahtında oturan hükümdar ve ona iç¬ 
ki sunan sakilerin çokça tasvir edildiği gö¬ 
rülmektedir. İran sarayından başka sa¬ 
raylarda da içki sunan görevliler vardı. 
Kur’an’da, Hz. Yûsuf'un Mısır’da hapiste 
iken rüyasını yorumladığı iki kişiden biri¬ 
nin hükümdarın sarayında şarap sâkisi 
olduğu belirtilmektedir (Yûsuf 12/41). Mı¬ 
sırlılar evlerinde bira türünden (henket) 
bir içki yapıyorlardı. Konusu meslekler 
olan Mısır mezar resimlerinde üzüm top¬ 
lama ve şarap (irep) imalâtı da tasvir edil¬ 
miştir. Fıçılara veya anforalara konulan 
şaraplar özel mahzenlerde olgunlaşmaya 
bırakılırdı. Luka İncili’nde mecazi anlam¬ 
da, kimsenin eski şarabı içtikten sonra 
yenisini istemeyeceği belirtilir (5/39). As¬ 
lında Kitâb-ı Mukaddes’in değişik bölüm¬ 
lerinde içkinin zararlarına işaret edilir. 
Nitekim bir yerde dolaylı olarak alkolün 
hamile kadına zarar verdiği bildirilmiş 
(Hâkimler, 13/4-6, 14), diğer bir yerde İs- 
râiloğulları mukaddesle bayağıyı, tâhirle 
murdarı birbirinden ayırt edebilmeleri 
için toplanma çadırına girdiklerinde içki 
içmemekle emrolunmuştur (Levililer, 10/ 
8-10). Ayrıca Hz. Yahyâ müjdelenirken 
onun rabbin gözünde büyük olacağı, şa¬ 
rap ve içki içmeyeceği ifade edilir (Luka, 
1/15): Ancak kitap ehli bira, şarap ve likör 
(Robinson, s. 291-292) türü içkilere ye¬ 
meklerinde ve bazı dinî merasimlerinde 
yer vermişlerdir. 

Arapça’da hamr kelimesi daha çok 
üzümden yapılan şarap için kullanılır. 
Hamrın birçok türü vardır. Araplar eskili¬ 
ği, tazeliği, çabuk sarhoş etmesi, rengi, 
yapıldığı malzeme, üretildiği yer ve sak¬ 
landığı kaba göre içkilere değişik adlar 
takmışlardır. İçkiye alışkanlık yaptığı için 
akâr, sarhoş ettiği için müskir denilmiş¬ 
tir. İçki mübtelâsı olanlara müdmin adı 
verilirdi. Araplar üzüm, hurma, arpa, 
buğday, mısır ve baldan içki üretmiş ve 
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kullanmışlardır. Arapça’daki içkiyle alâ¬ 
kalı kelimelerin bir kısmı ticarî ilişkiler so¬ 
nucu Farsça, Yunanca ve Süryânîce'den 
alınmıştır. İçkiler yapıldıkları malzemeye 
göre halîtân, sahbâ, sekr, kındîd, nebîz, 
bit’u, cia, sükürke, mizr, fadîh gibi isim¬ 
ler almaktadır. Medineliler’in kullandığı 
fadîh, genellikle hurmanın koruk (büsr) 
veya olgunlaşmaya başlamışı ile (zehv) ku¬ 
rusu (temr) yahut hurma ile üzüm karış¬ 
tırılarak yapılırdı. Mizr daha çok Yemen- 
liler'in arpa, mısır gibi tahıllardan elde et¬ 
tikleri bir içki türüydü. Araplar çok değer 
verdikleri kaliteli şaraba rahîk demişler¬ 
dir. Aynı kelime Kur'an’da cennet ehlinin 
içeceklerinden biri olarak geçmektedir 
(el-Mutaffifîn 83/25-26). Dolaylı biçimde 
değerli içkilerin kaplarının mühürlenme¬ 
si gibi eski bir geleneğe de işaret eden 
âyette cennet ehlinin mührü misk gibi 
güzel kokan rahîk içeceği belirtilir. Sonra¬ 
dan bir şey katılmaması, kalitenin korun¬ 
ması, zehirle suikastların önlenmesi vb. 
amaçlarla içinde değerli içki bulunan kap¬ 
ların ağızları kapatıldıktan sonra özel bir 
çamurla sıvanır ve mühürlenirdi. Lebîd 
b. Rebîa, Mu'allaka'sında kendisinin 
mührü açılmamış şarabı yüksek fiyatla¬ 
ra satın aldığını söyler (Hatîb et-Tebrîzî, s. 
192). Sürekli göç halinde bulunan bede¬ 
vilerle uzun yol katetmek zorunda olan 
tüccarlar içki taşımada deriden tulumlar 
(zik) kullanırlardı. Araplar tehammür 
eden her şeyden, bu arada deve sütün¬ 
den de içki imal etmişlerdir (Cevâd Ali, 
IV, 666). 

Câhiliye devrinde Tâif gibi bağcılığın ya¬ 
pıldığı merkezlerde üretilmekle birlikte 
Suriye, Irak ve Yemen'den içki getirilir, 
tüccarlar panayırlarda ve yol boylarında¬ 
ki konaklama yerlerinde içki satarlardı. 
Amr b. Külsûm'un Mu c allaka’smm ilk 
beytinde geçen “el-Enderîn” kelimesiyle, 
bir görüşe göre Şam yöresinde şarabıyla 
meşhur bir yerden söz edilmiştir. Arap- 
lar’ın gözünde Suriye şarap diyarı idi. 
İrakta da içkisiyle tanınmış yerler vardı. 
Câhiliye döneminde “hammâre, hânût” 
veya “dikke” denilen meyhâneler, işret 
meclislerinin kurulduğu ve “kayne” adı 
verilen şarkıcı câriyelerin ud çalıp şarkı 
söylediği, raksettiği mekânlardı. Câhiliye 
şiirinin en gözde temalarından biri de iç¬ 
kidir, fakat hayatını meyhanelerde geçi¬ 
ren ve serkeşlik yapanlar Câhiliye döne¬ 
minde de hoş görülmezdi. Babasından 
kalan mirası bu tür yerlerde tüketen Ta- 
rafe b. Abd'in Mu'aJiaka'sındaki ifadele¬ 
rinden içkiye düşkünlüğü sebebiyle akra¬ 
balarının kendisini dışladığı anlaşılmak¬ 
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tadır. Kabile şairlerinin sarhoşken söyle¬ 
dikleri şiirlerin başka kabileleri öfkelen¬ 
dirip savaşa sebep olmasından korkulur¬ 
du. İslâmiyet’ten önce içki içmeyen ve 
onu haram kabul eden hanîfler vardı. Bu¬ 
nunla birlikte bi’setten sonra dahi içkinin 
haram kılınmasına kadar Arap, yahudi ve 
hıristiyan tüccarlar Medine’de içki satma¬ 
ya devam etmişlerdir (Crone, s. 105). Bun¬ 
dan sonra da alışkanlıklarını bırakamayıp 
gizlice içki kullanan (Ebû Dâvûd, “Edeb", 
45) veya açıktan içip kendilerine had uy¬ 
gulanan kimseler olmuştur (İbn Şebbe, 
ili, 731-733). 

Emevîler döneminde refah seviyesinin 
yükselmesi ve farklı kültürlerin tesiriyle 
içki kullanımı yaygınlaştı. Yezîd b. Muâvi- 
ye, Abdülmelik b. Mervân, Yezîd b. Ab- 
dülmelik ve Velîd b. Yezîd gibi Emevî hü¬ 
kümdarlarının içki kullanmaları da bun¬ 
da etkili oldu. Ömer b. Abdülazîz içkiyle 
mücadele etmiş, ancak tehammür et¬ 
memiş nebîzin içilmesine izin vermiştir. 
Abbâsî hükümdarlarından Hâdî-İlelhak, 
Emîn, Me’mûn, Mu’tasım-Biliâh, Vâsik- 
Billâh ve Mütevekkil-Aleilah içkiye düş¬ 
kündü. Fakat İbn Haldûn’un da işaret et¬ 
tiği üzere Hârûnürreşîd gibi bazıları hak¬ 
kında söylenenler doğru değildir ( el-Mu- 
kaddime, s. 18). Mansûr ve Mühtedî-Bil- 
lâh ise içkiyle mücadele etmişlerdir. Ab¬ 
bâsî dönemi İslâm devletlerinin hüküm¬ 
darları arasında sarhoş olup akla gelme¬ 
dik çılgınlıklar yapanlar bulunduğu gibi 
ilâç için bile içki kullanmayanlar vardı 
(Zeydân, V, 240-249). 

İçkinin eski Türk kültüründe de önemli 
bir yeri olmuştur. Türkler şaraba süci, 
bor, çağır gibi adlar vermişlerdir. Bazı 
Türk topluluklarında geleneği halen de¬ 
vam eden, kısrak sütünden, “saba” deni¬ 
len tulumlarda özel bir mayalama usulüy¬ 
le yapılan kımız millî bir içki olarak telakki 
edilmektedir. Başkırdistan’da kımız bazı 
hastalıkların tedavisinde de kullanılmak¬ 
tadır. Türkler ayrıca ayranı uzun müddet 
tulumlarda bekleterek bir tür rakı (ay¬ 
ran arağası) üretmişlerdir. Daha çok Çin¬ 
liler tarafından üretilen pirinç rakısını da 
biliyorlardı. Göktürkler ve Uygurlar’a ait 
kadeh tutan hükümdar veya insan tasvir¬ 
leri, Arap geleneğinde olduğu gibi Türk- 
ler'in de içki kabına büyük bir önem ver¬ 
diklerini göstermektedir. Ayak kelime¬ 
si hem “kadeh” hem “sürahi" anlamına 
geliyordu. “Çağırlıg ayak” (şarap bardağı), 
“altun ayak”, “kengeş ayak” (kurultay ka¬ 
dehi) vb. ifadeler Dede Korkut hikâyeleri 
gibi eski metinlerde geçmektedir. Türk¬ 


ler içki kadehi karşılığında ayrıca sağrak 
ve idiş kelimelerini de kullanırlardı. 
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Iffl Nebİ Bozkurt 

İslâm Öncesi Dinlerde. Çoğu pagan kö¬ 
kenli antik dinlerde bir vecd aracı olarak 
dinî bir içeriğe sahip bulunan içki, Yahu¬ 
dilik ve Hıristiyanlık gibi dinlerde ya ha¬ 
ram kılınmış veya sınırlandırılmış, İslâm’¬ 
da ise tümüyle yasaklanmıştır. Ayrıca içki 
ve onunla ilgili diğer unsurlar çeşitli din¬ 
lerde metaforik anlamda yaygınca kulla¬ 
nılmıştır. Antik Ortadoğu’da özellikle ko¬ 
layca mayalanan ve alkol niteliği kazanan 
üzüm, hurma, incir, buğday ve arpa, Ame¬ 
rika'da kaktüs, Asya’da ise bazı uyuştu¬ 
rucuların imalinde de faydalanılan man¬ 
tar türünden bitkiler içki yapımında kul¬ 
lanılmıştır. Tarımın keşfinden sonra seri 
olarak üretilebilme özelliği dolayısıyla en 
çok tercih edilen meyve üzüm, en çok 
üretilen içki de şarap olmuştur. Şarap 
yalnızca bir içki olarak değil aynı zaman¬ 
da bir ritüel aracı olarak da kullanıldığı 
için dinler tarihinde ayrıcalıklı bir yere sa¬ 
hiptir. 

Bilhassa şamanik karakterli dinlerde 
sarhoş edici özelliğinin getirdiği kendin¬ 
den geçme hali dolayısıyla içki, şamanın 
öteki âlemle ilişki kurmasını sağlayan 
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kutsal bir araç olarak düşünülmüştür. 
Amerika yerlilerinin “büyük ruh”la ilişki¬ 
ye girmek için kullandıkları bir nevi kak¬ 
tüsten (mescaline) elde edilen içkiyle Gü¬ 
ney Pasifik yerlilerinin “kava” adını verdik¬ 
leri içki de kutsal bir özelliğe sahiptir. Kö¬ 
kü, kırsal yaşama tarzına dayalı tabiatla 
birleşmeyi öngören panteist sır dinlerin¬ 
de de içkiye kendinden geçmenin yolla¬ 
rından biri olarak değer verilmiştir. 

Antik dünyada içkiyle ilgili gelenekler 
çok eski dönemlere uzanmaktadır. Zincir¬ 
li. Karatepe, Kargamış gibi geç dönem 
Hitit örnekleriyle erken döneme ait çe¬ 
şitli kabartmalarda ve çivi yazılı metinler¬ 
de çok sayıda içki sahnesi tasvir edilmek¬ 
tedir. Hem ritüelde hem içmek için kul¬ 
lanılan en gözde içkiler bira ve şaraptır. 
Trakya ve Anadolu’da etrafında bir sır di¬ 
ni oluşturulan ve kültü Yunanistan’a ya¬ 
yılan tanrı Diyonizos bitki ve bereket tan¬ 
rısı olup şarabın da koruyucusu idi. Diyo- 
nizos’a adanan ritüellerde sâlikler vecde 
girmek için şarap içerler, ritüeller sarhoş¬ 
ken icra edilirdi. Yunanistan'daki Eleusis 
misterlerinin de “kukeön” adını verdikle¬ 
ri kutsal içkiyi içerek vecde girdikleri bi¬ 
linmektedir. 

Hindistan'da “soma" adını alan ve bir 
mantar türünden (amanita muscaria) elde 
edilen içki Vedalar’da kutsallaştırılmıştır. 
Hem ritüelde kullanılan hem din adam¬ 
larının içtiği soma, Rigveda’ya(8/79.2) gö¬ 
re körlerin gözünü açmakta, sakatları yü¬ 
rütmektedir. Dört Veda'dan biri olan Sâ- 
mâveda somaya adanmış İlâhileri kapsar. 
Hinduizm’de şarap veya başka türden al¬ 
kollü içeceklerin kullanılmaması, yalnızca 
din adamlarıyla sınırlandırılmış olup aşa¬ 
ğı kasttakiler için herhangi bir sınırlama 
yoktur. Fakat Hindû metinleri sarhoşluğa 
olumlu bakmaz. Budizm'de ise sarhoş 
edici içki içmemek beş temel emirden 
(panchasila) biridir. Jainizm ve Sih dininde 
de içki içmek yasaktır. 

Hinduizm’de soma olarak bilinen içki¬ 
nin aynısı Zerdüştîlik'te “haoma” adıyla 
Avesta’da söz konusu edilir. Fakat Zer¬ 
düştî metinlerde haomaya karşı takını¬ 
lan tavır çelişkilidir. Yesna’da (32/4; 48/10) 
bizzat Zerdüşt’e atfedilen bir ifadede ha¬ 
oma “sarhoş edici idrar” olarak nitelen¬ 
dirilir. Zerdüşt’ün Hindû ritüellerinden 
kopma çabası göz önüne alınırsa bu ifa¬ 
denin otantikolmaması için bir sebep 
yoktur. Öte yandan Ahamenîler döne¬ 
minden itibaren haomaya tekrar olumlu 
bakıldığı görülür. Yesna’ya dahil edilen 
geç bir metin olan Höm Yaşt’ta haoma 
sembolik anlamda yeniden önem kazan¬ 


mış, hatta burada haoma kendisine İlâhi 
sunulan bir “yazata" (tabiat üstü iyi var¬ 
lıklardan biri) haline getirilmiştir. Zerdüş- 
tîlik’te haoma dışında içki içmenin tavsi¬ 
yeye şayan bir davranış olduğu görülmek¬ 
tedir. Nitekim Zerdüştî hikmet literatürü 
eserlerinden olan Menög i xrad’da, sar¬ 
hoş edecek dereceye ulaşmamak şartıyla 
şarap içilmesi öğütienmektedir. Menög’a 
göre şarap içen erkek ailesine daha düş¬ 
kün, daha zeki, sağlıklı ve güçlü olur. Şa¬ 
rap görme, işitme, konuşma duyularını 
da güçlendirir. Fakat sarhoşluk derece¬ 
sinde içki içmek insanı şehvet düşkünü, 
hasta, güçsüz, hain yapacaktır. Zerdüştî- 
liğin ılımlı ölçüde içkiyi serbest bırakma¬ 
sı geleneği günümüze kadar sürmüştür. 

Ahd-i Atîk’teki homojen bir mahiyet ar- 
zetmeyen bazı atıflarla birlikle esas dü¬ 
zenlemelerin Talmud’da yapıldığı Yahu¬ 
diliğin içki konusundaki tutumu, Hasidik- 
ler’deki kullanma alışkanlığından nezîrler 
(kendini Tanrı'yaadamış münzevi yahudi- 
ler) gibi özel grupların karşı tavrına kadar 
uzanan geniş bir kuşağı içine alır. Fakat 
pek çok yahudi ritüelinde içkinin yer al¬ 
masına bakılırsa pratikte içki içmenin sı¬ 
nırlandığı fakat yasaklanmadığı görüle¬ 
cektir. 

Ahd-i Atîk’te sıkça ortaya çıkan içki tü¬ 
rü, İbrânîce’deki diğer isimleri yanında 
”hmr’’ (hemer) veya “yyn” (yaîn) diye zik¬ 
redilen şaraptır. Ayrıca arpa ile diğer bazı 
bitkilerden veya hurma vb. meyvelerden 
yapılan mayalanmış içkiler ve özellikle şa¬ 
rap için şekar adı da kullanılmaktadır. 
Fakat her halükârda Ahd-i Atîk’in bütün 
kitaplarında sarhoşluk (şikkaron) olumsuz 
karşılanmaktadır. Bununla birlikte içki 
tamamıyla kötü görülüp yasaklanmamış¬ 
tır; hatta onun âdeta Tanrı’nın bir ihsanı 
olarak telakki edildiği de görülür. Meselâ 
Hz. İshak oğlu için dua ederken, “Allah 
sana buğdayın ve yeni şarabın çokluğunu 
versin” demektedir (Tekvîn, 27/28). Tev¬ 
rat’ta Filistin buğday ve yeni şarap diyarı 
olarak takdim edilmekte (Tesniye, 33/28), 
Yahuda'nın elbiselerini şarapta yıkadığı 
(Tekvîn, 49/11), Tânrı’nın kavmine üzümün 
kanını şarap olarak verdiği belirtilmekte¬ 
dir. İyi insanın ambarları dolmakta, tek¬ 
neleri yeni şarapla taşmaktadır (Süley¬ 
man'ın Meselleri, 3/10). Ayrıca şarabın 
başka şeylerle karıştırılarak da içildiği 
(Mezmurlar, 75/8; NeşîdelerNeşîdesi, 7/2; 
8/2), sâkîlerin büyük ve önemli şahsiyet¬ 
lere onu ikram ettikleri, yemek ve ziya¬ 
fetlerde içki bulundurulduğu (Tesniye, 
14/26; Eyub, 1/18; Süleyman'ın Meselleri, 
9/25) ifade edilmektedir. 


İÇKİ 

Bir genelleme yapılması doğru olmaya¬ 
bilirse de Ahd-i Atîk’te, muahhar dönem¬ 
lerde yazılan kitapların içkiye daha sıcak 
baktığını söylemek mümkündür. Nitekim 
Vaiz’de (10/19), Mezmurlar’da(104/15) ve 
Hâkimler’de (9/13) içki içmek zevk verici 
bir unsur olarak gösterilir. Buna karşılık 
daha erken döneme ait kitaplar, içki iç¬ 
meyi de kapsayan yabancı geleneklere 
karşı şiddetli bir mücadelenin ürünü oldu¬ 
ğu için bu kitaplar içki konusunda olum¬ 
suz bir tavır takınır. Bununla birlikte er¬ 
ken gelenekleri yansıtan Sayılar’daki (6/ 
3) şarap içme yasağının yalnızca nezirle¬ 
re, Levililer’de ise (10/9) dinî görevini ifa 
eden din adamlarına uygulanmasının vur- 
gulanışı, erken dönemlerde de içki içme¬ 
nin tamamen olumsuz karşılanmadığına 
işaret eder. Bu döneme ait kitaplarda kâ¬ 
hinlere (Hezekiel, 44/21) ve nezirlere uy¬ 
gulanan yasaklamalar (Hâkimler, 13/4, 7, 
14) dışında içkinin yasak olduğuna dair 
herhangi bir bilgi yoktur. Fakat bu kitap¬ 
ların hemen hepsi, düşkünlük ve sarhoş¬ 
luk derecesinde içki içmeye karşı katı bir 
tavır takınmıştır (İşaya, 5/11; 28/7; Yerem- 
ya, 35/1-4; Habakuk, 2/5; Süleyman'ın Me¬ 
selleri, 31/1-7; 20/1; 21/17; 23/19-21; 31/4, 
5; Hoşea, 4/11; I. Samuel, 1/13-16). 

Gerek Nûh’un (Tekvîn, 9/25) gerekse 
Lût’un (Tekvîn, 19/31-38) şarap içmelerine 
yönelik anlatım ise hem İsrail’in düşman¬ 
ları olan Ken’ân, Moab ve Ammonlular’ın 
kökenini küçük düşürme, hem de sarhoş¬ 
luğun olumsuz yönünü vurgulama gibi iki 
amacı bir araya getirmeye çalışan erken 
dönemin geleneklerini yansıtır. Ahd-i 
Atîk’teki çeşitli referanslardan anlaşıldı¬ 
ğı kadarıyla sarhoşluk putperest kültürün 
ayrılmaz bir parçası sayıldığı için aşırı de¬ 
recede içki içmek hiçbir zaman hoş gö¬ 
rülmemiştir. 

İçkinin şer’î hükümleri Talmud’da or¬ 
taya konulmuştur. Talmud'da, sarhoş ol¬ 
ma noktasına kadar götürmemek kaydıy- 
la içki içmenin sakıncalı olmadığı belirtilse 
de hâkimlerin mahkeme kararlarını ver¬ 
meden önce içmemeleri, sarhoş edici etki 
yapabileceği için karardan önce hurma 
yememeleri gerektiği vurgulanır (Erubin, 
64a; Kethuboth, 10b), Sanhedrin hâkim¬ 
lerinin içki içmemeleri gerektiği belirtilir 
(Sanhedrin, 5/1; 42a). Sarhoşken ibadete 
yaklaşılmaması istenir (Berakoth, 31b). 
Öte yandan kişi sarhoşken yaptığı hata¬ 
lardan sorumludur (Erubin, 65a). Tal- 
mud’a göre sarhoşluğun ölçüsü, kişinin 
kendisini bir krala uygun şekilde takdim 
edecek kadar kendinde olup olmamasıdır 
(Berakoth, 31b). 
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Hem Ahd-i Atîk'te hem de Tâlmud’da 
ılımlı ölçüde içilen içkiye karşı takınılan 
hoşgörücü tavır ve Şabat'ta şarabın kut¬ 
sanarak içilmesi (kidduş), Yahudilik’te içki 
kültürünün varlığını sürdürmesine katkı¬ 
da bulunmuştur. Bugün Yahudilik’te Şa- 
bat kutlamalarında, Purim, Pesah ve Roş- 
ha-şanah’ta sarhoş olmayacak miktarda 
şarap içmek gelenektir. Ayrıca Doğu Avru¬ 
pa’da ortaya çıkan mistik Hasidikler ara¬ 
sında Tanrı'ya ulaştırıcı bir araç olarak şa¬ 
rabın önemli bir yeri vardır. 

Hıristiyanlık dünyasında bazı marjinal 
gruplar dışında içki içme âdeti oldukça 
yaygındır. Hıristiyanlık’ta içki içilmemesi 
konusunda herhangi bir şer“î emir yoksa 
da kural olarak sarhoş olacak kadar içme¬ 
mek gerektiği kabul edilir. Ahd-i Cedîd'- 
deki bazı referanslardan, Hz. îsâ’nın (Mat¬ 
ta, 11/18, 19; 26/27-29; Luka, 22/17; Yuhan- 
na, 2/3-10) ve ilk hıristiyanların (Korintos- 
lular’a Birinci Mektup, 11/21) yahudi ge¬ 
leneklerinin izin verdiği ölçüde şarap iç¬ 
tikleri anlaşılmaktadır. Bu tasvirler, büyük 
oranda ilk hıristiyanların Yahudilikteki 
kidduş törenlerini resmetmektedir. Fakat 
Kana’daki düğün tasvirinde(Yuhanna, 2/ 
3-10) Hz. îsâ'nm gösterdiği şarap mûcize- 
si otantik olmasa bile bu bilgi, erken dö¬ 
nemlerde hıristiyanların şaraba karşı her¬ 
hangi bir tavırlarının olmadığına işaret 
eder. 

Öte yandan Hz. Yahya gibi nezîr olanla¬ 
rın şarap içmemeleri gerektiği kuralı İn¬ 
cil yazarı tarafından övülüp genel olarak 
içkiye karşı olumsuz bir tavır takınılır (Lu¬ 
ka, 1/15). Fakat Ahd-i Cedîd'de içki içme¬ 
ye ve sarhoşluğa karşı açık tavır ancak 
Pavlus’un mektuplarında görülür. İçki içil¬ 
mesine karşı olan Pavlus sarhoşlarla bir 
arada oturulmamasını salık verir (Korin- 
toslular'a Birinci Mektup, 5/11 ); onların 
kurtuluşu olmayacaktır (Korintoslular’a 
Birinci Mektup,6/10; Galatyalılar'a, 5/21); 
şarap insanı edepsizliğe götürür (Efesos- 
lular'a, 5/18). Fakat Pavlus ritüel olarak 
şarap içilmesine karşı değildir (Korintos- 
lular’a Birinci Mektup, 10/16). Benzeri eleş¬ 
tiriler Petrus'ta da dile getirilir (Petrus'un 
Birinci Mektubu, 4/3). Pavlus tedavi söz 
konusu olduğunda şarap içilmesine izin 
vermektedir (Timoteos’a Birinci Mektup, 
5/23). Pavlus’un Timoteos’a Birinci Mek- 
tubu’nun bazı yerlerinde de sarhoşluk 
eleştirilir (Timoteos’a Birinci Mektup, 3/ 
3,8). 

Hıristiyanlığın sonraki yıllarında özel¬ 
likle şarap içme geleneği, Yahudiiik’ten 
miras alınan agape (kardeşlikyemeği) ve 
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Evharistiya adıyla dinî ritüel olarak varlı¬ 
ğını sürdürdü (Korintoslular'a Birinci Mek¬ 
tup, 11/17-34). Bugün agape ortadan kalk¬ 
mışsa da Evharistiya bir sakrament ola¬ 
rak varlığını sürdürmektedir (ayrıca bk. 
HIRİSTİYANLIK). 

Kilise babaları sarhoş edecek kadar iç¬ 
ki içmeye karşı olmuşlardır. İskenderiyeli 
Clement Paedagogus'ta ölçülü şekilde iç¬ 
ki içmeye olumlu bakarsa da sarhoşluğu 
şiddetle eleştirir. Fakat şarabın ritüeller- 
de kullanılmasının meşruiyeti konusun¬ 
da bütün kilise babaları görüş birliği için¬ 
dedir. Şarabın Evharistiya âyininde zorun¬ 
lu olması dolayısıyla ihtiyacı karşılamak 
için özellikle manastırlarda büyük şarap 
imalâthaneleri kurulmuştur. Hıristiyan 
grupları içerisinde Mormonlar ve Kuaker- 
ler gibi marjinal gruplar içki içilmesine ta¬ 
mamen karşıdır. 
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ü Kürşat DEMİRCİ 

İslâm’da. İslâm öncesi Arap toplumun- 
da biraz da İçtimaî ve İktisadî şartların, 
zevk ve eğlenceye düşkünlüğün bir uzan¬ 
tısı olarak yaygın bir içki tüketim ve tica¬ 
retinin olduğu, içkinin diğer birkaç un¬ 
surla birlikte Arap şiir ve edebiyatının ana 
temalarından birini teşkil ettiği, içki üre¬ 
timi, içki türleri ve içki meclisleriyle ilgili 
zengin bir kültür ve geleneğin bulundu¬ 
ğu bilinmektedir. Tâcir kelimesinin “şa¬ 
rap satan kimse” anlamına da gelmesi 
( Lisânü’lAArab, “ter" md.) ve dilde deği¬ 
şik içki türlerini ifade eden birçok keli¬ 
menin mevcut olması bu yaygınlığın bir 
sonucudur. Yine Arapça’da içkiyi depola¬ 
mada, serviste ve içmede kullanılan de¬ 
ğişik ebatta ve vasıftaki kapkacak türle¬ 
rini anlatan çeşitli kelimelere rastlanır. 
Daha ziyade hurma ve üzümden elde edi¬ 


len içki türleri yaygın olup şarap da (hamr) 
özellikle yarımadanın kuzeyindeki hıris- 
tiyanlardan sağlanarak bölgede yüksek 
kârla satılıyor ve bu ticaretten önemli bir 
gelir elde ediliyordu. İçki, sofraların ve 
misafirlere yapılan ikramın en başta ge¬ 
len malzemesini teşkil ettiği gibi şehirler¬ 
de ve yollarda içki içmeye mahsus, genel¬ 
de yahudilerin işlettiği yerler (hânût, ham- 
mâre) bolca mevcuttu (Cevâd Ali, IV, 667). 
Araplar arasında hurmadan, yaş ve kuru 
üzümden tahıl ve bala kadar pek çok gı¬ 
da maddesinden üretilen içkiler bilinmek¬ 
le birlikte Mekke’de yaş üzüm ve hurma¬ 
dan elde edilen şarap, Medine’de ise ku¬ 
ru üzüm ve hurmadan elde edilen içki 
türleri (fadîh, halîtân) yaygındı (Buhârî, 
“Eşribe”, 2). 

İçkinin bu kadar yaygınlığına rağmen 
birçok Arap edip ve düşünürünün içkinin 
kişinin akıl ve malında, sosyal itibar ve 
konumunda yol açtığı zararları ifade eden 
sözlerine, şiir ve hitabe örneklerine rast¬ 
lanır. Kaynaklarda Câhiliye devri Araplar’ı 
arasında, yol açtığı kötülüklerin farkında 
olarak ağzına hiç içki koymayan veya bel¬ 
li bir süre sonra içkiyi kendisine yasakla¬ 
yan, başta Abdülmuttalib, Velîd b. Mugi- 
re. Abdullah b. Cüd’ân, Safvân b. Ümeyye, 
Varaka b. Nevfel. Amr b. Abese, Kus b. 
Sâide gibi şahsiyetlerin bulunduğundan 
söz edilir (Cevâd Ali, İV 670-672; Mahmûd 
Şükrî el-Âlûsî, I, 323; 111, 24-27). Velîd b. 
Mugire’nin aile fertlerinin içki içmesini de 
yasakladığı, içki içen oğlu Hişâm’ı dayakla 
cezalandırdığı ve bu dönem toplumunda 
kadınlar arasında içki alışkanlığına rast¬ 
lanmadığı da belirtilir (Cevâd Ali, IV, 672). 
Resûl-i Ekrem’in yanı sıra Hz. Ebû Bekir 
ve Osman gibi sahâbîlerin İslâm öncesi 
dönemde de içki içmediği bilinmektedir. 

Neredeyse insanlık tarihi kadar uzun 
bir geçmişi bulunan ve hemen hemen 
bütün dönem ve toplumlarda görülen iç¬ 
ki alışkanlığı, Kur’an'ın nâzil olduğu sıra¬ 
da Hicaz-Arap toplumunda da büyük öl¬ 
çüde yaygın olduğundan İslâm içkiyi ha¬ 
ram kılarken diğer birçok hükümde ol¬ 
duğu gibi ikna edici ve tedricî bir metot 
takip etmiş, belli safhalardan sonra kesin 
yasaklama getirmiştir. Mekke’de nâzil 
olan bir âyette. Allah'ın insanoğluna çe¬ 
şitli nimetler verdiği hatırlatılıp bunlar¬ 
dan ibret alınması istenirken, “Hurma ve 
üzüm gibi meyvelerden içki (seker) ve gü¬ 
zel rızık elde edersiniz. Şüphesiz bunda 
da aklını kullanan kimseler için bir ibret 
vardır" denilir (en-Nahl 16/67). Müfessir- 
lerin çoğu, âyette geçen “seker" kelime- 
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sine "sarhoşluk meydana getiren içki ve¬ 
ya şarap” anlamı vermiş ve bu âyetin şa¬ 
rabın haram kılınmasından çok önce Mek¬ 
ke'de nâzil olduğunu, burada içkinin he¬ 
lâl veya haram oluşundan ziyade çeşitli 
meyvelerden türlü yiyecek ve içeceğin el¬ 
de edildiğine dikkat çekilmek istendiği¬ 
ni, yahut bu âyetin daha sonraki âyetler¬ 
le neshedildiğini belirtmiş, bazı müfessir- 
ler de burada üzüm ve hurmadan elde 
edilen meselâ sirke, şıra, nebîz gibi içe¬ 
ceklerin kastedildiğini veya âyetin içkiyi 
güzel rızıktan ayrı zikretmekle onun kö¬ 
tülüğüne dolaylı bir işarette bulunduğu¬ 
nu ileri sürmüşlerdir. 

Bu hususta ikinci âyet Medine'de nâzil 
olan, “Sana şarap ve kumar hakkında so¬ 
ru soruyorlar. De ki; ikisinde de büyük gü¬ 
nah ve insanlar için birtakım faydalar var¬ 
dır. Ancak her ikisinin de günahı faydasın¬ 
dan daha büyüktür” meâlindeki âyettir 
(el-Bakara 2/219). Âyetin, başta Hz. Ömer 
ve Muâz b. Cebel olmak üzere bir grup 
sahâbînin, “Yâ Resûlallah! Bize şarap hak¬ 
kında bir hüküm ver, çünkü şarap aklı gi¬ 
derip malı telef ediyor" şeklindeki müra¬ 
caatları üzerine nâzil olduğu ve âyetin bu 
ifadesinden sonra bir kısım sahâbînin iç¬ 
kiyi bıraktığı rivayet edilir. Âyette ayrıca, 
Şam’dan ucuza alınıp Hicaz’da yüksek 
kârla satılan şaraptan elde edilen gelir 
veya içki ve kumarın sağladığı geçici haz 
yahut zâhirî-mutasavver faydaya işaret 
için içki ve kumarda bazı yararların bulu¬ 
nabileceği ifade edilmiş, fakat günah ve 
gerçek zarar yönünün daha baskın oldu¬ 
ğu vurgulanmıştır. Âyetin bu ifade tarzı¬ 
nın şarabın haram kılınması için yeterli 
olduğunu söyleyen müfessirler bulunmak¬ 
la birlikte çoğunluk, bu âyetin şarapla il¬ 
gili açık bir yasaklama getirmediği, mu¬ 
hatapları böyle bir yasaklamaya zihnen 
hazırladığı görüşündedir. Bu âyetin nü- 
zûlünden sonra da bir grup sahâbînin iç¬ 
kiyi bıraktığı rivayet edilir. 

İçki konusunda nüzul sırası itibariyle 
üçüncü olarak gelen, “Ey iman edenler! 
Sarhoş iken -ne söylediğinizi bilinceye ka¬ 
dar- namaza yaklaşmayın...” meâlindeki 
âyet (en-Nisâ 4/43) yasaklama yönünde 
yeni bir adımı ve kesin yasak öncesi son 
safhayı ifade eder. Rivayete göre âyet, 
bazı sahâbîlerin sarhoşken cemaatle na¬ 
maza durmaları ve imamın bir kısım 
âyetleri ters anlama gelecek şekilde ka¬ 
rıştırıp yanlış okuması üzerine inmiş ve 
bu âyetten sonra bazı sahâbîler, sarhoş¬ 
luğun Allah’ın huzuruna durmaya engel 
kötü bir hal oluşundan hareketle içkiyi 


tamamen terketmişler, bazıları da sadece 
yatsı namazından sonra içme imkânı bul¬ 
muşlardır (Cessâs, III, 165-166). Ancak 
âyette sadece içki içilmesi belirli ve dar 
bir zamana hasredildiği, bu arada kesin 
bir yasaklama da getirilmediği için başta 
Hz. Ömer olmak üzere bazı sahâbîlerin, 
içkinin hükmünün açık bir şekilde belirtil¬ 
mesi yönünde soru ve dualarının bulun¬ 
duğu, yine bir davette içki içip sarhoş 
olan bir kısım muhacir ve ensar arasında 
söz düellosunun kızışıp kavga çıktığı, kav¬ 
gada Sa’d b. Ebû Vakkâs’ın yaralandığı 
veya sahâbe arasında sarhoşluk sebebiyle 
benzeri nahoş hadiselerin meydana gel¬ 
diği, bu olayların ardından da şarabı ke¬ 
sin bir üslûpla yasaklayan Mâide sûresi¬ 
nin 90 ve 91. âyetlerinin nâzil olduğu ri¬ 
vayet edilir (Ebû Dâvûd, “Eşribe", 1; Tir- 
mizî, “Tefsîrü’l-Kuriân”, 6 , Vahidî, s. 118; 
Nüveyrî, IV, 78-80). Bu âyetlerde, “Ey iman 
edenler! Şarap, kumar, dikili taşlar (put¬ 
lar), fal ve şans okları birer şeytan işi pis¬ 
liktir, bunlardan uzak durun ki kurtuluşa 
eresiniz. Şeytan, içki ve kumar yoluyla 
aranıza düşmanlık ve kin sokmak ve sizi 
Allah'ı anmaktan ve namazdan alıkoymak 
ister. Artık vazgeçtiniz değil mi?” (el-Mâ- 
ide 5/90-91) denilerek hem içki yasağı hem 
de yasaklamanın dayandığı bazı gerek¬ 
çeler zikredilir. 

İçki yasağında izlenen yol, hükümlerin 
teşriinde İslâmiyet’in takip ettiği tedrîcî- 
lik ve hükümlerin dayanacağı sağlam ze¬ 
min oluşturma metodu için iyi bir örnek¬ 
tir. Toplum kademe kademe böyle bir ya¬ 
sağa hazırlandığı, nüzul sebebi teşkil eden 
olaylar da içkinin yol açtığı ve açabileceği 
zarar ve kötülükler hakkında yeterince fi¬ 
kir verdiği için âyette getirilen bu yasak 
bütün sahâbe tarafından sevinçle karşı¬ 
lanmış, Resûl-i Ekrem de, “Allah Teâlâ şa¬ 
rabı haram kılmıştır. Kim elinde ondan 
bir şey olduğu halde bu âyet kendisine 
ulaşırsa onu ne içsin ne de satsın” buyur¬ 
muş, bu tâlimattan sonra halk evlerinde 
bulunan şarapları Medine sokaklarına 
dökmüş ve şarap kaplarını imha etmiştir 
(Müslim, “Müsâkât”, 67). Böylece İslâmi¬ 
yet, birçok zarar ve kötülüğün kaynağı ol¬ 
duğu bütün akıl sahiplerince kabul edilen 
içki kullanımını açıkça yasaklamıştır. 

Hz. Peygamber'in hadislerinde de içki¬ 
nin haram kılınmasının çeşitli hikmetleri, 
içki içenin uğrayacağı dünyevî ve uhrevî 
zararlar anlatılır. İçki yasağıyla ilgili hadis¬ 
lerin toplamı (Wensinck, el-Mı/cem, “hmr” 
md.; Abdülvehhâb Abdüsselâm Tavîle, s. 
50-57), mânevî tevâtür derecesinde bir 
sıhhat ve kuvvete sahip olacak ölçüde faz¬ 


İÇKİ 

ladır. Ancak içki yasağını dinî ve ahlâkî ze¬ 
minde ele alan bu tür hadislerden çok şa¬ 
rabın tanımına, içkinin haram kılınması¬ 
nın gerekçesine ve içki yasağının dolaylı 
olarak yol açtığı diğer kısıtlamalara te¬ 
mas eden hadisler haram kılınan içkinin 
tanımı, haram kılınma illeti ve yasağın 
kapsamı konusunda daha sonraki dö¬ 
nemde ortaya çıkan fıkhî tartışmalar için 
önemli bir malzeme teşkil etmiştir. Me¬ 
selâ, “Her sarhoşluk veren şey hamrdır 
(şarap), her hamr da haramdır” (Müslim, 
“Eşribe”, 73; Ebû Dâvûd, “Eşribe”, 5); “Ço¬ 
ğu sarhoşluk veren şeyin azı da haramdır” 
(İbn Mâce, “Eşribe”, 10; Ebû Dâvûd, “Eşri¬ 
be”, 5;Tirmizî, “Eşribe”, 3) hadisleri ve yi¬ 
ne, “Resûlullah şarapla ilgili olarak şu on 
kişiye lânet etti: Şarap yapmak için sıka¬ 
na ve sıktırana, içene ve sâkîlik yapana, 
taşıyana ve taşıtana, satana ve satın ala¬ 
na, bağışlayana ve parasını yiyene” (İbn 
Mâce, “Eşribe", 6; Ebû Dâvûd, “Eşribe”, 2; 
Tirmizî, “Büyû‘”, 58) meâlindeki hadis, 
gerek kapsam gerekse amaç itibariyle 
ileri dönem hukuk doktrininde farklı yo¬ 
rumlara tâbi tutulmuştur. 

Kur’an’da ve Hz. Peygamber’in hadis¬ 
lerinde kesin bir üslûpla yasaklanmış ol¬ 
masına rağmen İslâm toplumlarında her 
dönemde vâkıa veya temayül olarak var¬ 
lığını korumuş bulunan içki tüketim ve 
alışkanlığı, fıkıh literatüründe hem “eş¬ 
ribe” başlığı altında önlenmesi, tedavi 
edilmesi gereken ferdî ve İçtimaî bir za¬ 
af ve ibtilâ, hem de “hudûd” başlığı altın¬ 
da belirli durumlarda cezalandırılması ge¬ 
reken bir suç olarak ele alınmıştır. Fıkıh 
kitaplarında geçen "eşribe” kelimesi, söz¬ 
lük anlamı bakımından içilebilen bütün 
sıvı maddeleri kapsamakla birlikte dinî li¬ 
teratürde ve örfî kullanımda içilmesi di¬ 
nen yasaklanan veya dinî hükmü tartış¬ 
malı olan sarhoş edici sıvı maddelerin adı 
olmuştur. Türkçe’de de “içki” denilince 
içilmesi dinen yasak olan sarhoş edici al¬ 
kollü sıvı maddeler anlaşılır. Bu konular¬ 
da literatürde gündeme getirilen çeşitli 
bakış açıları, tedbirler ve yorumlar. İslâm 
toplumlarının sosyal ve kültürel hayatı 
için de önemli ipuçları taşıyan zengin bir 
tecrübe ve bilgi birikimi mahiyetindedir. 
Fakihlerin içki yasağının kapsamı, ölçü ve 
gerekçesi, amacı, şarabın ve diğer sarhoş 
edici içkilerin yapımı, içilmesi, başka alan¬ 
larda kullanılması, dinen pis ve hukuken 
mütekavvim sayılıp sayılmayacağı konu¬ 
larında getirdikleri ölçü ve yorumlar, içki 
kullanımını önlemeye yönelik çeşitli ted¬ 
bir ve müeyyideler bu zengin birikimin bir 
parçasını teşkil eder. 
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İslâm hukukçularının "hamr” kelime¬ 
sinin sözlükteki anlam çerçevesiyle ilgili 
dil tartışmaları, sonuç itibariyle Kur'arî- 
daki hamr yasağının kapsamını ve içki ya¬ 
sağının kaynağını belirlemeyi hedef alan 
metodolojik bir tartışma hüviyetindedir. 
Hanefîler, Şâfiîler'in çoğunluğu ve bazı 
Mâlikîler ile İbrâhim en-Nehaî, Şa'bî, İbn 
Ebû Leylâ, İbn Şübrüme gibi İraklı fakih- 
lere göre sadece üzümden elde edilen 
sarhoş edici içkiye hamr denilir. Öteki 
maddelerden elde edilen içkilere hamr 
denmesi ise mecaz yoluyla bir adlandır¬ 
madır. Ancak Ebû Hanîfe ile diğerleri ara¬ 
sında, üzüm suyunun ne zaman hamr is¬ 
mini alacağı konusunda görüş ayrılığının 
bulunduğunu da belirtmek gerekir. Diğer 
taraftan Ebû Yûsuf tan ve bir kısım fakih- 
lerden, hamr kelimesinin gerçek anlam¬ 
da üzüm ve hurmadan elde edilen içkiyi 
ifade ettiği şeklinde bir görüş de rivayet 
edilir. Çoğunluğunu Hanbelîler’in ve Mâ- 
iikîler’in teşkil ettiği fakihler ise azı ve ço¬ 
ğu sarhoşluk veren her türlü içkiye hangi 
maddeden üretilirse üretilsin hamr de¬ 
neceği ve Kur'an’daki hamr yasağının bu 
tür içkilerin hepsini kapsadığı görüşünde¬ 
dir. Birinci grup bazı âyetlerin (Yûsuf 12/ 
36) dolaylı anlatımını, bazı hadislerdeki 
sahâbî sözlerinde hamr-sarhoş edici içe¬ 
cek (seker) ayrımını (Buhârî, “Eşribe”, 2-3; 
Abdullah b. Yûsuf ez-Zeylat, IV, 306-307) 
delil kabul ederken ikinci grup fakihler 
her sarhoşluk veren (müskir) şeyin hamr, 
her hamrın da haram olduğu, çoğu sar¬ 
hoşluk veren şeyin azının da haram sa¬ 
yıldığı yönündeki hadisleri (yk. bk.), bir¬ 
çok hadis ve sahâbî sözünde çeşitli mad¬ 
delerden üretilen içeceklerin hamr olarak 
isimlendirilmesini (Buhârî, “Eşribe”, 2-6) 
ve sahabe uygulamasını delil gösterirler. 
Ancak her grubun karşı delillere farklı yo¬ 
rumlar getirdiğini de belirtmek gerekir. 
Fakihler arasında adlandırmayla ilgili bu 
görüş ayrılığı,'üzümden elde edilen şa¬ 
rapla diğer içkilerin haramlığmın hangi 
delile ve metoda dayandığını açıklaması 
yönüyle metodolojik bir önem taşır. Şöyle 
ki, birinci grup Kur'an'da sadece şarabın 
yasaklandığı, diğer içkilerin ise Hz. Pey¬ 
gamberin açıklamasıyla ve şaraba kıya- 
sen haram kılındığı, bu sebeple zannî de¬ 
lille sabit olduğu, ikinci grup ise bütün 
sarhoş edici içkilerin Kur'anin açık hük¬ 
müyle haram kılındığı görüşündedir. Bu 
görüş ayrılığının şarapla diğer içkilerin 
haramlığı arasında amelî yönden olmasa 
da inanç yönüyle bir derece farklılığı mey¬ 
dana getirdiği açıktır. Nitekim şarabın 
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haramlığını inkâr edenin küfre düşece¬ 
ğinde İslâm âlimleri görüş birliği içinde 
iken şarap dışında kalan diğer içkilerin 
haramlığını inkâr eden kimsenin küfre 
mi düşeceği yoksa sadece günahkâr mı 
olacağı tartışmalı kalmıştır. 

Özellikle Hanefîler’in, şarapla diğer iç¬ 
kiler arasında usul ve kaynak yönünden 
gözettikleri ayırımı, içkiyle ilgili diğer fık- 
hî meselelerde de büyük ölçüde koruduk¬ 
ları ve şarap hakkında benimsedikleri bir¬ 
çok hükmü diğer içkilere kısmen yumu¬ 
şatarak uyguladıkları görülür. Şarap dı¬ 
şında kalan ve kuru üzüm, kuru hurma, 
arpa, darı, bal gibi maddelerden elde 
edilen ve nebîz, fadîh, tılâ, bit‘, naki', se¬ 
ker, halîtân, mizr, cia gibi isimlerle anı¬ 
lan içeceklere suda bekleme süresine, pi¬ 
şirilip pişirilmediğine, kaynama miktarı¬ 
na, köpürme ve keskinleşme safhalarına, 
sade veya karışık olmasına, hatta üreti¬ 
minde kullanılan kap ve alete ve üretim 
usulüne göre farklı dinî hükümler veril¬ 
mekle birlikte fakihlerin bu tür içecekle¬ 
rin normalde sarhoş edicilik vasfı taşıma¬ 
sını haram sayılmaları için yeterli gördü¬ 
ğü, Hanefîler’in, özellikle de Ebû Hanîfe 
ve Ebû Yûsuf un ise bu gruptaki bazı içe¬ 
ceklerin sarhoşluk vermeyen miktarının 
içilmesini haram saymadığı veya had ile 
cezalandırmadığı bilinmektedir. Hanefî 
fakihlerinin şarap dışındaki içki ve içecek¬ 
ler için genel bir ilke benimsemek yerine 
her içki türünü yukarıda belirtilen açılar¬ 
dan ayrı ayrı ele alıp niteliklerine göre di¬ 
nî hükmünü belirlediğini ve bu içeceklerin 
hangi safhalarda haramlık hükmünü ala¬ 
cağı, necis veya mütekavvim mal sayılıp 
sayılmayacağı, hangi durumlarda kendi¬ 
lerinden yararlanılabileceği gibi ayrıntı¬ 
larda da aralarında görüş farklılığı oldu¬ 
ğunu belirtmek gerekir. Öte yandan bu 
ayırım ve adlandırmalar, neticede dil ve 
usul tartışmaları seviyesinde kalıp amelî 
yönden bütün içkilerden uzak durmanın 
gerektiği üzerinde görüş birliği bulundu¬ 
ğundan Hanefî mezhebi de dahil, bütün 
fıkıh mezheplerinde çoğu sarhoş eden 
her türlü içkinin azının da haram olduğu 
genel ilkesi benimsenmiş, içkinin haram 
olmasının illeti de kişilerin sarhoş olması 
değil o içkinin normalde sarhoş edicilik 
vasfının bulunması şeklinde objektif bir 
ölçüye bağlanmıştır. Fakihler arasında 
hamr, nebîz, bâzık, tılâ, müselles, buh- 
tec gibi isimlerle anılan içki türlerinin ta¬ 
nımında veya haram oluş safhasını belir¬ 
lemede kullanılan kaynama, ekşime, kes¬ 
kinleşme ve köpük atma gibi kriterler, bir 


anlamda bu içkinin sarhoş edicilik vasfını 
kazanmasını belirlemeye ve cezaî yaptı¬ 
rım uygulanmasını hukukî bir esasa bağ¬ 
lamaya yönelik objektif ölçülerdir. İçki ya¬ 
sağının böyle bir illete bağlanması mâ¬ 
kuldür. Çünkü sarhoşluk veren içkiler za¬ 
manla alışkanlık meydana getirip bağışık¬ 
lığa yol açmakta, alışkanlık arttıkça aynı 
miktar etkili olmayıp kişi giderek içki mik¬ 
tarını arttırmaktadır. Bu sebeple az mik¬ 
tarda içmek, sonuçta kişiyi alkol bağımlı¬ 
lığına kadar götüren tehlikeli yolun baş¬ 
langıcı niteliğinde görülmüş ve az-çok, 
sarhoş olma-olmama ayırımı yapılmak¬ 
sızın bütün sarhoş edici içkiler yasaklana¬ 
rak etkili bir yöntem seçilmiştir. Öte yan¬ 
dan yasağın tâlili yapılırken kişinin sarhoş 
olması gibi değişken ve sübjektif bir ölçü 
değil içkinin sarhoş edicilik vasfı taşıması 
gibi açık bir ölçü benimsenmesi de alkol 
bağımlılığına götüren tehlikeli yolu baş¬ 
langıçta kapatması yönüyle bir diğer et¬ 
kili önlem olmuştur. Fakihlerin literatür¬ 
de yer alan ayrıntılı tartışmalarının ken¬ 
di dönemlerinde sarhoş edici içkileri ta¬ 
nımlama amacına yönelik olduğu düşü¬ 
nülürse onların bu genel yaklaşımından 
günümüzde rakı, likör, bira gibi isimler 
alan ve az veya çok içildiğinde sarhoş edi¬ 
ci olan alkollü içkilerin doğrudan yahut do¬ 
laylı olarak İslâm'ın içki yasağı kapsamın¬ 
da bulunduğu, içenin sarhoş olup olma¬ 
dığına bakılmaksızın azının içilmesinin de 
haram sayıldığı sonucu çıkmaktadır. 

Fert ve toplumların içki iptilâsma düş¬ 
memeleri veya böyle bir alışkanlıktan 
kurtulabilmeleri için içki yasağı tek ba¬ 
şına yeterli olmayabilir. Bu sebeple ge¬ 
rek Hz. Peygamber’in hadislerinde ge¬ 
rekse bundan hareketle geliştirilen fı¬ 
kıh ahkâmında, içki kullanımına ve alış¬ 
kanlığına dolaylı olarak yol açabilen yar¬ 
dımcı fiillerin de yasaklandığı veya kınan¬ 
dığı görülür (İbn Mâce, “Eşribe”, 6; Tirmi- 
zî, “Büyû°\ 58). İslâm âlimleri, bu anlam¬ 
daki hadislerden ve günah sayılan fiillerin 
işlenmesine yardımcı olunmaması ilkesin¬ 
den (el-Mâide 5/2) hareketle şarap üreten 
kimseye üzüm satma, hatta gayri müs- 
limin bağında bekçilik etme de dahil içki 
üretim ve tüketimine doğrudan veya do¬ 
laylı olarak yardımcı olmayı tazammun 
eden fiillerin cevazını tartışma gereği 
duymuşlar, çoğunluk, böyle bir anlam ta¬ 
şıyan yardımcı fiilleri kural olarak doğru 
bulmamış, Hanefî fakihleri ise mâsiyet ve 
günah olan şeyin içki içme fiili olduğunu, 
buna doğrudan yol açmayan fiillerin, ara¬ 
da kuvvetli bir sebep-sonuç bağı kurula¬ 
madığı sürece ayrı bir zeminde değerlen- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 







dirilmesi gerektiğini söylemişlerdir. An¬ 
cak Hanefi fakihlerinin, tamamıyla hukuk 
mantığı ve tekniğiyle alâkalı, hukukî fiil¬ 
lerin tanımı ve kategorik ifadesi mahiye¬ 
tindeki bu yaklaşımı, onların içkiyle müca¬ 
dele konusunda benzeri bir hassasiyete 
sahip olmadıkları anlamına gelmez. Ni¬ 
tekim bütün fakihler, Hz. Peygamber’in. 
üzerinde içki bulunan sofraya oturulma¬ 
sını yasaklayan hadisinden hareketle (Ebû 
Dâvûd, “Et'ime”, 18) müslümanın içki 
meclisine katılmaması, her durum ve 
şart altında içkiye karşı tavır alması, bu¬ 
lunduğu mecliste içki içilmesini önleme¬ 
ye çalışması, buna gücü yetmiyorsa o tür 
toplantıları terketmesi gerektiğinden söz 
eder. İlgili hadisler ve İslâm âlimlerinin 
bu hassasiyeti, toplumda içki kullanımını 
özendirecek ve içki tüketiminin sıradan 
bir âdet ve alışkanlık olarak algılanması¬ 
na zemin hazırlayacak her türlü propa¬ 
ganda ve tanıtımın Önlenmesi, yeni yeti¬ 
şen nesillerin içkiyle karşılaşmasını en aza 
indirecek önlemlerin alınması gereğini de 
ifade etmektedir. 

Fıkıh kaynaklarında, içkiyle mücadele¬ 
de etkili olunup sonuç alınabilmesi için 
içki kullanım ve alışkanlığına yol açabilen 
veya destek veren dolaylı fiillerin de çok 
defa içki yasağı kapsamında mütalaa 
edildiği ve aradaki bağın kuvvetine göre 
mekruh-haram çizgisinde bir noktaya 
yerleştirildiği bilinmekle birlikte bu kura¬ 
lın uygulanmasında çok katı davranıldığı 
ve kaçınılmaz hallerin göz ardı edildiği de 
söylenemez. Nitekim susuzluk, yutkun¬ 
ma güçlüğü gibi zor durumlarda kalan 
kimselerin zaruret ölçüsünde içki içebi¬ 
leceği, hataen veya ikrah altında içki içen 
kimsenin günahkâr olmayacağı konusun¬ 
da görüş birliği vardır. İçkinin tedavi ama¬ 
cıyla kullanılmasında da benzeri bir yak¬ 
laşım sergilenir. Hz. Peygamber, kendisi¬ 
ne şarabın ilâç olarak kullanımı soruldu¬ 
ğunda, “O ilâç değil derttir" demiş (Müs¬ 
lim, “Eşribe”, 3; Ebû Dâvûd, “Tıb”, 11), İs¬ 
lâm âlimleri de sarhoşluk veren içkilerin 
tedavi ve sağlığı koruma amacıyla içilme¬ 
sini caiz görmemişlerdir. Ancak bu hü¬ 
küm normal durumlara göredir. İçkinin 
tedavi ediciliği tıbben kesinlik kazandığı 
ve alternatif bir ilâcın da bulunmadığı 
hallerde içilmesi zaruret hükmünü alır, 
sınırlı olmak üzere ve geçici bir süre için 
câiz görülebilir. Meselâ kronik içki bağım¬ 
lılarının tedavisinde böyle bir durum or¬ 
taya çıkabilir. İnsanın içki konusunda za¬ 
afları, kendine bahane üretmeye eğilimi, 
gerçekçi ve samimi davranmasının da 
çok zor olması sebebiyle bu konuda, sağ¬ 


lığını korumaya ve tedaviye ihtiyacı olan 
fertlerin kişisel tesbit ve takdirleri değil 
uzmanlığına ve dinî inançlara saygılı ol¬ 
duğuna güvenilen doktorların bilimsel ka¬ 
naatinin esas alınması gerekir. Öte yan¬ 
dan içki yasağı içkinin sarhoşluk amacıy¬ 
la içilmesini konu edindiğinden alkollü 
maddelerin ilâç yapımında kullanılması 
ayrı bir husus teşkil eder ve kural olarak 
câizdir (bk. uyuşturucu). 

İçkinin dinen necis olup olmadığı tartış¬ 
ması, İslâm’ın şarabı ve sarhoş edici diğer 
içkileri yasaklamasının sonuçlarından bi¬ 
ridir. İbn Hazm ve dört büyük Sünnî fıkıh 
mezhebinin müctehidleri de dahil fakih- 
lerin büyük çoğunluğu, ilgili âyetin (el- 
Mâı'de 5/90) “rics” (pislik) olarak nitelen¬ 
dirmesinden hareketle şarabı kan ve id¬ 
rar gibi necâset-i galîza grubunda müta¬ 
laa etmiş, yani çok az miktarının dahi vü¬ 
cutta, elbisede veya namaz kılınan yerde 
bulunmasını namazın sıhhatine engel ka¬ 
bul etmiştir. Onların bu yorumlarında, 
insanlara şarabın haram oluşunu ve on¬ 
dan uzak durmanın gereğini daha iyi an¬ 
latabilme gayretinin de etkili olduğu söy¬ 
lenebilir. Medineli fakihlerden Rebîatür- 
re'y, Leys b. Sa’d, Şâfiî’nin öğrencisi Mü¬ 
zeni, Dâvûd ez-Zâhirî gibi bazı fakihler 
ise âyette sayılan fal okları ve putlar gibi 
şarabın da mânevî kirliliğinin kastedildi¬ 
ği, eşyada temizliğin asıl olduğu, zehiri iç¬ 
menin veya ipek elbiseyi erkeklerin giy¬ 
mesinin haram kılınışında olduğu gibi bir 
şeyin haram kılınmasının aynı zamanda 
onun necis olduğu anlamına gelmeyece¬ 
ği görüşündedir. Fakihlerin ve özellikle de 
Hanefîier’in, dinen necis olup olmadığı 
açısından şarapla diğer içkiler arasında 
belirgin bir ayırım yaptığı, şarabı necis 
kabul eden birçok fakihin diğer içkileri ay¬ 
nı ölçüde necis kabul etmediği ya da sa¬ 
dece kerih görmekle yetindiği görülür. Bu 
görüş ayrılıkları, şarabın ve alkollü mad¬ 
delerin içki dışında diğer amaçlarla kulla¬ 
nılmasının cevazını da ilgilendirdiğinden 
ayrı bir öneme sahiptir. Öte yandan fakih¬ 
ler, şarabın kendiliğinden sirkeye dönüş¬ 
mesi halinde hem bu sirkenin hem de 
kabının temiz ve kullanımının câiz olaca¬ 
ğı görüşünde olup Hanefî ve Mâliki mez¬ 
hebinde, şarabın dışarıdan müdahale ile 
sirkeye dönüştürülmesini de bu grupta 
mütalaa etme temayülü ağır basar. 

Şarabın ve diğer içkilerin İslâm huku¬ 
kunda hukuken korunmaya değer (müte- 
kavvim) bir mal olup olamayacağı tartış¬ 
ması da İslâm’ın içkiyle mücadele karar¬ 
lılığının bir başka boyutunu teşkil eder. 
Şarabın mütekavvim bir mal sayılmadı- 
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ğında, dolayısıyla alınıp satılmasının, 
mülkiyete veya herhangi bir hukukî işle¬ 
me konu olmasının câiz olmadığında, te¬ 
lef edildiği takdirde tazmin edilmesi ge¬ 
rekmediğinde fakihler görüş birliği için¬ 
dedir. Kur’an’da şarabın haram kılınışını 
bildiren âyetin üslûbu, Hz. Peygamber’in 
şarabın içilmesinin yanı sıra satılması, 
satın alınması, parasının yenmesi, taşın¬ 
ması gibi yardımcı fiilleri de şiddetli bir 
üslûpla kınaması (yk. bk.), yenilip içilmesi 
haram olan şeyin satışının da haram ol¬ 
duğunu belirtmesi ve o döneme kadar iyi 
bir gelir kaynağı olan şarap ticaretini ya¬ 
saklayıp elde mevcut şarapları imha et¬ 
tirmesi, sahâbe uygulamasının da bu yön¬ 
de gelişmesi, müslümanlar açısından şa¬ 
rabın hukuken tanınmayan ve korunma¬ 
yan bir mal statüsünde tutulmasının da¬ 
yanağını teşkil eder. Bu yaklaşım, insan¬ 
ları içki kullanımına ve bağımlılığına gö¬ 
türen yolun başlangıcında alınmış ciddi 
bir önlem mahiyetindedir. Bununla bir¬ 
likte diğer din mensuplarına, kamu dü¬ 
zenini ihlâl etmedikçe abvâl-i şahsiyye ve 
özel hukuk alanında dinlerine göre dav¬ 
ranma hakkı verildiğinden şarap gayri 
müslimler hakkında mütekavvim mal sa¬ 
yılmış, gayri müslimlere içki içme ve içki 
ticareti hakkı tanınmış, onların içkisini te¬ 
lef eden müslümanın bunu tazmin etme¬ 
si gerektiği belirtilmiştir. Ancak şarap 
dışında kalan diğer içeceklerin hangi ni¬ 
telikleri aldığında ve hangi safhada ha¬ 
ram olacağı konusunda fakihler ve özel¬ 
likle de Haneliler arasında görüş farklılı¬ 
ğı bulunduğundan herhangi bir içki türü¬ 
nü çok defa Ebû Hanîfe'nin, bazan da Ebû 
Yûsuf un mütekavvim mal saydığı, itlâfı 
halinde tazmine hükmettiği, necis kabul 
etmediği ve kullanımını câiz gördüğü şek¬ 
linde literatürde yer yer rastlanan ifade¬ 
leri, içilmesi haram sayılan içkiyle ilgili de¬ 
ğil yukarıda temas edilen görüş farklılı¬ 
ğının devamı niteliğinde bir hüküm ola¬ 
rak anlamak gerekir. 

İçkinin haram kılınması, yasağın kapsa¬ 
mı ve içki alışkanlık ve bağımlılığına gö¬ 
türen yolların kapanması, fert ve toplum¬ 
la™ bu yönde hazırlanması ve eğitimi ko¬ 
nusunda İslâm’ın öngördüğü programın 
ve bir dizi tedbirin belki de son halkasını, 
sarhoşluk suçuna kamu düzeninin bir ge¬ 
reği olarak had cezaları grubunda yer alan 
maddî-cezaî bir müeyyide uygulaması 
teşkil eder. Sarhoş olsun veya olmasın 
hamr kullanan kimseye uygulanan “hadd-i 
hamr" ile hamr dışındaki diğer içkileri 
kullanıp sarhoş olan kimseye uygulana¬ 
cak “hadd-i sekr” konularında meselâ 
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sarhoşluğun hangi derecesinde haddin 
uygulanacağı, suçun oluşması, ispatı ve 
cezanın infazı gibi hususlarda İslâm hu¬ 
kukçuları arasında esasa veya ayrıntıya 
ilişkin birçok fıkhî tartışma cereyan et¬ 
miştir (bk. HAD; SARHOŞLUK). Fıkıh lite¬ 
ratürünün ceza hukuku bölümünde or¬ 
taya çıkan bu zengin doktrin, sonuçta İs¬ 
lâm'ın içkiyle mücadelesinin bir başka bo¬ 
yutu olup getirilen müeyyidelerin, ferdî 
ve sosyal realiteleri de göz ardı etmeye¬ 
rek insanlığı bu içki hastalığından kurtar¬ 
maya yönelik etkili bir çaba olarak görül¬ 
mesi gerekir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Lisânü’l-Arab, “hmr”, “ter” md.leri; Tâcü'l- 
‘arûs, “hânût", “hmr” md.leri; VVensinck, e/-Afu‘- 
cem, “hmr" md.;a.mlf., “Khamr". EP (İng.), IV, 
994-997; Buhârî, “Eşribe”, 2-6; Müslim, “Mü- 
sâkât”, 67, “Eşribe”, 3, 73; İbn Mâce, “Eşribe”, 
6, 10; Ebû Dâvûd, “Eşribe”, 1,2, 5, “Et'ime”, 18, 
“Tıb", ll;Tirmizî, “TefsîrüT-Kuf’ân”, 6, “Eşri¬ 
be”, 3, “Büyû c ”, 58-59, “Edeb”, 43; İbn Ebü'd- 
Dünyâ, Zemmü’l-müskir (nşr. Mes'ad Abdülha- 
mîd es-Sa'denî), Kahire 1992, s. 15-52; Cessâs, 
Ahkâmü’l-Kur’ân (Kamhâvî), II, 3-10; III, 164- 
167; İV, 122-129; Vahidî, Esbâbü'n-nüzûl, Ka¬ 
hire 1387/1968, s. 38, 87, 118; Serahsî, el-Meb- 
SÛ(,II, 205; XXIV, 2-34; Kâsânî, Bedâ'P, V, 112- 
118; İbn Rüşd, Bidâyetü’l-müctehid, t, 382- 
387; İbn Kudâme, el-Muğnî, Kahire 1389/1969, 
IX, 158-173; Kurtubî, el-CâmP, III, 51-62; V, 
201-203; VI, 285-292; X, 128; Nüveyrî, Nihaye- 
tü’l-ereb, IV, 76-125; Abdullah b. Yûsuf ez-Zey- 
laî, tiaşbü’r-râye, |baskı yeri yok] 1393/1973 
(ei-Mektebetü'l-islâmiyye), İV, 295-312; Ahmed 
b. İmâd el-Akfehsî, Ikrâmü men ya‘tş bi-tahrl- 
mi'l-hamr ue’l-haşiş, Tanta 1411/1991; Şirbînî, 
Muğni’l-muhtâc.YY, 186-190; el-Fetâva’l-Hin- 
diyye, V, 409-412; İbn Âbidîn, Reddü’l-muh- 
fâr (Kahire), VI, 391-392, 448-455; Mahmûd 
Şükrî el-Âlûsî, Bulûğu’l-ereb, I, 323; ili, 24-27; 
Cevâd Ali, el-Mufaşşal, IV, 664-673; Sâlih b. Ab- 
dülazîz Âlü Mansûr, Mevkıfü'l-lslâm mine’l- 
hamr, Kahire 1975; M. iqbal Siddiqi, Why İs¬ 
lam Forb'ıds lntoxicants and Cambling, La- 
hore 1981, s. 24-39; Vehbe ez-Zühaylî, el-Fık- 
hü'l-lslâmî ve edilletüh, Dımaşk 1404/1984, 
III, 536-543, 580-581; VI, 148-168; Bilmen, 
Kamus 2 , III, 15, 19-20, 250-260; İzzet Haseneyn, 
el-Müskirât ve’l-muhaddirat beyne'ş-şerpa ve’l- 
kânûn, Kahire 1986; Abdülvehhâb Abdüsseiâm 
Tavîle, Fıkhü’l-eşribe ve haddühâ, Kahire 1406/ 
1986; Ahmed Fethi Behnesî, el-Hamr ve’l-mu- 
haddirât fi'l-İslâm, Kahire 1409/1989, s. 5-116; 
J. Sadan, “Maşhrübat”, a.e., VI, 720-722; P. 
Heine, “Nabldh”, a.e., VII, 840; “Eşribe", Mu.F, 
V, 11 -30; Menderes Gürkan, “İçecekler”, Islâm'¬ 
da İnanç, İbadet ve Günlük Yaşayış Ansikpo- 
ledisi, İstanbul 1997, II, 346-350. 

® Mustafa Baktir 

Tıp Açısından İçki. Düşük yoğunlukta 
alkol içeren bira ve şarap türü mayalı iç¬ 
kilerin, insanların tarım hayatına geçtiği 
Neolitik dönemden itibaren Mısır’dan 
Çin’e kadar eski dünyanın hemen her ye¬ 
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rinde bilinmesine karşılık yüksek alkol de¬ 
receli damıtık içkiler, Ortaçağ’da Arap- 
lar’ın imbik üzerinde değişiklikler yapıp 
ileri damıtma teknikleri geliştirmesiyle 
ortaya çıkmıştır. AvrupalIlar, Endülüs 
Arapları’ndan “el-kühûr dedikleri bu ke¬ 
yif verici maddeyi öğrendiler ve adını da 
benimseyerek alcohol (alcool “alkol”) 
şeklinde dillerine dahil ettiler. Böylece Ba¬ 
tılı simyager ve hakîm-tabipler, insanoğ¬ 
lunun binlerce yıldan beri her yerde ara¬ 
dığı “âb-ı hayât”ı bulduklarına inandılar 
ve bu yeni metotla değişik bitkilerden 
ürettikleri alkol derecesi yüksek içkilere 
hastalar üzerinde yaptığı ağrı dindirme, 
dert unutturma, cesaret ve canlılık ver¬ 
me gibi geçici etkilerinden dolayı “hayat 
suyu” anlamına gelen Grekçe hydör bios, 
Latince aqua vitae vb. demeye başladı¬ 
lar. Türkçe’ye Batı’dan gelen ispirto (İt. 
spirito) kelimesinin aslı da Latince spiritus 
(can, ruh, hayatın özü) ismidir. 

Bugün hemen hemen hiçbir tedavi edi¬ 
ci özelliğinin bulunmadığı bilinen ve bü¬ 
tün dünyada bağımlılığı ve kötüye kulla¬ 
nımı en yaygın madde olan alkol insanlık 
tarihi boyunca farklı şekillerde algılanmış, 
üretim ve tüketimi devlet tarafından ba- 
zan Amerika Birleşik Devletleri’nde oldu¬ 
ğu gibi yasaklanmış, bazan da glasnost 
öncesi Sovyetler Birliği’nde görüldüğü 
gibi teşvik edilmiştir. Alkol kullanımı ve 
doğurduğu sonuçlar çağımızda özellikle 
Batı toplumlarının en önemli problemle¬ 
rinden biridir. Alkol kullanımının, yol aç¬ 
tığı sağlık sorunları yanında trafik kaza¬ 
ları, intiharlar, suça yönelme, aile bölün¬ 
mesi, iş hayatının bozulması, meslek ka¬ 
yıpları ve çeşitli ekonomik yıkımlar açısın¬ 
dan topiumlara verdiği zararlar çok bo¬ 
yutlu bir bio-psikososyal sorun oluştur¬ 
maktadır. 

Alınan alkolün yaklaşık % 10’u midede, 
kalanı ise ince bağırsaklarda emilerek kı¬ 
sa sürede kana karışır. Aç karnına alınan 
alkolün emilmesi daha hızlı, tok karnına 
alınanınki daha yavaştır. Dolayısıyla kan¬ 
daki alkol yoğunluğunun en yüksek nok¬ 
taya ulaşma süresi 30-90 dakika arasın¬ 
da değişir. Alkol emildikten sonra vücut 
özümleme faaliyetine geçerek kandaki 
alkol yoğunluğunu düşürmeye çalışır ve 
büyük bir kısmını karaciğerde yakarak su 
ve karbondiokside dönüştürürken kalanı 
da solunum ve idrar yoluyla dışarı atar. 
Ancak bu süreçte vücut, asetaldehid bi¬ 
rikmesi sonucu zehirlenme belirtileri gös¬ 
termeye başlar. İnsan vücudu aşırı alkol 
yüklenmesine karşı bir noktaya kadar 
kendini savunmakta ve mide yaptığı sal¬ 


gılarla cidarını korumaya çalışırken arka¬ 
sından çıkış kapağını kapatarak alkolün 
ince bağırsağa geçip kana karışmasını en¬ 
gellemekte, daha sonra da kusma reflek¬ 
siyle onu dışarı atmaktadır. Ancak yine 
de aşırı yüklenme devam ettiğinde alkol 
koması ve arkasından ölümün gerçekleş¬ 
mesi kaçınılmaz olmaktadır. Alkol mer¬ 
kezî sinir sistemi ve beyin üzerine fizyo¬ 
lojik baskı yapar. İçkinin beyni uyarıcı et¬ 
kisi olduğu şeklinde bir görüş varsa da bu 
doğru değildir. Alkol alındığı zaman baş¬ 
langıçta kişinin canlanması, neşelenmesi, 
beyindeki savunma ve karşı kontrol me¬ 
kanizmalarının ilk anda baskı altında kal¬ 
masının sonucudur. Bu durum, birçok 
kimseyi ve bazı hekimleri yanıltmakta ve 
az dozda alınan alkolün uyarıcı etki yaptı¬ 
ğı gibi yanlış bir kanaate yol açmaktadır. 
Alkol zehirlenmesinin bir miktar ilerleme¬ 
siyle kişinin bunalımı yatışmakla birlikte 
kendini kontrol edemediği görülür; hâfı- 
za zayıflar, dikkat toparlanamaz ve basi¬ 
ret tamamen kaybolur. Kendine aşırı gü¬ 
ven kazanan kişi canlı, taşkın ve girişken¬ 
dir. Kontrolsüz mizaç dalgalanmaları ve 
duygusal patlamalar ortaya çıkar, bu psi¬ 
kolojik değişikliklere davranış ve idrak bo¬ 
zuklukları da eşlik eder. Akşamları içki 
alınması genellikle uykuya dalmayı kolay- 
laştırırsa da alkolün asıl uyku üzerinde 
ters etkisi vardır. Alkol, uykunun hızlı göz 
hareketlerinin olduğu ve rüyaların görül¬ 
düğü dönemini etkileyerek derin uykuyu 
azaltır ve daha sık, daha uzun uyanma 
dönemleriyle uyku parçalanmasını arttı¬ 
rır; dolayısıyla uyumaya yardım ettiği ka¬ 
naati yanlıştır. Alkol zehirlenmesinin baş¬ 
langıcında şahıslar çok konuşkan ve hoş¬ 
sohbet veya tam tersine içe kapanık ve 
somurtkan, yahut hırçın ve kavgacı ya da 
gülme ve ağlama nöbetlerinin birbirini 
takip ettiği bir görüntü sergiler. Bazı ki¬ 
şilerde alkolün tesiri kısa sürede görül¬ 
mez, yani alkol alımı onlar için zehirlen¬ 
menin başlangıcında genellikle rahatla¬ 
tıcı ve neşelendirici rol oynar. Fakat sıkın¬ 
tılarını, problemlerini ve öfkelerini kont¬ 
rol altında tutabilen bu şahıslar ilerleyen 
saatlerde alkolün kontrol mekanizmala¬ 
rını depresyona uğratması ve bu arada 
savunma mekanizmalarını da yıkması so¬ 
nucunda daha sıkıntılı, üzüntülü, öfkeli 
ve saldırgan olurlar; bu yüzden beraber 
içmeye gittiği arkadaşını içki masasında 
öldürenlerin sayısı az değildir. Bazıları da 
çok hafif etkisi olabilecek kadar az mik¬ 
tarda alkol aldığı halde hemen çılgınlık 
derecesinde ağır davranış bozuklukları 
gösterir. 
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Aşırı içki içmenin ilk ve en önemli yan 
etkisi karaciğer hasarı şeklindedir. Ge¬ 
nellikle alkol fazla miktarda alındığında 
yağ ve proteinlerin birikmesine bağlı ola¬ 
rak karaciğerde yağlanmaya, dolayısıyla 
bu organın büyümesine ve sonuçta siroz 
hastalığına yol açar. Yine aşırı ve uzun sü¬ 
reli kullanma mide, bağırsaklar ve pank¬ 
reasta ağır bozukluklara, tansiyon yük¬ 
selmesine ve kalp atışlarının düzensiz ha¬ 
le gelmesine sebep olur; ayrıca kan yapı¬ 
mıyla ilgili sistemi olumsuz yönde etkile¬ 
yerek karaciğer, kalın bağırsak ve akci¬ 
ğer gibi çeşitli organlarda kanser riskini 
arttırır. Alkoliklerin % 10’unda kısırlık ve 
alkole bağlı sirozu olan erkeklerin % 30- 
50’sinde testis küçülmesi görülmektedir. 

Aktif alkol kullanıcılarının en yüksek 
yüzdesine ve alkol tüketiminin en büyük 
payına yirmi-otuz beş yaş grubu sahip¬ 
tir; bu pay ve diğer sayısal değerler ileri- 
ki yaşlarda azalmakta, altmış beş ve da¬ 
ha yukarı yaşlarda ise alkolden kaçınma 
başlamaktadır. Kime alkolik denileceği, 
kimin normal içici sayılacağı daima tartı¬ 
şıldığı gibi alkol kullananların hiçbiri al¬ 
kolik olacağını düşünerek içmeye başla¬ 
mamaktadır. Aşırı istek duyulan alkolün 
kişi için psikolojik ve fizyolojik ihtiyaç ha¬ 
line gelmesi, sık sık ve bol miktarda alın¬ 
ması, alınmadığı zaman yoksunluk belir¬ 
tilerinin ortaya çıkması ve günlük haya¬ 
tın sürdürülememesi alkol bağımlılığının 
oluştuğunu gösterir. 

Alkol bağımlılarının genellikle alkolü bı¬ 
rakmaları veya alıştıkları dozu azaltma¬ 
ları halinde ortaya çıkan belirtiler küme¬ 
sine “alkol yoksunluk sendromu” denilir. 
Bu halin klasik belirtisi olan titreme nö¬ 
betleri ve sinirlilik alkolün kesilmesinden 
altı ile sekiz saat sonra gelişir; sekiz ile on 
iki saat sonra idrak bozuklukları, on iki ile 
yirmi dört saat sonra da sara nöbetleri 
başlayabilir. Genellikle otuz beş yaşından 
sonra, çok uzun süreyle fazla miktarda 
alkol kullanımından dolayı hâfıza bozuk¬ 
lukları meydana gelir. Aşırı alkol kullanı¬ 
mı kişinin eşine olan sevgi ve saygısının, 
bu arada cinsel ilgisinin de giderek azalıp 
kaybolmasına, özellikle onu umursamaz 
ve aşağılayıcı tavırlar takınmasına, içinde 
beliren kıskançlık ve aldatılma duygula¬ 
rını şiddetle sergilemesine yol açar. Çok 
sinirli, huzursuz, alıngan, her şeyden şüp¬ 
he eden ve sık sık öfke patlamaları göste¬ 
ren bu kişilerde önceleri sadece sarhoş¬ 
luk anında dışa vurulan şüphe, korku ve 
saldırgan davranışlar zamanla süreklilik 
kazanıp gerçek bir hezeyan halini alır ve 


kişinin bütün düşüncelerine ve hayatına 
hâkim olur. Hastalardaki aldatılma ve kıs¬ 
kançlık hezeyanları, şahsın aile hayatını 
sarsan ve bazan intihara veya adam öl¬ 
dürmeye yol açabilecek kadar tehlike ar- 
zeden, “alkol paranoyası” adı verilen bir 
hastalıktır. Son yirmi otuz yılda yapılan 
çalışmalar, alkol kullanımıyla ilişkili za¬ 
rarların ve bozuklukların sadece alkolü 
kullananlarla ve yetişkinlerle sınırlı kal¬ 
madığını. gelecek nesilleri de etkilediğini 
göstermiştir. Bir alkolik kadının özürlü 
bir çocuğa sahip olma riski % 35 gibi yük¬ 
sek bir orandadır. Bu risk, anneleri içki 
içen çocukların ana rahminde iken alkole 
mâruz kalmalarının sonucudur. Alkol ana 
rahmindeki büyümeyi ve doğum sonrası 
gelişmeyi engeller; çocukta zekâ geriliği¬ 
ne, boy kısalığına ve davranış bozukluk¬ 
larına sebep olur. 

Evliliklerde kaçınılmaz bir gerilime ve 
tahribata yol açan alkol ailede sosyoeko¬ 
nomik problemlere yol açabilir. Sürekli 
çekişme ve şiddetle dolu bir aile atmos¬ 
feri çocuklar üzerinde yıkıcı bir rol oynar 
ve sarhoş anne babalar çocuklarının on¬ 
larla özdeşleşmesi açısından kötü örnek 
oluştururlar. Aşırı alkol alan kişilerin ço¬ 
cuklarında duygusal çöküntü ve davra¬ 
nış bozukluklarının gelişme riski çok yük¬ 
sektir, bu çocukların çoğu okulda başarılı 
olamaz. Alkol kullanımı ile antisosyal ki¬ 
şilik gelişmesi arasında âşikâr bir ilişki 
vardır ve bu durum özellikle çocuk yaşta 
alkole başlayan gençlerde görülür. Alkol, 
suça yönelimi ve saldırgan davranışları 
kamçılar; ayrıca başka madde bağımlılık¬ 
larını da körükler. Her yıl, sadece alkol 
kullanımı ile doğrudan ilişkili binlerce 
ölüm meydana gelmektedir. Dünya Sağ¬ 
lık Teşkilâtı’nın Türkiye’nin de içinde bu¬ 
lunduğu otuz ülkeyi kapsayan son araştır¬ 
ma raporlarına göre cinayetlerin % 85’i 
(% 60-70'i aile içine dönüktür), tecavüzle¬ 
rin % 50’si, şiddet olaylarının % 50’si, eş¬ 
lerini dövenlerin % 70’i, işe gitmeyenlerin 
% 60’ı ve akıl hastalıklarının % 40-50'si 
(bu oran bizzat alkol kullananlarla ilgili¬ 
dir; onlardan doğan çocuklarda aklî ârı- 
zalar%90 lardadır) alkolden kaynaklan¬ 
maktadır. 

Alkolizmin tedavisinde başarılı olabil¬ 
mek için kişinin durumunu kabullenmesi, 
alkolü bırakmaya kesin kararlı ve tedavi 
için istekli olması gerekir. Hasta alkolü 
bırakmayı istemediği halde eşinin veya 
yakınlarının arzusu yahut baskısı ile ya da 
alkolle ilişkili bir bozukluğun ortaya çık¬ 
ması sebebiyle doktora gittiğinde başarı 
şansı çok daha az olmakta, zoraki tedavi 
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o kişiyi geçici bir süre alkolden uzak tut¬ 
maktan başka bir anlam taşımamakta¬ 
dır. Öte yandan tedavi, alkolün kesinlikle 
ve tam anlamıyla terkedilmesinin sağlan¬ 
masına yönelik olmalıdır, çünkü alkol ba¬ 
ğımlısının az veya kontrollü içmesi diye 
bir çözüm yolu yoktur; bunun aksini sa¬ 
vunmak hastanın da hekimin de kendini 
aldatmasından başka bir şey değildir. 
Bugün alkolle mücadelenin en etkili yo¬ 
lunun alkole hiç başlamamak olduğu ka¬ 
bul edilmektedir. Bu sebeple kişinin ken¬ 
dine ve çevresine zarar vermeden mâkul 
ölçülerde alkol kullanmasının hoş karşıla¬ 
nıp onaylanması belki de insanları alko¬ 
lizme götüren en etkili yol ve en tehlikeli 
tuzaktır. Zira bütün teorik yaklaşımlara 
rağmen alkole başlayan kimselerden ki¬ 
min kontrollü içme aşamasında kalacağı 
ve kimin alkolik olacağı önceden kestirile¬ 
memektedir. Alkolikler sadece alkol kul¬ 
lananlar arasından çıktığına göre alkoliz¬ 
mi önlemenin en kesin yolu alkolün ilk ka¬ 
dehini ağza sürmemektir. Kişi ve toplu¬ 
mu alkolden uzak tutacak tedbirleri al¬ 
madan ve insanları alkolizme götüren se¬ 
bepleri ortadan kaldırmadan sadece ka¬ 
nunlarla içki yasağı koymanın sorunu çöz¬ 
mediği, alkolün yasa dışı ve çok para ka¬ 
zandıran bir madde haline gelerek yer 
altı teşkilâtlarının elinde daha zararlı bir 
şekilde yayıldığı görülmektedir. Buna kar¬ 
şılık kişinin mânevi değerlerini geliştirip 
kendi yasağını kendisinin koymasını sağ¬ 
layan dinin koruyucu rolü daha etkilidir. 
Nitekim İslâm'da içkinin kesin olarak ha¬ 
ram kılınması sebebiyle, gerek devletin 
alkolü yasakladığı gerekse yasaklamadı¬ 
ğı İslâm ülkelerinde alkolizm oranı çok 
düşüktür. İçki içmenin günah olduğuna 
inanan müslümanların çok büyük bir kıs¬ 
mı ağızlarına bir damla bile alkol koymaz¬ 
lar. Günah olduğuna inanmakla birlikte 
kendini tutamadığını söyleyerek alkol 
alan müslümanların da çoğu ramazan ayı 
gelince içkiyi bırakır; bunlar oruç tutma- 
salar dahi o ay hiç içmezler; bu da içkiden 
kurtulmak için iyi bir fırsattır. Öte yan¬ 
dan alkol üretiminin azaltılması, satın 
alacak kişilerin yaşları ile satış yer, gün 
ve saatlerinin sınırlandırılması, reklamla¬ 
rın yasaklanması gibi tedbirler kişilerin 
alkole yönelmesini kısmen önleyebilmek¬ 
te ve toplumda alkol tüketimini azalt¬ 
maktadır. Bazı ülkelerde cumartesi ve pa¬ 
zar günleri içki satışının yasaklanması o 
günlerde trafik kazalarını belirgin bir şe¬ 
kilde azaltmıştır. Türkiye'de 1973 yılında 
birayı alkolsüz içki sayan ve her yerde ko¬ 
layca satışına izin veren bir kanunun çıka- 
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rılması bira tüketiminin artmasına, okul 
kantinleriyle okul yakınlarındaki kahveha¬ 
nelerde çocuk ve gençlerin bu hafif al¬ 
kollü içkiyi meşrubat gibi içmelerine ve 
bu suretle başlayan alkol bağımlılığı vak- 
'alarının çoğalmasına sebep olmuş, an¬ 
cak 1984’te kanunun değiştirilerek bi¬ 
ranın tekrar ruhsata bağlanmasıyla bu 
olumsuz gelişmelerin önü bir ölçüde alın¬ 
mıştır. Devlet İstatistik Enstitüsü'nün 
verileri de ülkemizde hızlı nüfus artışına 
rağmen alkollü içki tüketiminin pek faz¬ 
lalaşmadığını, hatta bazı yıllar bir önceki 
yıla göre azaldığını göstermektedir. An¬ 
cak verilen rakamlara yurda kaçak giren, 
gümrük giriş mağazaları ile sınır pazar¬ 
larında satılan ve kaçak imal edilen iç¬ 
kiler dahil olmadığı için genel tüketim 
hakkında kesin bir sonuca varabilmek 
mümkün değildir. Türkiye’nin altı yıllık 
alkollü içki tüketim rakamları (litre) şöy- 
ledir: 678.179.1S2 (1993), 713.277.00S, 
800.953.641, 861.S88.326, 88S. 182.994, 
78S.604.384 (1998). 

Bugün Türkiye’de alkolizmin tedavisiy¬ 
le Bakırköy Ruh ve Sinir Hastalıkları Has- 
tahanesi’nin Alkol ve Madde Bağımlıları 
Tedavi Merkezi (AMATEM) ilgilenmekte, 
alkolle mücadele işini ise Türkiye Yeşilay 
Cemiyeti yürütmektedir. Türkiye Yeşilay 
Cemiyeti 1 Mart 1920 tarihinde kurul¬ 
muştur. Genel merkezi İstanbul’da olup 
Türkiye’nin birçok il ve ilçesinde şube ve 
temsilcilikleri bulunmaktadır. 
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1 


(ıSdl^cl) 

Rüşdiye mezunlarını 
yüksek okullara hazırlamak için 
açılan, günümüzdeki liseye denk 
orta öğretim kurumu. 

L J 

Sözlükte “bir şeyi hazırlamaya mahsus 
yer” anlamına gelen idâdî (i’dâdî) kelime¬ 
si önceleri, Tanzimat döneminin ilk yılla¬ 
rına kadar Batı tarzında açılan okulların 
hazırlık sınıfları için kullanılmış, 1847’de 
faaliyete geçen rüşdiyelere öğrenci hazır¬ 
lamaya ayrılan sıbyan mekteplerine de 
idâdî denilmiştir. Lise dengi olarak açılan 
idâdîler, askerî ve mülkî (sivil) yüksek okul¬ 
lara öğrenci yetiştirmeye yönelik faaliyet¬ 
leri bakımından iki kısma ayrılabilir. 

Askerî İdâdîler. 1844 yılına kadar Bah¬ 
riye, Mühendishâne, Tıbbiye ve Harbiye 
gibi askerî mekteplere öğrenci hazırlayan 
bir orta öğretim kurumu yoktu. Dolayısıy¬ 
la buralara alman öğrenciler kendilerine 
verilen eğitimi alabilecek kapasiteye sa¬ 
hip değildi. Bu husus. Batı tarzı askerî 
okullardaki eğitim ve öğretim seviyesi¬ 
nin istenilen dereceye yükselmesine en¬ 
gel oluyordu. Özellikle Mekteb-i Harbiyye 
mezunları, aldıkları uzun eğitime rağmen 
kıtalarda görev alacak niteliğe sahip ola¬ 
mıyorlardı. Bu gerçeği gören mektep 
kumandanı Emin Paşa’nm teklifi üzerine 
1845’te, askerî mekteplere alınacak öğ¬ 
rencilerin daha önce bir hazırlık okulun¬ 
da eğitilmeleri kararlaştırıldı. Ayrıca aynı 
yıl içinde Osmanlı eğitim reformunu plan¬ 
lamak üzere kurulan Meclis-i Maârif-i Mu¬ 
vakkat askerî okulların ıslahına dair bazı 
kararlar aldı. Buna göre askerî okullarda 
eğitim meslekî derslere yönelik olacak, 
derslere hazırlık ve diğer derslerin öğre¬ 
timi için on iki yerde Mekteb-i Fünûn-ı 


İdâdiyye adıyla okullar açılacaktı. Biri İs¬ 
tanbul’da, diğerleri taşradaki ordu mer¬ 
kezlerinde açılacak beş yıllık askerî idâdî- 
ier ordu müşirlerinin idaresinde olacaktı. 
Buralarda Arapça, Farsça ve yazı dersleri 
öğrenenler imtihanla, dışarıda öğrenim 
görenlerden Arapça ve Farsça imtihan¬ 
larını başaranlar ise doğrudan Mekteb-i 
Harbiyye’ye alınacaktı. 

İlk askerî idâdî için İstanbul’da Maçka’¬ 
daki eski Mekteb-i Harbiyye binası tahsis 
edildi. Ancak bina tamire muhtaç oldu¬ 
ğundan gerekli onarımlar bitinceye kadar 
askerî idâdî Harbiye Mektebi’yle birlikte 
Beşiktaş Sahilsarayı’ndaki Çinili Köşk’e 
nakledildi (BA, İrade-Dahiliye, nr. 6572). 
Daha sonraki yıllarda taşrada da askerî 
idâdîler açıldı. 

1853 tarihli iradesiyle Sultan Abdül- 
mecid, Mekteb-i İdâdî’ye alınan öğrenci 
kaydının bundan böyle sadece rüşdiye 
mekteplerinden yapılmasını emretmişti. 
Rüşdiye mezunlarından vücutça uygun 
olanlara öncelik hakkı tanınacaktı. Mev¬ 
cut ihtiyacın bunlar tarafından karşılana¬ 
maması halinde diğer okulların öğrenci¬ 
lerine askerî idâdîye girme imkânı verile¬ 
cekti. Öte yandan taşrada yeterli rüşdiye 
mektebi olmadığından buralardaki idâ- 
dîlere öğrenci yetiştirmek üzere bu okul¬ 
ların bünyesinde ihtiyat sınıfları açıldı. Ay¬ 
nı şekilde İstanbul’daki idâdî mektebi için 
de şehirdeki sivil okullardan yeterli mik- 
’tarda vasıflı öğrenci bulunamadığı için 
bu mektebe bağlı olarak Mahrec-i Mekâ- 
tib-i Askeriyye kuruldu. Bu arada, daha 
önce alınan karar gereğince rüşdiye me¬ 
zunları ihtiyacı karşıladıkça taşra idâdîle- 
rinin ihtiyat sınıflarının tedrîcen kapatıl¬ 
ması yoluna gidildi. Fakat İstanbul’daki 
askerî idâdî için yeterli miktarda rüşdiye 
mezunu olmadığından Mahrec-i Mekâ- 
tib-i Askeriyye varlığını Tânzimat döne¬ 
minin sonlarına kadar sürdürdü (BA, İra- 
de-Meclis-i Maârif, nr. 2265). 

Askerî idâdîlere vasıflı öğrenci hazırla¬ 
ma meselesi Sultan Abdülaziz döneminin 
sonlarına kadar tamamen halledilemedi. 
İstanbul'daki Mahrec-i Mekâtib-i Askeriy¬ 
ye bu hususta yetersiz kalıyordu. Buraya 
alınan çocuklar öğrenime sarftan başla¬ 
tılıyor. kabulleri esnasında yetenek ve ze¬ 
kâ seviyeleri de belirlenemiyordu. Tüzü¬ 
ğünde üst üste sınıfta kalan öğrencilerle 
ilgili bir madde bulunmadığından zayıf 
öğrenciler beş altı yıl okulda kalabiliyordu. 
Ayrıca okula girişleri esnasında yaşları he¬ 
nüz on iki-on üç olan öğrencilerin vücut¬ 
ça uygunlukları da tesbit edilemiyordu. 
Dolayısıyla askerliğe elverişli fizik yeterli- 
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ligi bulunmayanlar subay adayı olabiliyor¬ 
lardı, Mahrec-i Mekâtib-i Askeriyye öğ¬ 
rencileri muvazzaf olduğu için bunlardan 
zihnî ve fizik yetersizliği sebebiyle Mek- 
teb-i Harbiyye’ye kabul edilmeyenler dev¬ 
lete çok pahalıya mal oluyordu. Mekâtib-i 
Askeriyye Nâzırı Mirlivâ Süleyman Hüsnü 
Paşa’nın teklifiyle, bu sakıncaları ortadan 
kaldırmak için 187S yılı başlarında askerî 
idâdîlere vasıflı öğrenci hazırlama mese¬ 
lesini halletmek üzere İstanbul’da dört 
askerî rüşdiye daha açıldı. Sonraki yıllar¬ 
da askerî idâdî bulunan taşra şehirlerin¬ 
de de askerî rüşdiyeler kurulmuştur. 

11. Abdülhamid döneminde İstanbul’da 
Mekteb-i Harbiyye-i Şâhâne İdâdîsi ile 
Mekteb-i Tıbbiyye-i Şâhâne İdâdîsi adın¬ 
da iki okul vardı. 1898'de bunların birin¬ 
cisinde 1280, İkincisinde 545 öğrenci bu¬ 
lunuyordu. 0 sıralarda Mekteb-i Harbiy¬ 
ye-i Şâhâne İdâdîsi’nde târîh-i Osmânî, tâ- 
rîh-i umûmî, kitâbet-i Osmâniyye, lisân-ı 
Fransevî, resim, riyâziye, coğrafya, maki¬ 
ne ve müsellesât dersleri okutuluyordu. 
1906 yılında bu iki okuldan başka taşra¬ 
da beş askerî idâdî mevcuttu. 

Sivil İdadiler. 1869’da Maârif-i Umû- 
miyye Nizamnâmesi’nin hazırlanmasına 
kadar medrese merkezli klasik OsmanlI 
ilmiye teşkilâtının yanında kurulmasına 
başlanan Batı tarzı mektep merkezli eği¬ 
tim sistemi önemli gelişme kaydetmekle 
birlikte derecelenmede bazı eksiklikleri 
vardı. İlk öğretimde reformlar yapılmış, 
orta öğretimin ilk kademesini teşkil et¬ 
mek üzere açılan rüşdiyelerin İstanbul’da 
ve taşrada sayıları arttırılmıştı. Ayrıca İs¬ 
tanbul'da birçok meslek okulu ve yüksek 
okul açılmasına rağmen Galatasaray 
Mekteb-i Sultânîsi dışında orta öğretimin 
ikinci kademesinde herhangi bir mektep 
kurulmamıştı. Maârif-i Umûmiyye Nizam- 
nâmesi’nde, sivil yüksek okullara öğrenci 
yetiştirmek üzere rüşdiyelerin üstünde 
ve sultânîlerin altında idâdî adıyla mek¬ 
teplerin açılması öngörülmekteydi. İdâ- 
dîlerin açılması, Tanzimat devri eğitimi¬ 
nin temel unsuru olan Osmanlıcılık ilkesi¬ 
nin hayata geçirilmesi için de gerekliydi. 
Zira bu ilkeye göre müslüman ve gayri 
müslim çocuklarının aynı çatı altında eği¬ 
tim almaları gerekiyordu. Böylece farklı 
ırk ve dinlerden gelen gençler birbirleriy- 
le kaynaşacak, aynı duyguları paylaşan 
vatandaşlar olarak “OsmanlI milleti”nin 
temelini oluşturacaktı. Nizâmnâmeye gö¬ 
re idâdîler nüfusu 1000 hâneyi geçen yer¬ 
leşim birimlerinde açılacaktı. Bunların in¬ 
şaat, personel ve diğer giderleri Vilâyet 
Maarif İdaresi sandığından karşılanacak¬ 


tı. Her idâdînin yardımcılarıyla birlikte al¬ 
tışar öğretmeni olacak, bunlar, İstanbul’¬ 
daki Dârülmuallimîn-i Âliye’den mezun 
olanlar arasından seçilip tayin edilecekti. 
Öğretim süresi üç yı! olan idâdîlere rüşdi- 
yelerden mezun olmuş müslüman ve 
gayri müslim çocukları alınacak ve bun¬ 
lar karma eğitim göreceklerdi. Öğrenimi¬ 
ni tamamlayan öğrenciler imtihanda ba¬ 
şarı gösterdikleri takdirde mezun olacak, 
başarı gösteremeyenler ise bir yıl daha 
okulda kalacaktı. 

Ancak Maârif-i Umûmiyye Nizamnâme- 
si’nde açılması öngörülen idâdîler, maddî 
imkânsızlıklar ve öğretmen yokluğu yü¬ 
zünden bir türlü açılamamıştı. Bu durum, 
nizâmnâmede yer alan üç dereceli öğre¬ 
tim sisteminin oluşmasına engel teşkil 
ediyordu. Maarif Nezâreti’nce, 1873-1874 
öğretim yılı başlarında İstanbul’da ilk si¬ 
vil idâdînin açılması için gerekli hazırlıkla¬ 
rı yapmak üzere bir komisyon kuruldu. Bu 
komisyon, ülke genelinde idâdîler açılma¬ 
sını gerekli görmekle birlikte bunun he¬ 
men mümkün olmadığını göz önünde bu¬ 
lundurarak İstanbul’da örnek bir idâdî 
açılmasını kararlaştırdı. Dârülmaârif bi¬ 
nası da bu okula tahsis edildi. Komisyon 
ayrıca, idâdîlere öğretmen yetiştirmek 
üzere İstanbul’daki Dârülmuallimîn-i Âli- 
ye’de bir idâdî şubesi açılmasını teklif et¬ 
ti ve böylece ilk idâdî şubesi 1874’te Dâ¬ 
rülmuallimîn-i Âliye içinde hizmete girdi. 
1876 yılına kadar İstanbul’da idâdî sayısı 
dört veya beşe yükselirken taşrada açılan 
tek idâdî 1875’te faaliyete geçirilen Yan- 
ya Yenişehir İdâdîsi oldu (BA, İrade - Da¬ 
hiliye, nr. 48599). Eylül 1873’te hazırlanan 
müfredat programına göre ilk idâdîlerde 
okutulan başlıca dersler şunlardır: Kavâ- 
idi Osmâniyye, Arabî, Fârisî, kıraat ve ki¬ 
tâbet-i Türkî, târîh-i umûmî-i Osmânî, 
mükemmel hesap, cebr-i âlî, coğrafya-yı 
umûmî-i Osmânî, jimnastik, mükemmel 
hendese, müsellesât-ı müsteviyye, resim, 
Fransızca, Almanca, İngilizce. 

II. Abdülhamid döneminde idâdîlerde 
önemli gelişmeler oldu. Bu okulların taş¬ 
rada gelişmesini temin için vilâyet gelir¬ 
lerinden bir kısmı “hisse-i maârif” olarak 
tahsis edildi. Alınan bu tedbirlerle idâ- 
dîlerin sayısının hızla artması sağlandı. 
1888’de idâdîlerin öğretim süresinin dört 
yıla çıkarılması, vilâyet merkezlerinde 
gündüzlü olarak açılmış idâdîlerin köy ve 
kasaba çocuklarının girebilmesini sağla¬ 
mak üzere yatılıya çevrilmesi kararlaştı¬ 
rıldı. Öte yandan idâdî bulunan yerlerdeki 
rüşdiyeler idâdîlerle birleştirildi. Bu uygu¬ 
lamaya paralel olarak idâdîlerin süreleri 


yeniden belirlendi ve taşra idâdîleri beş 
ve yedi yıllık olmak üzere ikiye ayrıldı. Bu 
ayırıma, bazı sancakların yedi yıllık idâdî 
açacak malî imkâna sahip bulunmaması 
sebep olmuştur. 

Mahmud Cevad tarafından yayımlanan 
tâlimatnâmeye göre, yedi yıllık idâdîlerin 
ilk üç yılı ile bazı yerlerde bulunan şube¬ 
ler rüşdiye, diğer dört yılı ise idâdî dere- 
cesindeydi. İbtidâî mezunları birinci sını¬ 
fa, rüşdiyelerden veya idâdîlerin rüşdiye 
kısmından mezun olanlar ise dördüncü 
sınıfa kaydedilecekti. Beş yıllık idâdîlerin 
ilk üç yılı rüşdiye, diğer iki yılı idâdî dere¬ 
cesindeyse de bu tür okullarda beşinci yıl 
öğrenimini tamamlayanlara verilecek idâ¬ 
dî diplomasında yalnız iki yıllık öğrenim 
kaydedilecek, ancak yedi yıllık idâdîlerin 
yedinci ve Dersaadet idâdîlerinin dördün¬ 
cü yıllarını tamamlayanlara tam idâdî dip¬ 
loması verilecekti (Maârif-i Umûmiyye 
Nezâreti, s. 382). Mülkî idâdîlerden mezun 
olan öğrenciler sivil okulların yanı sıra as¬ 
kerî yüksek okullara da devam edebile¬ 
cekti. Böylece II. Abdülhamid döneminde 
mülkî ve askerî idâdîler arasında yatay 
geçişlere imkân vermek için bu okulların 
müfredat programlarında denklik sağ¬ 
lanmak istenmişti. 1898-1899 öğretim 
yılında yedi yıllık idâdîlerde okutulan ders¬ 
lere ait haftalıkders dağıtım çizelgesi 
şöyledir: 


Dersin adı 

>• 

> 

>* 

> 

> 

>• 

>• 



CNİ 

K) 

<4 

iri 

tri 

rv 

Maa tecvîd-i Kur'ân 

ve ulûm-i dîniyye 

3 

2 

2 

2 

2 

1 

2 

Türkçe 

7 

6 

4 

3 

2 



Edebiyat ve ahlak 



- 

- 


2 

1 

Kitâbet-i resmiyye 



• 

- 

- 

1 

1 

Arabî 

1 

2 

2 

2 

2 

1 

1 

Fârisî 


1 

2 

1 

- 

- 


Fransızca 


* 

3 

3 

4 

4 

5 

Kavânin 

- 





2 

2 

Hesap 

2 

2 

2 

2 

1 


- 

üsûl-ı' defterî 




1 

1 



Cebir 





2 

2 

- 

Hendese 


- 

1 

2 

2 

2 


Müsellesât 


- 


- 

- 

- 

1 

Kozmog rafya 

- 

- 

- 

- 


- 

1 

Makine 






- 

1 

Hikmet-i tabîiyye 
ve kimya 




_ 


3 

3 

Mevâlid 



- 

- 


2 

2 

Coğrafya 

2 

2 

2 

2 

2 

2 

1 

Tarih 


2 

2 

2 

2 

1 

1 

İlm-i servet 

- 




- 

- 

2 

Ma'lûmât-ı nâfia 
ve hıfzıssıhha 

1 

1 

1 

1 

1 

. 

. 

Hüsn-i hat 

1 

1 

1 

1 

1 


- 

Resim 

1 

1 

1 

1 

1 



Yekûn 

18 

20 

23 

23 

23 

23 

24 

Elsine 



- 

2 

2 

2 

1 
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Bu programın tamamı vilâyetlerdeki 
yatılı idâdîlere, ilk beş yılı gündüzlü idâdî- 
lere, son dört yılı Mekteb-i Mülkiyye idâ- 
dî sınıfları ile İstanbul ve Üsküdar gün¬ 
düzlü idâdîlerine, ilk üç yılı ise Dersaadet 
ve vilâyet rüşdiyelerine mahsustu. Prog¬ 
ramın sonunda bulunan “elsine" dersi 
ana dili Rumca, Ermenice veya Bulgarca 
olan öğrenciler içindi. Ayrıca Arap tebaa¬ 
nın çocukları için de Arapça dersi konul¬ 
muştu. 

1902 yılında, öğretim sürelerine göre 
mevcut derslerin fazla olduğu ve öğren¬ 
cilere ağır geldiği düşünülerek yatılı idâ- 
dîler sekiz, gündüzlüler ise altı yıla çıka¬ 
rılmıştır. Aynı zamanda bazısına ziraat, 
bir kısmına ticaret ve sanayi dersleri ko¬ 
nularak idâdîler çeşitli amaçları olan mek¬ 
tepler haline getirilmiştir. Ancak 1906’- 
da bu uygulamadan vazgeçilmiş ve idâ¬ 
dîler tekrar eski durumuna döndürül¬ 
müştür. 

II. Abdülhamid devri sonlarında İstan¬ 
bul'daki idâdî sayısı dokuza, taşradakiler- 
le birlikte Osmanlı topraklarındaki top¬ 
lam idâdî sayısı 109'a çıkmıştı. Bunların 
doksan üçü resmî, on dokuzu özel ve be¬ 
şi de askerî idi. Bu okullardaki toplam öğ¬ 
renci sayısı 20.000’e yaklaşmıştı. 

1880 yılında İstanbul'da kızlar için de 
bir idâdî açılmıştır. Bu okulun programın¬ 
da genel kültür derslerinden başka Türk¬ 
çe, Fransızca, Almanca, İngilizce, mûsiki, 
el ve ev işleri gibi dersler de bulunuyordu. 
Faaliyeti iki yıl süren inâs idâdîsi, devle¬ 
tin yaptığı tanıtım ve teşviklere rağmen 
halkın ilgisizliği yüzünden kapanmıştır. 

II. Meşrutiyet'in ilânından (1908) sonra 
orta öğretim konusunda yapılması düşü¬ 
nülen ıslahata paralel olarak vilâyet mer¬ 
kezlerindeki bazı idâdîler sultânî haline 
getirilmiş, programlan da buna göre dü¬ 
zenlenmiştir. 1910'da başlayan bu uygu¬ 
lama sonunda İstanbul’da ve diğer bazı 
büyük şehirlerde mevcut on idâdî sultâ- 
nîye dönüştürülmüştür. 1913’te sultânî- 
ler, beş yıllık kendi ibtidâî kısımlarına ve¬ 
ya altı yıllık umumi ibtidâîye dayanan dört 
yıllık birinci, fen ve edebiyat kollarına bö¬ 
lünmüş üç yıllık ikinci devresi bulunan ve 
toplam öğretim süresi on iki yıla çıkan 
okullar haline getirilmiştir. Böylece sultâ- 
nîler, 1913 yılına kadar vilâyet merkezle¬ 
rinde faaliyet gösteren yedi yıllık idâdîle- 
rin yerini almıştır. 

Bu arada, 1913 yılından itibaren san¬ 
caklarda bulunan beş yıllık idâdîlerde de 
bazı düzenlemeler yapılmıştır. 1913’te yü¬ 
rürlüğe giren programa göre idâdî adı al¬ 
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tında faaliyet gösteren bu okullar, o sıra¬ 
da rüşdiyeler kaldırıldığı için eğitim süre¬ 
si altı yıla çıkarılmış olan ibtidâîlere da¬ 
yandırılacak, muhtelif amaçlı okullar ha¬ 
linde teşkilâtlandınlacaktı. Yeni progra¬ 
ma göre ilk sınıfta, hazırlayıcı nitelikte te¬ 
mel dersleri bir arada görecek olan öğ¬ 
renciler sonraki iki sınıfta yine bazı te¬ 
mel dersler bir arada görülmek suretiyle 
umumi, ziraat, ticaret ve sanat kollarına 
ayrılacaktı. Bu okullar hazırlanan yeni 
programla faaliyete başlamışsa da I. 
Dünya Savaşı sebebiyle mesleğe yönelik 
dalların açılması pek az yerde mümkün 
olabilmiştir. Nitekim Millî Mücadele’nin 
sonunda yalnız altı ziraî, beş sınaî ve bir 
ticarî şubeli idâdî mevcuttu. Mezunları 
imtihanla sultânîlere devam etme hakkı¬ 
nı elde eden bu yeni idâdîler, orta öğreti¬ 
min birinci basamağını oluşturan eğitim 
kurumlan olarak varlığını Cumhuriyet’in 
ilk yıllarına kadar sürdürmüştür. 1922’de 
bu beş yıllık idâdîlerde okutulan başlıca 
dersler Kur’ân-ı Kerîm ve ulûm-i dîniyye, 
Türkçe ve edebiyat, hüsn-i hat, hesap, 
hendese, coğrafya, tarih, ziraat, tabîiyyât, 
resim, mûsiki, lisân-ı ecnebî. hıfzıssıhha, 
iktisat, cebir, kozmografya, usûl-i defterî, 
Arabî, Fârisî, maTûmât-ı medeniyye ve 
kânûniyye ile meslek dersleriydi. 

191 l’de İstanbul Sultanahmet’te, rüş- 
diye üstünde üç yıllık eğitim veren bir inâs 
idâdîsi açıldı. 1913-1914 öğretim yılından 
itibaren on yıllık sultânî haline getirilen bu 
okul önce İstanbul İnâs Sultânîsi, ardın¬ 
dan Bezmiâlem Vâlide Sultan Sultânîsi 
adını almıştır. Daha sonra İstanbul’da 
Erenköy, Çamlıca ve Kandilli İnâs sulta¬ 
nîleri açılmıştır. 1913’te inâs sultanîleri¬ 
nin tâli sınıflarında ma‘lûmât-ı tabîiyye 
ve sıhhiyye, ma‘lûmât-ı hikemiyye ve kim- 
yeviyye, ma‘lûmât-ı ahlâkiyye ve mede¬ 
niyye, hesap ve cebir, hendese, kozmog¬ 
rafya, iktisâd-i beytî, terbiye-i etfâl, lisân-ı 
ecnebî, gınâ ve mûsiki, resim, terbiye-i 
bedeniyye, biçki - dikiş-nakış ve tıbâhat 
dersleri okutuluyordu. Böylece bir yandan 
on yıllık inâs sultanîleri faaliyete başlar¬ 
ken bir yandan da beş yıllık erkek idâdî¬ 
lerine denk inâs idâdîleri açılmıştır. 

1923 yılında bütün genel orta öğretim 
kumrularına lise adının verilmesi karar¬ 
laştırıldı. O sırada Türkiye’de yetmiş iki bir 
devreli lise, yirmi üç tam devreli lise var¬ 
dı. Bunların ortaokul dengi ilk devresine 
5362’si erkek, 543’ü kız toplam 5905 ta¬ 
lebe devam ediyordu. Bugünkü lise den¬ 
gi ikinci devrede ise 1011 ’i erkek, 230’u 
kız olmak üzere toplam 1241 talebe bu¬ 
lunuyordu. 
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İM Cemil Öztürk 

r . n 

İDAM 

(bk. ÖLÜM CEZASI). 

r . ~ı 

IDDET 

Evliliği sona eren kadının 
yeniden evlenebilmesi için 
beklemesi gereken süre anlamında 
fıkıh terimi. 

L J 

Sözlükte “saymak, sayılan şeyin mikta¬ 
rı, adet” anlamına gelen iddet kelimesi 
İslâm hukukunda, evliliğin herhangi bir 
sebeple sona ermesi durumunda kadının 
yeni bir evlilik yapabilmek için beklemek 
zorunda olduğu süreyi ifade eder. Bunun 
için de iddet evliliğin sona ermesinin bel¬ 
li başlı sonuçları arasında yer alır. Dinî ol¬ 
duğu kadar fıtrî ve İnsanî bir davranış ola¬ 
rak da algılanan ve Sâmî gelenek başta 
olmak üzere hemen hemen bütün top- 
lumlarda ve dinlerde rastlanan bu bekle¬ 
me süresi, Kur’an ve hadiste aile hukuku¬ 
nun diğer konularına nisbetle daha ayrın¬ 
tılı biçimde ele alınmış, evliliğin sona eriş 
tarzına veya kadının durumuna göre fark- 
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İDDET 


lı süre belirlemelerine gidilmiştir. Bu sü¬ 
re, evlenme yasağının yanı sıra değişik 
kesimleri yakından ilgilendiren mesken, 
nafaka, nesep, mirasçılık gibi birçok hak 
ve yükümlülük için de ölçü kabul edil¬ 
diğinden bu hususta zengin bir hukuk 
doktrini oluşmuş, konu, klasik dönem fı¬ 
kıh literatüründe evliliğin sona ermesinin 
neticelerinden biri olarak ''iddet” alt baş¬ 
lığı altında (bâbü’l-idde) veya müstakil bir 
bölüm halinde (Kitâbü’l-'İdde/'lded) işlen¬ 
miştir. 

İslâm öncesi Arap toplumunda kocası 
ölen kadının bir yıl yas tutması hâkim bir 
gelenek olmakla birlikte (bk. İHDÂD) bo¬ 
şanmış kadının iddet beklemesi gerekli 
görülmezdi. Hamile iken boşanan ve ar¬ 
dından yeni bir evlilik yapan kadının ön¬ 
ceki kocasından doğuracağı çocuk kural 
olarak yeni kocanın nesebinde görülür, 
fakat bu durum daha sonra önemli ihti¬ 
lâflara yol açardı. Kur’an'da kocalara hita¬ 
ben, ölmeleri halinde geride bırakacakla¬ 
rı eşlerinin bir yıl süreyle, evlerinden de 
çıkarılmaksızın geçimini sağlayacak bir 
malı vasiyet etmelerinin tavsiye edilmiş 
olması (el-Bakara 2/240), ilk bakışta Câhi- 
iiye döneminin bu bir yıllık iddet ve yas 
geleneğine atıf gibi anlaşılabilir. Böyle ol¬ 
duğu için de bazı âlimler âyetin süre ve 
nafaka vasiyetiyle ilgili hükmünün, aynı 
sûrenin daha sonra nâzil olan 234. âye¬ 
tiyle ve mirasçılık konusunda yapılan hu¬ 
kukî düzenlemelerle neshedildiği görüşü¬ 
ne sahip olmuşlardır (Cessâs, 11,118-119). 
Ancak âyetin devamında, kocası ölen ka¬ 
dınların kendilerine bu mesken ve nafa¬ 
ka imkânı sağlanmış olsa bile daha önce, 
yani bir yıl dolmadan evi terkedebilece- 
ğinin ifade edilmiş olması, âyetin bu du¬ 
rumdaki kadınlar için bir iddet ve ikamet 
yükümlülüğü getirmekten ziyade bir hak¬ 
tan söz ettiği tezini destekler. 

Evliliğin sona ermesinin ardından ka¬ 
dın için getirilen iddet yükümlülüğü, ilk 
planda kadının önceki kocasından hamile 
olup olmadığının anlaşılması ve böylece 
nesebin karışmasının önlenmesi amacına 
yönelik bir tedbir gibi görünür. Ancak id¬ 
det ric‘î talâkta kocaya, bâin talâkta iki 
tarafa birden yeniden düşünme imkânı 
vermesi, kadını etrafında oluşabilecek kö¬ 
tü zan ve niyetlere karşı koruması, evlili¬ 
ğin kocanın ölümüyle sona ermesi halin¬ 
de ölen kocanın hatırasına saygı ve yuva¬ 
ya bağlılığı simgelemesi, kadının yeni bir 
hayata ve muhtemel bir evliliğe kendini 
hazırlamasına imkân vermesi gibi başka 
önemli amaç ve hikmetler de taşır. İddet 


aile bağını koruyucu, evlilik kurumunun 
önemini hatırlatıcı bir işleve de sahiptir. 
Böyle olunca iddetin sadece hamileliğin 
tesbiti ve nesebin karışmasının önlenme¬ 
si amacıyla sınırlandırılması doğru olmaz 
ve bu konuda Kur'an’da öngörülen süre¬ 
ler dinin taabbüdî nitelikte hükümlerin¬ 
den sayılır. Dolayısıyla kadının hamile olup 
olmadığının tıbben anlaşılabildiği belirti¬ 
lerek iddet beklemeye artık gerek bulun¬ 
madığı ileri sürülemez. 

İddet esas itibariyle evliliği sona eren 
kadınla ilgili bir yükümlülüktür. Bununla 
birlikte dört karısı olup da bunlardan bi¬ 
rini boşayan veya boşadığı karısının kız 
kardeşi, halası ve teyzesi gibi kendisiyle 
tek nikâh altında birleştirilemeyecek de¬ 
recede yakın bir akrabasıyla evlenmek is¬ 
teyen erkek de evlenmeden önce boşadığı 
karısının iddetinin bitmesini beklemek 
zorundadır. Fıkıh literatüründe terim an¬ 
lamıyla olmasa da kocanın iddeti denin¬ 
ce bu durum kastedilir. 

Meşru bir evlilik hayatının sona ermiş 
olması kadının iddet yükümlülüğünün 
doğması için yeterlidir. Şâfiîler, gayri 
meşru cinsel ilişkinin (zina) kadın için id¬ 
det yükümlülüğü getirmediğini söylerken 
iddetin aile kurumunu korumaya yönelik 
bir yaptırım olması özelliğinden hareket 
ederler. Hanefîler’in görüşü de buna ya¬ 
kındır. Mâlikîler ve özellikle Hanbelîler ise 
nesebin korunması ilkesine ağırlık verdik¬ 
lerinden aksi görüştedir. Meşrû evlilik¬ 
le zina dışında kalan durumların, meselâ 
gayri sahih (fâsid) bir evlilik akdi veya ha¬ 
ta sonucu yapılan cinsel ilişkinin ya da cin¬ 
sel ilişki olmaksızın mücerret evlilik ak¬ 
dinin iddet gerektirip gerektirmeyeceği 
tartışmalıdır. Geçerli (sahih) bir evlilikten 
sonra kocanın ölümü halinde evlilik için¬ 
de cinsel ilişki (zifaf) gerçekleşmiş olsun 
veya olmasın kadının iddet beklemesi ge¬ 
rekir. Bu hüküm Kur'an'da, “Sizden vefat 
edenlerin geride bıraktıkları zevceleri ev¬ 
lenmeden dört ay on gün beklerler” (el- 
Bakara 2/234) meâlindeki âyetin genel 
hükmüne dayanır. Ancak geçerli olmayan 
evlilikten sonra koca ölmüşse kadın evli¬ 
lik içinde cinsel ilişkinin gerçekleşmiş ol¬ 
ması halinde iddet bekler, aksi takdirde 
beklemesi gerekmez. Çünkü fâsid evlilik¬ 
te iddet yükümlülüğü evlilikten değil zi¬ 
faftan doğmakta, bu da öncelikli olarak 
kadının bu birliktelikten hamile olup ol¬ 
madığının tesbitine ve nesebin karışma¬ 
sını önlemeye yönelik olmaktadır. Evlilik 
bağı, ölüm dışındaki sebeplerden biriyle 
sona ermişse yine benzeri bir ayırım ya¬ 


pılır. Geçerli evlenmeden sonra zifaf ve¬ 
ya sahih halvet, fâsid evlenmeden sonra 
zifaf iddet yükümlülüğü doğurur, mücer¬ 
ret nikâh akdi ise iddeti gerektirmez. Bu 
son hüküm Kur’an’ın, “Ey iman edenler! 
Mümin kadınlarla evlenip temasta bulun¬ 
madan onları boşadığınızda artık onlara 
iddet bekletme hakkınız olmaz” (el-Ah- 
zâb 33/49) meâlindeki ifadesine dayanır. 
Fakihlerin çoğunluğu ihtiyatı esas alarak 
sahih halveti hükmen zifaf saymış ve id¬ 
deti gerektireceğini söylemiştir. Bu du¬ 
rumdaki kadının iddet beklemesi onu id¬ 
det nafakasına da hak sahibi yapacağın¬ 
dan, mehrin tamamına hak kazanması 
hükmüyle birlikte kadının itibarını koru¬ 
yucu ve erkeği daha bilinçli davranmaya 
sevkedici bir yaptırım niteliği de taşır. 
Tâbiînden bir grup âlim, yeni görüşünde 
Şâfiî, Zâhirîler, Ca'ferîler ve İbn Abdülber 
gibi bazı Mâlikîler ise âyette (el-Bakara 
2/237) geçen “temas” ifadesini cinsî bir¬ 
leşme olarak yorumladıklarından sahih 
halvet sebebiyle kadının iddet bekleme¬ 
sinin gerekmediğini söylemişlerdir (bk. 
HALVET). 

İddetle ilgili fıkhî hükümler, ona sebe¬ 
biyet veren olaya göre ölüm iddeti ve bo¬ 
şanma veya fesih iddeti şeklinde ikiye ay¬ 
rılarak incelenebildiği gibi iddet süresi¬ 
nin ölçütüne göre hayız iddeti, doğum id¬ 
deti ve süreli iddet şeklinde bir ayırıma 
da tâbi tutulabilir. 

Ölüm İddeti. Kocası ölen kadın hamile 
değilse beklemesi gereken süre dört ay 
on gündür. Bu hüküm Kur’an’ın kocası 
ölen kadınların iddetiyle ilgili genel ve sa¬ 
rih ifadesine dayanır (el-Bakara 2/234). Di¬ 
ğer birçok fıkhî ahkâmda olduğu gibi bu¬ 
rada da aydan maksat kamerî aydır. Ha¬ 
mile olmayan eş ricl boşama iddeti bek¬ 
lerken koca ölürse boşanma iddetini ter- 
kederek ölüm iddeti beklemeye başlar. 
Bâin talâk iddeti bekleyen kadın ise ölüm 
iddeti beklemez; başlamış olduğu boşan¬ 
ma iddetini tamamlar. Kocası ölen kadın 
hamile ise onun iddeti doğumla biter; is¬ 
terse bu doğum kocanın ölümünden çok 
kısa bir süre sonra gerçekleşsin. Âyetin, 
“Hamile olanların bekleme süresi ise do¬ 
ğum yapmalarıdır” (et-Talâk 65/4) şeklin¬ 
deki ifadesi, boşanmış kadınların yanı sıra 
kocası ölen hamile kadınları da içine alır 
ve fakihlerin çoğunluğu bu âyetin, daha 
önce nâzil olan Bakara sûresinin 234. âye¬ 
tini hamile kadınlar açısından sınırlandır¬ 
dığı (tahsis) görüşündedir. Hz. Ali ve İbn 
Abbas ile İbn Ebû Leylâ, Sahnûn gibi bir 
kısım fakihler ve Ca‘feriyye mezhebi âlim- 
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IDDET 


leri ise her iki âyetin hükmünü de koru¬ 
yabilmek için birini diğerine tercih yerine 
ikisini birleştirme usulünü benimseyip 
kocası ölen hamile kadının hangi iddet 
süresi geç bitecekse ona tâbi olacağını 
söylemiştir. 

Kocanın kaybolup kendisinden haber 
alınamaması ve yaşayıp yaşamadığının 
bilinememesi halinde, yani mefküdun 
evliliğinin sona erdirilmesinde nasıl bir 
prosedürün izleneceği ve hangi sürelerin 
bekleneceği hususu fakihler arasında yo¬ 
ğun tartışmalara konu teşkil etmiş ol¬ 
makla birlikte (bk. mefküD), mahkeme¬ 
ce mefküd kocanın ölümüne ve bu se¬ 
beple tefrike karar verilmesinin ardın¬ 
dan kadının ölüm iddeti beklemesi ge¬ 
rektiği açıktır. 

Boşanma veya Fesih İddeti. Boşanmış 
veya bir eksiklik sebebiyle nikâhı feshe¬ 
dilmiş olan kadınların beklemeleri gere¬ 
ken iddet hamile olup olmamalarına ve 
bazı fizyolojik özelliklerine göre değiş¬ 
mektedir. Hamile olanların iddeti doğum¬ 
la sona erer. Bu konuda âyetin, “Hamile 
olanların bekleme süresi doğum yapma¬ 
larıdır” (et-Talâk 65/4) şeklindeki genel 
ifadesi esas alınır. Evlilik dışı bir ilişki so¬ 
nucu hamile kalanların doğum yapınca¬ 
ya kadar iddet beklemelerini gerekli gö¬ 
renler de âyetin lafzının genel bir hüküm 
içermekte oluşundan hareket ederler (İbn 
Hazm, XI, 635). Hamile olmayıp hayız gö¬ 
ren kadınlar, Hanefîler’e ve Hanbelî mez¬ 
hebinde ağırlık kazanan görüşe göre üç 
hayız süresince iddet beklerler. Kadın ha- 
yızlı iken boşanırsa bu hayız hesaba ka¬ 
tılmaz. Üçüncü hayzın sona ermesiyle id¬ 
det tamamlanmış olur. Mâliki, Şâfiî, Za¬ 
hirî ve Ca’feriler’e göre bu durumdaki ka¬ 
dınların beklemeleri gereken süre üç te¬ 
mizlik müddetidir. Üçüncü hayzın başla¬ 
masıyla, Ahmed b. Hanbel’den bir rivaye¬ 
te göre sona ermesiyle iddet tamamlan¬ 
mış olur. Sahâbe döneminden itibaren 
devam edegelen bu görüş ayrılığının se¬ 
bebi, “Boşanmış kadınlar üç kar’ süresi 
beklesinler” (el-Bakara 2/228) meâlinde- 
ki âyette yer alan kar’ kelimesinin çift an¬ 
lamlı olması, yani hem hayız hem de te¬ 
mizlik anlamında kullanılması, bir ke¬ 
simin bunu hayız, bir kesimin de temiz¬ 
lik olarak anlamaları yüzündendir. Bu üç 
dönemin tamamlandığını tesbitte kadı¬ 
nın beyanı esastır. 1917 tarihli Hukük-ı 
Âıle Kararnâmesi’nde üç hayız ölçüsü be¬ 
nimsenmiş olmakla birlikte bu sürenin üç 
aydan az olamayacağı belirtilerek (md. 

134) bir alt sınır tesbitine gidilmiş ve 
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cumhurun görüşünü de içeren bir çözüm 
tarzı bulunmuştur. 

Yaşının küçüklüğü sebebiyle hayız gör¬ 
meyen veya yaşlılığı dolayısıyla hayızdan 
kesilmiş kadınların iddeti ise talâk, fesih 
veya tefrik tarihinden itibaren üç kame¬ 
ri aydır. Nitekim Kur’an’da, “Kadınlarınız 
içinde âdetten kesilmiş olanlarla henüz 
âdet görmeyenlerin iddetlerinde tered¬ 
düde düşerseniz onların iddetleri üç ay¬ 
dır” denilir (et-Talâk65/4). Hayız görmek¬ 
te olan kadınların boşama iddetinin üç 
hayız veya temizlik olduğunu bildiren yu¬ 
karıdaki âyetten sonra bu âyette de âdet 
görme çağının dışında kalan kadınların 
iddetleri belirtilmiş, âdeta üç “kar’” yeri¬ 
ne üç ay ikame edilmiştir. Böyle olduğu 
için de üç ay iddet beklemesi gereken ka¬ 
dının süre dolmadan âdet görmeye baş¬ 
laması halinde Hanefîler geçen süreyi yok 
sayıp üç hayızlık iddeti yeniden başlatır¬ 
lar. Aksi durumda da, yani bir iki hayız 
gördükten sonra âdetten kesilen kadın 
üç aylık hamile olduğu anlaşılan kadın da 
hamilelik iddeti bekler. 

Esasen kadınların âdet görmeye başla¬ 
ması da âdetten kesilmesi de (menopoz) 
fiilî biyolojik bir hadise olup bu da kalıtım, 
çevre ve iklim gibi birçok faktöre bağlı 
olarak bünyeden bünyeye değişiklik gös¬ 
terir; fıkhî hükümlerde de bu fiilî durum 
esas alınır. Ancak bunun, tarafların ve 
üçüncü kişilerin haklarını ilgilendiren so¬ 
nuçları bulunduğundan doktrinde bu fiilî 
duruma ilâve olarak âdet görme ve âdet¬ 
ten kesilmeyle ilgili alt ve üst sınırlar be¬ 
lirlenerek açık ve objektif bir ölçü getiril¬ 
meye çalışılmıştır. Meselâ klasik litera¬ 
türde âdet görmeye başlama yaşı olarak 
on bir-on beş yaşın, âdetten kesilmenin 
başlangıcı olarak da elli ile yetmiş yaşlar 
arasında muhtelif sınırların söz konusu 
edilmesi bundan kaynaklanır (bk. ÂYİSE; 
BULÛĞ; HAYIZ). Bu iki dönem arasında 
olan, yani normalde âdet görmesi gere¬ 
ken bir kadın hastalık, süt emzirme gibi 
ârızî bir sebepten dolayı hayız görmüyor¬ 
sa bu sebebin sona ermesini müteakip üç 
hayız ya da temizlik süresi beklenmesi 
gerekir. Ancak bilinmeyen bir sebepten 
dolayı hiç hayız görmüyorsa veya bir ya 
da iki defa görüp daha sonra görmeme¬ 
ye başlamışsa bu kadınların bekleyecek¬ 
leri iddet süresi fakihler arasında tartış¬ 
malıdır. Hanefîler’e ve yeni görüşünde Şâ¬ 
fiî dahil fakihlerin bir kesimine göre bu 
durumdaki kadınlar hayız görünceye veya 
hayız görmeyecek yaşa ulaşıncaya, mese¬ 
lâ Hanefîler’e göre elli beş yaşına kadar 
bekler; ardından tekrar üç ay iddet bek¬ 


ler. Onların aşırı sayılabilecek bu ihtiyatlı 
tavrı, bazı sahâbîlerin bu yöndeki fetva¬ 
larına ve tıbbî bilgilerin sınırlı olduğu o 
dönemde bu durumdaki kadının hamile 
olmadığından iyice emin olma arzusuna 
dayanmaktadır. Fakat bu derece bir ihti¬ 
yat, hem boşandıkları halde karısına id¬ 
det nafakası ödemeye devam eden koca, 
hem de ne evli ne bekâr sayılan kadın için 
son derece mahzurlu ve meşakkatli oldu¬ 
ğu gibi kötü niyetli kadınlar için de suis- 
timal edilmeye açık bir yoldur. Ağırlığı¬ 
nı Mâliki, Hanbelî ve Ca’ferî fakihlerinin 
oluşturduğu ikinci gruba göre ise bu du¬ 
rumdaki kadınların iddeti sadece on iki 
aydır. On iki ay, hamileliğin tabii süresi 
olan dokuz ayın geçmesini müteakip üç 
ay daha iddet bekletilmesi sonucu orta¬ 
ya çıkmıştır. İddet. esas itibariyle önceki 
evlilikte oluşan çocuğun nesebini koru¬ 
maya yönelik olduğuna göre on iki aylık 
bir süre bu gayeye fazlasıyla hizmet et¬ 
mektedir. Eski görüşünde İmam Şâfıî’nin 
de hamilelik ihtimalinin ortadan kalkıp 
kalkmadığı konusunda dönemindeki yay¬ 
gın telakkileri ve ölçüleri kullanmakla ye¬ 
tindiği, bunun için de bu durumdaki ka¬ 
dının önce dokuz ay, bir başka görüşün¬ 
de dört yıl, daha sonra da üç ay iddet bek¬ 
lemesini öngördüğü bilinmektedir. 1917 
tarihli Hukük-ı Aile Kararnâmesi'nde, id¬ 
det konusunda genelde Hanefî mezhebi¬ 
nin görüşü takip edilmekle birlikte bu ko¬ 
nuda Mâlikî mezhebinden istifadeyle, id¬ 
det esnasında hayız görmeyen veya bir iki 
defa gördükten sonra üçüncüsünü gör¬ 
meyen kadınların yaşı normal menopoz 
dönemine varmışsa bu tarihten itibaren 
üç ay, değilse iddetin gerekmesinden iti¬ 
baren dokuz ay iddet beklemesi öngörül¬ 
müştür (md. 140). Karamâmenin bu hük¬ 
mü diğer İslâm ülkeleri kanunlarına da 
tesir etmiştir. 

Döl yatağından sürekli kan gelmesi se¬ 
bebiyle özürlü durumda olan (müstehâza) 
kadınlar, normal zamandaki hayız ve te¬ 
mizlik süreleriyle ilgili şahsî bilgilerini esas 
alarak üç dönem beklerler. Bu konuda öl¬ 
çü alabileceği bir bilgiye sahip bulunma¬ 
yan kadın fakihlerin çoğunluğuna göre 
üç ay, Mâlikîler'e ve bazı Hanbelî fakihle- 
rine göre ise yine yukarıda zikredilen he¬ 
saplama yöntemi sonucu bir yıl iddet bek¬ 
ler. 

Evliliğin Hân, muhâlea gibi usullerle so¬ 
na ermesi veya daha çok Mâlikî ve Han¬ 
belî mezheplerinde işlerlik kazanan ka- 
zâî boşanma, yani mahkemenin tefrik ka¬ 
rarı da kural olarak bâin boşama sayıldı¬ 
ğından bunların akabinde boşama iddeti 
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beklenir. Kocanın evini terkedip gitmesi 
ve geri dönmemesi halinde mahkemenin 
vereceği tefrik kararı da ister Mâlikîler'in 
görüşü esas alınarak bâin boşama, ister 
Hanbelîler'in görüşü alınarak fesih sayıl¬ 
sın böyledir. 

İstisnaî bir durum olmakla birlikte gay¬ 
ri müslim kadınların veya müslüman olup 
İslâm ülkesine gelen ve din farklılığı sebe¬ 
biyle evliliği sona ermiş sayılan kadınla¬ 
rın iddetleri de doktrinde tartışılır. Müs¬ 
lüman bir erkekle evli bulunan Ehl-i kitap 
kadınlar iddet konusunda müslüman ka¬ 
dınlar gibidir. Zimmî kocasının ölümü ve¬ 
ya boşaması halinde Ebû Hanîfe'ye göre 
kendi dinlerinin öngördüğü bir iddet var¬ 
sa ona uyulur; İmâmeyn’e göre ise İslâm 
ülkesinde onlar da diğer müslüman ka¬ 
dınlar gibi iddet beklerler. İmam Mâlik, 
bu zimmî kadının bir müslümanla evlen¬ 
mek istemesi durumunda iddeti gerekli 
görür Müslüman olup İslâm ülkesine ge¬ 
len kadının müslüman olmayan kocasıyla 
evliliği sona erer ve bu kadının iddet bek¬ 
lemesi, hicret ederek gelen mümin kadın¬ 
larla mehirlerini vererek evlenme izni ve¬ 
ren âyetin (el-Mümtehine 60/10) ifadesin¬ 
den hareket eden Ebû Hanîfe’ye göre zo¬ 
runlu değildir. İmâmeyn ise böyle bir ter¬ 
cihte bulunan kadının artık İslâm huku¬ 
kuna tâbi olduğu, bunun için de iddet 
beklemesi gerektiği görüşündedir. 

İddetten Doğan Hak ve Sorumluluklar. 
İddetin taraflara ve topluma yüklediği en 
temel sorumluluk kadının iddet süresin¬ 
ce evlenmesinin yasak oluşudur. Kur’an’- 
da, kocası ölüp de iddet bekleyen kadın¬ 
larla ilgili olarak sevkedildiği anlaşılan 
âyette geçen, “Farz olan bekleme müd¬ 
deti dolmadan onlarla evlenmeye kalkış¬ 
mayın” (el-Bakara 2/235) şeklindeki ya¬ 
sak, bu konuda genel bir hüküm içerdiği 
için ne tür olursa olsun iddet bekleyen 
kadınla yabancı bir erkeğin evlenmesi di¬ 
nen haram ve hukuken de geçersiz sayı¬ 
lır. Bu yasağa riayet edilmeyip evlenilirse 
araları ayrılır. Hz. Ömer’in, bu şekilde ev¬ 
lenen tarafların arasını ayırıp birbiriyle 
iddet sonrasında bile evlenmesini yasak¬ 
ladığı rivayet edilir. OsmanlI hukukunda 
da evlilikleri sona eren ve tekrar evlen¬ 
mek isteyen kadınlar kadıdan izin alırken 
iddetlerinin bittiğini ispat etmek zorun¬ 
da idiler. Kanunnâmelerde iddet tamam¬ 
lanmadan yapılan evliliklerin feshedilece¬ 
ği, ayrıca bu nikâhı kıyanların cezalandırı¬ 
lacağı hükmü yer almaktadır. İddet için¬ 
de evlenme yasağı, diğer birçok hikme¬ 
tin yanı sıra sona eren evliliğin yeniden 
canlanmasına imkân tanımayı da hedef¬ 


lediğinden kesin olmayan bir boşama aka¬ 
binde koca boşadığı karısına dönmek is¬ 
terse iddet süresinin sona ermesini bek¬ 
lemesi gerekmez. 

İddet süresince evliliğin etkisi, özellik¬ 
le de kocanın hukuku evliliğin sona erme 
sebebine de bağlı olarak az veya çok de¬ 
vam ettiği için, ayrıca evlilik kurumuna 
karşı saygının da gereği olarak iddet bek¬ 
leyen kadına, bu iddet ister ölümden is¬ 
ter boşama ve fesihten doğsun, yabancı 
bir erkeğin evlilik teklifinde bulunması 
câiz görülmemiştir. İddet bekleyen kadı¬ 
na üstü kapalı evlilik teklifi yapılması ise 
dönülebilir (ric’î) boşamada, Hanefîler’e 
göre ayrıca bâin boşamada açıktan evlen¬ 
me teklifi gibi câiz görülmezken ölüm id- 
detinde câiz görülür. Fesih ve fâsid evli¬ 
likten doğan iddet de fakihlerin çoğunlu¬ 
ğuna göre bu açıdan ölüm iddeti gibidir. 
Bu ayırım, birinci tür iddette evliliğe geri 
dönüş imkânının bulunması ve evlilik ba¬ 
ğının hükmen de olsa güçlü bir şekilde 
devam ediyor olmasıyla açıklanır. Bunun 
için Kur’an’ın, “Kadınlarla evlenme husu¬ 
sundaki düşüncelerinizi üstü kapalı bi¬ 
çimde anlatmanızda veya onu içinizde 
gizli tutmanızda bir günah yoktur. Allah 
sizin onlardan söz edeceğinizi bilmekte¬ 
dir. Lâkin meşrû sözler söylemeniz müs¬ 
tesna sakın onlarla gizlice buluşma sözü 
vermeyin” (el-Bakara 2/235) şeklindeki ya¬ 
saklaması, bir önceki âyetle ilgi kurulup 
kocasının ölümünden dolayı iddet bekle¬ 
yen kadınlar hakkında getirilen bir hü¬ 
küm olarak anlaşılmıştır. 

İddetin ikinci önemli hükmü, kadının 
iddet süresince boşayan veya ölen koca¬ 
sının evinde oturması ilkesidir. Kadın için 
bir hak olma niteliği ağır basmakla ve bu¬ 
nun için de literatürde süknâ hakkı olarak 
adlandırılmakla birlikte bu hükmün belli 
şartlarda kadın için bir yükümlülük oldu¬ 
ğu da görülür. Kur’an'da boşanmış kadın¬ 
lardan söz edilirken, “Apaçık bir hayasız¬ 
lık yapmaları hali bir yana onları evlerin¬ 
den çıkarmayın, onlar da çıkmasınlar" (et- 
Talâk 65/1 }; “Onları gücünüz ölçüsünde 
oturduğunuz yerin bir bölümünde otur¬ 
tun. Onları sıkıştırıp -gitmelerini sağla¬ 
mak için- kendilerine zarar vermeye kal¬ 
kışmayın” (et-Talâk 65/6) buyurulması, 
erkek tarafına dinî ve ahlâkî bir öğütte 
bulunmasının ve kadın için bir hakkı ön- 
görmesinin yanı sıra kadına belli bir mü¬ 
kellefiyet de getirdiği, hatta bu yönün da¬ 
ha baskın olduğu görünmektedir. Boşa¬ 
madan sonra kadının kocasının evinde 
oturması, meşrû bir mazeret bulunma¬ 
dıkça burayı terketmemesi ilkesi ister 


bir hak ister bir yükümlülük olarak düşü¬ 
nülsün, aile birliğinin tekrar kurulmasını 
sağlama yönünde taraflara düşünme ve 
görüşme imkânı verme, kadın ve çocuk¬ 
ların haklarını koruma ve onlara belli bir 
süre de olsa güvence sağlama gibi önemli 
gayelere yöneliktir. Kur’an’da, kocaların 
geride bırakacakları eşlerinin bir yıllık sü¬ 
reyle geçimini ve evlerinden çıkarılmama¬ 
sını sağlayacak şekilde vasiyette bulun¬ 
masını emreden âyetin (el-Bakara 2/240), 
daha sonra inen ve dört ay on günlük bir 
süre bildiren iddet (el-Bakara 2/234) ve 
miras âyetleriyle ne ölçüde ve hangi yön¬ 
den neshedildiği fakihler arasında tartış¬ 
malı olduğundan kocası ölen kadının id¬ 
det süresince kocasının evinde ikameti¬ 
nin müstehap mı yoksa vücûb seviyesin¬ 
de dinî bir yükümlülük mü olduğu fakih¬ 
ler arasında tartışmalı kalmıştır. İki âyet 
arasında neshin süre ve vasiyet yönünden 
olup ikametle ilgili hükmün azaltılmış id¬ 
det süresi hakkında devam ettiğini, üs¬ 
telik anılan amaçların tamamı olmasa da 
bir kısmının ölüm iddeti için de geçerli 
olduğunu düşünen fakihler, kadının idde- 
tini ölen kocasıyla müştereken yaşadığı 
evde geçirmesini gerekli görür. Meselâ 
Hanefîler bu temayüldedir. Ancak kocası 
ölen kadına süknâ hakkı tanınmadığında 
böyle bir ikametten söz etmek de zorlaşa¬ 
cağından doktrinde tartışma, kocası ölen 
kadının nerede ikamet edeceğinden çok 
hangi zaman dilimlerinde ve şartlarda 
evinden dışarı çıkabileceği ve seyahat 
edebileceği üzerinde yoğunlaşır. Öte yan¬ 
dan kadının ikamet yükümlülüğünde ge¬ 
rek evliliğin boşama veya ölüm sebebiyle 
sona ermesine, gerekse ikamet edilecek 
evin fizikî şartlarına, tarafların malî im¬ 
kânlarına göre bazı ayırımların yapıldığı 
görülür. Bunda ikametin kadın için önce¬ 
likli olarak hak mı yükümlülük mü olduğu 
tesbitinin de payı vardır. Meselâ ric’î bo¬ 
şamada ikametin yükümlülük niteliği iyi¬ 
ce belirgindir. Bâin veya üçüncü boşama¬ 
dan sonra ise müşterek meskenin yete¬ 
rince geniş olmaması veya kadın için el¬ 
verişsiz bir ortamın bulunması halinde 
kadın ayrı bir eve taşınabilir. Bir grup fa- 
kih bu şartı da aramaz. Aynı şekilde ka¬ 
dının ikamet yükümlülüğüne bağlı olarak 
kadının ancak mâkul ve meşrû sebepler 
bulunduğunda evinden çıkabilmesi, se¬ 
yahat özgürlüğünün de belli ölçüde kısıt¬ 
lanması öneri ve tartışmaları gündeme 
gelir. Bu alanda kadının tâbi olacağı kı¬ 
sıtlılık ve serbestlik düzeniyle ikamet yü¬ 
kümlülüğü arasında zorunlu bir paralel¬ 
liğin bulunduğu, bunun da evliliğin hük- 
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mî varlığının ve buna bağlı olarak kadın 
üzerindeki velâyetin ne ölçüde devam et¬ 
tiğine, yani evliliğin sona eriş şekline bağlı 
olduğu görülür. Nitekim ric'î boşamadan 
bâin boşamaya ve kocanın ölümüne doğ¬ 
ru gidildikçe kadının ikamet yükümlülü¬ 
ğü ve seyahat kısıtlılığı azalan bir seyir ta¬ 
kip eder. İddet bekleyen kadına yönelik bu 
kısıtlama ayrıca, gerek kadının nafakası¬ 
nın kocası tarafından sağlanıyor olması 
ve kadının çalışmaya olan ihtiyacı gerekse 
kadının karşılaşabileceği muhtemel sıkın¬ 
tılar göz önüne alınarak doktrinde hayli 
yumuşatılmış ve birçok istisnaî hüküm 
sevkedilmiştir. 

İddetin taraflar açısından üçüncü temel 
sonucu ise iddet nafakasıdır. Ancak iddet 
bekleyen kadının nafaka hakkı her du¬ 
rumda aynı olmayıp iddet esnasında ev¬ 
liliğin hükmî bağının ve kocanın velâyeti- 
nin ne ölçüde devam ettiği hususu kadı¬ 
nın nafaka hakkının çerçevesini de belir¬ 
ler. Meselâ bu hak ric‘î boşamada çok 
güçlü iken fâsid evlilik veya hataen cinsî 
ilişkiden doğan iddette kadının nafaka 
hakkı bulunmaz. 

Kur’an'da, iddet bekleyen kadına ko¬ 
casının evinde ikamet hak veya yüküm¬ 
lülüğü getiren ve iddet süresince kadına 
zarar verilmemesini emreden âyetler bu 
süre zarfında kadın için nafaka hakkını da 
öngörmüş olmaktadır. Ayrıca iddet bek¬ 
leyen hamile kadınlar hakkında, “Eğer ha¬ 
mile iseler doğum yapıncaya kadar nafa¬ 
kalarını verin" (et-Talâk 65/6) hükmü yer 
alır. Böyle bir yaklaşımdan yola çıkan Ha- 
nefîler’e göre ric'î ve bâin boşamanın ya¬ 
nı sıra istisnaları olmakla birlikte fesih id- 
deti bekleyen kadınların yiyecek, giyecek, 
mesken vb. ihtiyaçlarının giderilmesi bo¬ 
şayan kocasına aittir. Kadın, nafaka hak¬ 
kının düşmesine yol açan bir suç işleme¬ 
miş olması kaydıyla ayrılığa kadının bu¬ 
lûğ muhayyerliği veya velisinin fesih hak¬ 
kını kullanması gibi bir durumun yol aç¬ 
ması, boşanan kadının hamile olup olma¬ 
ması nafaka hakkını etkilemez. İslâm di¬ 
ninden çıkma, kocanın usul veya fürûun- 
dan biriyle sihri haramlığı gerektirecek 
bir harekette bulunma gibi durumlarda 
kadının giyim ve gıda şeklindeki nafaka 
hakkı düşer, sadece mesken hakkı devam 
eder. Fakihlerin çoğunluğu ise yukarıda¬ 
ki âyetlerin lafzî anlatımını ön planda tu¬ 
tup ric'î boşama ve kadının hamile olma¬ 
sı halinde bâin boşama iddetinde kadının 
nafakasının kocaya ait olduğu, kadının 
hamile olmadığı bâin boşamalarda böyle 
bir nafaka gerekliliğinin bulunmadığı gö¬ 
rüşündedir. Onlara göre bu durumda ka- 
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dm için sadece mesken hakkı söz konusu¬ 
dur. 

Hanefîler'e, Hanbelî ve Ca'feriyye mez¬ 
hebinde hakim görüşe. Şâfiî mezhebinde 
bir görüşe ve İbn Hazm’a göre ölüm id- 
deti bekleyen kadına kocasının malından 
mesken ve nafaka tahsisi gerekmez. Ko¬ 
cası ölen kadının hamile olması, nikâhın 
sahih veya fâsid olması da sonucu değiş¬ 
tirmez. Çünkü koca öldüğünde kişiliği ve 
böyle bir yükümlülük için gerekli olan vü- 
cûb ehliyeti sona ermiş ve mal aralarında 
bu kadının da bulunduğu mirasçılara in¬ 
tikal etmiştir. Cenin de sağ doğduğu tak¬ 
dirde mirastan pay alacak ve aile içinde 
bir sonraki nafaka yükümlüsünün bakı¬ 
mına girecektir. Dolayısıyla ölen kocanın 
veya diğer mirasçıların böyle bir nafaka 
borcuna muhatap kılınması doğru olmaz. 
Mâlikî ve Şâfıîler, nafaka hakkı konusunda 
çoğunluğun yanında yer almakla birlikte 
mesken hakkında farklı düşünürler. Nite¬ 
kim Şâfiî mezhebinde ağırlıklı görüş ko¬ 
cası ölen kadının sadece süknâ hakkının 
bulunduğudur. Mâlikîler, müşterek mes¬ 
kenin ölen kocanın mülkü olması veya id¬ 
det süresini de kapsayacak şekilde kira 
bedelinin onun tarafından ödenmesi ha¬ 
linde ölüm iddeti süresi olan dört ay on 
gün boyunca kadının süknâ hakkının bu¬ 
lunduğu görüşündedir. Aralarında sahâ- 
be ve tâbiînden bazı âlimlerin ve Hanbelî 
fakihlerinin bulunduğu diğer bir gruba 
göre nafakayı hamile olma şartına bağ¬ 
layan âyetin (et-Talâk 65/6) genel ifadesi 
gereği, kocası vefat eden hamile kadınlar 
doğum yapıncaya kadar kocasının ma¬ 
lından mesken ve nafakaya hak kazanır. 
İmâmiyye ve Zeydiyye mezhepleri ise bu 
şartı da aramayıp hamile olsun veya ol¬ 
masın kocası ölen kadının iddet süresin¬ 
ce nafaka ve mesken ihtiyacının kocasının 
malından karşılanacağı görüşündedir. Fâ¬ 
sid evlenme akdinin veya evlilik dışı da ol¬ 
sa cinsel ilişkinin iddet gerektirdiği görü¬ 
şünde olanlardan bir kısmı kadına bu tür 
iddet süresince nafaka ve mesken hakkı 
tanırken diğer bir kısrtıı, bunlardan yalnız 
hamile olanlara nafaka ve mesken veya 
sadece mesken hakkını tanır. 

Kocası ölen kadının iddet süresi, aynı 
zamanda onun kocası için yas tutma yü¬ 
kümlülüğünün de ölçüsü kabul edilir. Bu 
yöndeki bir hadisten de hareketle (Buhâ- 
rî, “Talâk”, 46; Müslim, “Talâk" 58-, Ebû 
Dâvûd, “Talâk”, 43) fıkıh kültüründe bu¬ 
nun kadın için dinî bir mükellefiyet ol¬ 
duğu, bu süre zarfında kadının sevinç ve 
mutluluk gösterisi sayılan belli davranış¬ 
lardan kaçınması gerektiği görüşü hâ¬ 


kimdir. Boşama iddetinde yas tutmanın 
gerekliliği fakihîer arasında tartışmalı ol¬ 
duğu gibi kocası ölen kadının sadece üç 
gün yas tutması gerektiğini, dört ay on 
günlük sürenin yas değil evlenme yasa¬ 
ğı için konulduğunu söyleyen fakihîer de 
vardır. 

Kadınlar için iddet süresinin öngörül¬ 
müş olması esasen evlilik ilişkisinden do¬ 
ğan çocuğun nesebinin korunmasına yö¬ 
nelik olduğu, iddet süresince de evliliğin 
hükmî varlığı ve etkileri bir ölçüde devam 
ediyor sayıldığı için iddet içinde doğan ço¬ 
cuğun nesebi kocaya aittir. Ölüm veya bo¬ 
şama iddeti bekleyen ve iddetinin sona 
erdiğini bildirmeyen kadın, ölüm veya bo¬ 
şamadan itibaren âzami hamilelik süresi 
içinde doğum yaparsa çocuğun nesebi 
yine kocaya bağlanır. Ric'î boşamalarda 
bu süre ihtiyat olarak daha uzun tutulur. 
İddetinin sona erdiğini beyandan itiba¬ 
ren altı ay içinde doğum meydana geldi¬ 
ğinde de durum böyledir. Klasik dönem 
literatüründe bu süreyi çok daha uzun tu¬ 
tan, hatta kadının yeni bir evlilik yapma¬ 
sına kadar uzatan görüşlere de rastlanır. 
Bu farklı görüşler, hamileliğin tesbiti ve 
âzami süresiyle ilgili tıbbî bilgilerin yeterli 
seviyede olmadığı bir dönemde çocuğun 
nesep bağını korumaya yönelik bir ihti¬ 
yattan kaynaklanmaktadır. 

Ric'î boşamayı takip eden iddet süresi, 
evlilik bağının hükmen devam ettiği bir 
zaman dilimi olduğundan bu süre içinde 
taraflardan birinin ölümü halinde diğeri 
ona mirasçı olur. Boşamanın ölüm has¬ 
talığında yapılmış olması, kocanın irade¬ 
siyle veya kadının talebi üzerine meyda¬ 
na gelmesi sonucu etkilemez. Bâin boşa¬ 
mada ise evliliği sona erdirme iradesi da¬ 
ha güçlü, geri dönüş imkânı daha zayıf ol¬ 
duğu için mirasçılık kural olarak işlemez. 
Ancak ölüm hastası kocanın karısını bâin 
türde boşamasında kocanın boşama ira¬ 
desinden ziyade karısını mirastan mah¬ 
rum etme maksadı daha belirgin oldu¬ 
ğundan fakihlerin çoğunluğuna göre ka¬ 
dının mirasçılık hakkı kural olarak devam 
eder. Hanefîler bu hakkı iddet süresiyle 
sınırlandırır, yani iddet sona ermeden 
koca öldüğünde kadını mirasçı sayarlar. 
Mezhepte, kadının boşama ve ölüm id- 
detlerinden daha geç tamamlanacak ola¬ 
nına tâbi olduğu görüşü ağırlık taşımakla 
birlikte 1917 tarihli Hukük-ı Âile Kararnâ- 
mesi'nde boşama iddeti öngörülür (md. 
147). Ahmed b. Hanbel, bu durumdaki 
kadının mirasçılık hakkını yapacağı ikinci 
evliliğe kadar sürdürür; Mâlikîler bu kay¬ 
dı da aramazlar (bk. MARAZ-ı MEVT). 
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(bk. MÜSÜL). 

L J 

P İDGAM 

(flAsYI) 

Mahreçleri aynı 
veya yakın olan harflerin 
yan yana gelmesiyle dilde 
ve kıraatte ortaya çıkan ağırlığın 
giderilmesi için uygulanan 
telaffuz biçimini ifade eden terim. 

L J 

Sözlükte “örtmek, kaplamak” anlamın¬ 
daki dagm (degam, degamân) kökünden 
türeyen ve “bir şeyi diğer bir şeyin içine 
katmak, çiğnemeden yutmak, burnun¬ 
dan konuşmak” gibi anlamlara gelen id- 
gam “mahreç ve sıfatları aynı (misleyn) 
veya mahreçleri aynı, sıfatları ayrı (müte- 
câniseyn), yahut mahreç ve / veya sıfatları 
yakın (mütekâribeyn) olan iki harften ilkini 
İkinciye katarak telaffuz etmek" mâna¬ 
sında kullanılır. Söz konusu iki harften bi¬ 
rincisine müdgam, İkincisine müdgamün 
fîh denir. 

Arapça'ya mahsus olan ve Kur’an kıra¬ 
atiyle de ilgili bulunan idgam, dilin aynı 


veya yakın mahrece iki yerine bir defa git¬ 
mesiyle telaffuza kolaylık ve akıcılık ka¬ 
zandırmak için yapılır: “Medede” (üao) 
yerine “medde” (A»), “minmâ” (u ^) ye¬ 
rine “mimmâ” ( ) okunması gibi. Ara¬ 

larında aynılık, mahreç birliği, mahreç 
veya sıfat yakınlığı bulunan iki harf yan 
yana geldiğinde genellikle idgam uygu¬ 
lanırsa da hareke kabul etmemesi sebe¬ 
biyle elifler ve idgamla telaffuz daha da 
zorlaşacağı için hemzeler arasında idgam 
yapılmaz. Ancak, “se”âl” (jL ) ve “re”âs” 
( ) misallerinde olduğu gibi iki hem¬ 

ze kelimenin ortasında bulunursa idgam 
uygulanır. 

Kur’an tilâvetinde -kıraat imamlarının 
ihtilâfları da dikkate alındığında- değişik 
türleri olan idgamı iki ana başlık altında 
ele almak mümkündür. İdgâm-ı Kebîr. 
Kırâat-i seb'a imamları içinde yalnız Ebû 
Amr b. Alâ’nın uyguladığı ve yan yana bu¬ 
lunan iki harften her ikisinin de harekeli 
olduğu idgam türüdür: v <- v 

, 50 * .us <r- ego* 4 J < > gibi. Büyük diye 

nitelendirilmesi dilde ve tilâvette çokça 
meydana gelmesi, uygulanmasındaki zor¬ 
luk, idgam yapmadan önce birinci harfin 
sakin kılınması işlemi gibi sebeplerle açık¬ 
lanmıştır (İbnü'l-Cezerî, I, 274-275). İd- 
gâm-ı kebîrde müdgam ile müdgamün 
fîh genel olarak ayrı ayrı kelimelerde bu¬ 
lunursa da aynı kelimede bulundukları¬ 
nın örnekleri de vardır, a) Aynı kelimede 
bulunan misleyn üzerinde idgam uygu¬ 
laması Kur’ân-ı Kerîm’de sadece iki yer¬ 
de görülür: «- ,*xx*Lo (el-Bakara 2/ 

200); («CU U <- U (el-Müddessir 74/ 
42). Benzer örneklerin tamamında izhar 
uygulanmıştır: < LijA-bai gibi. Mis- 

leynin ayrı ayrı kelimelerde bulunması 
durumunda birinci harf iskân edilerek ve 
ikinci harfe idgamla okunmuştur: iT^iıı 

j-■- <— j I.iı .j ı f— 

ı t— -_, 7 -- ; t gibi. An¬ 

cak birinci harfin şeddeli veya tenvinli ya 
da muhatap veya mütekellim “tâ”sı ol¬ 
ması durumunda idgam uygulanmamış 

( i 1 -j j jLm I t C; S~ w~) İl f ( b i £ ), 

ayrıca Lokmân sûresindeki (31/23) MI 
ojif «ibj» örneği de -idgam yapıldığında 
nün gizli kalacağı için- bu istisnalar ara¬ 
sında zikredilmiştir (Ebû Amr ed-Dânî, 
et-Teysîr, s. 20). b) Aynı kelimede bulu¬ 
nan mütekâribeynin idgamı yalnız “kâfin 
cemi müzekker zamiri olan “kâra idga- 
mından ibaret olup “kaftan önceki har¬ 
fin de harekeli olması gerekir: <- 

<- f&te- < gibi. Bu kurala göre 
“kaftan önceki harfin sâkin olması veya 
“kâf tan sonra mîm bulunmaması halin¬ 


de idgam yapılmayacağı tabiidir: < 

gibi. Mütecâniseyn ve mütekâri¬ 
beynin ayrı ayrı kelimelerde yan yana bu¬ 
lunmasıyla ilgili olarak on altı harf (< ö * o 

o ı f ), kendilerinden sonra gelecek mü- 
tecânis veya mütekârib harfe göre iskân 
edilerek idgamla okunur. Bunlardan bâ 
sadece “mîm”e idgam edilmiş ve bu id¬ 
gam Kur’an'da geçtiği her yerde yalnız 
oö» cümlesinde uygulanmıştır. 
Yine bu on altı harften meselâ tâ, kendi¬ 
sinden sonra on harften (* o - * i * s < e:« 

< b < ,ji> ı ^ ) biri bulunduğunda ona 

idgam edilmiştir:. oiaju < kiUi ouAAıı 
öbUCAM gibi (on altı harften diğerle¬ 
riyle ilgili örnekler ve istisnaları için bk. 
İbnü'l-Cezerî, I, 287-288). 

İdgâm-ı Sagîr. Müdgam olan harfin sâ¬ 
kin, müdgamün fîhin harekeli olduğu id¬ 
gam çeşididir. 1 . “İz, kad, hel, bel” (* 41 
j* < j& * a! ) kelimelerinin ikinci harfleriy¬ 
le te’nis “tâ”sının kendilerinden sonra ge¬ 
len harfin niteliğine göre o harfe idgam 
edilmesi hususu kurrâ arasında ihtilâflı 
olup günümüz İslâm dünyasının yaklaşık 
% 90’ının benimsediği Âsim b. Ebü'n-Ne- 
cûd kıraatinin Hafs rivayetine göre bu ka¬ 
tegoriye giren yerlerde idgam yapılma¬ 
mıştır. a) İz ( i|). Kendisinden sonra altı 
harften biri ( <J »< 1 ^<jo<e«o) bulunur¬ 
sa idgam meydana gelir: < jl ■ jjj 0 ; 

il. j*â- il * îji il * Ll^> il gibi, b) Kad 
( a! ). Kendisinden sonra sekiz harften bi¬ 
ri ( t i ı t j * 4 1 g ) bulundu¬ 
ğunda idgam yapılmıştır: Ali s < ad 

t LIj^AâJ ş t l ^M,: ı Aİ t UJL, Aİ i CJj AflJ a > Li ki 

pp, a! . as gibi, c) Te’nis “tâ”sı. Kendi¬ 
sinden sonra altı harften biri ( * j. jr * o 
t ^<1 ^) bulunursa tâ bu harfe idgam 
edilir: t i oyoJ Ç-o aT 

AcJlb OJIF 3 i p^ja aC ( bjS— a 

gibi, d) Bel ve hel ( * jı). Kendilerin¬ 

den sonra sekiz harften biri (< ^ < j < o < o 
o < ir < > < ) bulunduğunda idgam ya¬ 

panlar vardır: Jj 1 jiasdi ojJ < ^15 Jj 
J 4 > ı J) ı (A> J > 1 IşJJü J) ı CJ Jj t 

gibi. 2. Mahreçleri birbirine yakın 
bazı harfler (bâ ile fâ ve mîm, fâ ile bâ, râ 
ile lâm, lâm ilezâl.şâ ile tâ vezâl, dâl ile şâ 
ve zâl, zâl ile tâ, nün ile vav ve mîm) ara¬ 
sında meydana gelen ve Kur’an’da az 
miktarda örneği bulunan idgam uygula¬ 
maları vardır ki kaynaklarda bunlar ge¬ 
nellikle on yedi konumda ele alınmış 
olup bu konumlardan “bâ”nm “mîm”e ve 
“şâ”nın “zâl”e idgamıyla ilgili birer örnek 
( C-sk * Um ü) istisna edilecek 

olursa diğerleri Hafs’ın okuyuşunda bu¬ 
lunmamaktadır (İbnü’l-Cezerî, il, 8-19). 3. 
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Misleyn ve mütecâniseyn olan harfler yan 
yana geldiklerinde bütün kıraat imam¬ 
larına göre idgam zorunlu olur: < il 

CJLüf t U t i 

Cjj J3 1 f ^ j oJ i g öf ( us^ t 4 üII ^£5 gibi. An¬ 
cak misleynde sakin olan birinci harfin 
med harfi, mütecâniseynde ise boğaz 
harflerinden biri olmaması gerekir ve 
böyle bir durumda idgam yapılmaz: fyis 
i iğJJt ı psbş gibi. Hafs için 
diğer bir istisna da Mutaffifîn sûresinde 
(83/14) i JjStr'deki Jj üzerinde sekte 
yaptığından buradaki “lâm”ın “râ"ya id¬ 
gam edilmemesidir. Misleyn iki nün veya 
iki mîm ise idgam gunne (geniz sesi) eşli¬ 
ğinde yapıldığından “gunneli idgâm-ı mis¬ 
leyn" adını alır: jü ^ * Sju»$â («jde gibi. Di¬ 
ğer harflerin birbirine idgamı için de “gun- 
nesiz idgâm-ı misleyn” denmiştir. uâ 
ji jî . gibi. 4. Sakin nün veya ten- 
vînden sonra “yermilûne” () kelime¬ 
sini oluşturan harflerden biri bulundu¬ 
ğunda da idgam yapılmıştır. Ancak bu 
harflerden lâm veya râ varsa idgamın adı 
“gunnesiz idgam" ( ^ jjü 

4jj ( GjJ ), diğerlerinden biri () bu¬ 
lunuyorsa “gunneli idgam” (ua» < y_jj ^ 

f>3j«* < tSiUj I |««3lj3 0*3 ‘ <*** 0*3 ‘ J 31 " 

oija-Vı o*) olur- Fakat sâkin “nûn”la 5 * 0 . 
harflerinden vav veya yâ aynı kelimede 
bulunduğunda idgam yapılmamıştır:, Ua 
0 ( 3 ^ < < okk gibi. S. Harf-i ta'rîf olan 

“el”in (jl) ardından “tâ, şâ, dâl, zâl, râ, 
zây, sîn, şîn, şâd, dâd, tâ, zâ, lâm, nün” 
harflerinden biri bulunduğunda harf-i 
ta'rifin “lâm"ı kendisinden sonra gelen 
harfe idgam edilerek okunmuştur: > 03^1 
03 *üıı i 03 ^ ıjıı * gibi. 

İdgam yapılırken müdgam müdgamün 
Ahin zat ve sıfatına dönüştürülmüşse bu¬ 
na “tam idgam” (kâmil idgam) adı verilir: 

öl < izni» 0 İ 3 gibi. Sözü edilen dönü¬ 
şümün eksik olduğu, başka bir ifadeyle 
müdgamın herhangi bir sıfatıyla kendini 
hissettirdiği idgam da “nâkıs idgam” ola¬ 
rak adlandırılmıştır: < 41^3 o* < OJa-j o** 
o* gibi. Mürselât sûresindeki (77/ 
20 ) “elem nahlukküm"de ( ( „£âbu ,» 11 ) id- 
gamın tam veya nâkıs yapılması hususu 
ihtilâfhdır(İbnü'l-Cezerî, II, 19-20). 

Telaffuzla ilgili bu idgam çeşitlerinin 
dışında yazıyla (imlâ) ilgili idgamdan da 
söz edilmiş olup şart harfi olan jl, nefiy 
“lâ”smdan veya zâit “mâ"dan önce gel¬ 
mişse birleştirilerek V| < Uj şekillerinde, 
masdar harfi Olan jî de nefiy “lâ”sından 
önce geldiğinde VÎ biçiminde yazılmıştır. 
Ayrıca ve o* cer harflerinden her biri, 
ism-i mevsûl olan “mâ"dan önce gelmiş¬ 
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se birleşik olarak tic ve soru “mâ”sı- 
na bitiştiklerinde elif de düşürülerek ^ 
ve ^ şekillerinde imlâ edilmiş ve bu işle¬ 
me “imlâ idgamı” denmiştir (Mîşâl Âsî - 
Emîl Bedî' Ya'küb, 1, 66). 
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İDİL BULGAR HANLIĞI 

İslâmiyet’i 

resmî din olarak kabul eden 
ilk Türk devleti 
(X-XV. yüzyıl). ^ 

İtil (Volga) nehrinin orta havzasında ku¬ 
rulduğundan, diğer Türk Bulgar devletle¬ 
rinden ayırt edilebilmesi için nehrin ma¬ 
hallî söylenişi olan İdil kelimesiyle birlik¬ 
te zikredilen hanlık en uzun ömürlü Türk 
devletlerinden biridir. Bulgarlar’ın en es¬ 
ki ataları, Ogur (Uğur) adıyla anılan Batı 
Türk boylarının bağlı olduğu kitlelerdir. 
Büyük Hun İmparatorluğu zamanında 
Ural dağlarının doğusunda yaşayan bu 
kitlelere eski Çinliler Ting-ling diyorlardı. 
Bu kelimenin Türkçe “Tiyinli" (sincaplı) mâ¬ 
nasına geldiği ileri sürülmektedir. Nite¬ 
kim bu bölge tarih boyunca sincap, sa¬ 
mur, kakım gibi av hayvanları ile meşhur 
olmuştur. Batı Hun Devleti zamanında 
(374-469) Ogur Türkleri’nin Beş-Ogur, 
Altı-Ogur, On-Ogur, Otuz-Ogur, Sar-Ogur 
(Ak-Ogur) gibi boyları Karadeniz’in kuze¬ 
yinde yaşıyordu. Bu boylar tamamen Ba¬ 
tı Hun Devleti’ne bağlıydı. Batı Hun Dev¬ 
leti yıkılınca Attilâ'nın küçük oğlu İrne, 
kendisine bağlı Hun boylarıyla Orta Avru¬ 
pa’dan Karadeniz’in kuzeyine döndü. Söz 
konusu boylar bu bölgedeki Ogur boyla¬ 
rıyla karışarak Bulgar adını aldılar. VI. 
yüzyılın son çeyreğinde Batı Göktürk Dev- 
leti’nin hâkimiyeti altına giren Bulgarlar 
bu devletin yıkılmasından (630) sonra 
başbuğları Kurt (Kuvrat) idaresinde Bü¬ 


yük Bulgar Devleti’ni kurdular. Bizans ve 
Ermeni kaynaklarında Magna Bulgaria 
(Büyük Bulgaristan) veya muhtemelen eski 
adlarından dolayı Patria Onoguria (On- 
Ogur yurdu) diye adlandırılan bu devlet 
uzun ömürlü olamamış, kurucusu Kurt’un 
665’te ölümünden sonra Hazar Hakanlı¬ 
ğının saldırıları sonucu yıkılmıştır. 

Kurt’un oğullarından Bat-Bayan’m li¬ 
derlik ettiği bir kısım Bulgarlar, Kafkas¬ 
ya’nın kuzeyinde kalarak Hazar Hakanlı- 
ğı’na tâbi oldular. Bugün Kafkasya’nın ku¬ 
zeyinde yaşayan Bolkarlar’ın onların deva¬ 
mı olduğu bilinmektedir. Kurt’un diğer 
oğlu Asparuh (İsperih, Esperih), kendisine 
bağlı boylarla birlikte batıya yönelerek 
Tuna nehri boyuna geldi. Balkanlar’] ele 
geçirerek 681 yılında Tuna Bulgar Devle¬ 
ti’ni kurdu. Yaklaşık iki yüzyıl Türk karak¬ 
terini koruyarak varlığını devam ettiren 
Tuna Bulgar Devleti, zamanla Slav nüfu¬ 
sunun içinde eriyerek hem Slavlaştı hem 
de Hıristiyanlığın etkisine girdi. 864’te 
hükümdarları Boris (Pars) Han’ın Hıristi¬ 
yanlığı resmen kabul etmesinden sonra 
tamamen Türk özelliğini yitirdi. 

Otuz-Ogurlar'ın (Utigur) dahil olduğu 
Bulgar grubu kuzeye doğru, yani bugün¬ 
kü Kazan bölgesine çekilerek İdil Bulgar- 
ları’nı oluşturdu. Otuz-Ogurlar, İdil ile 
Kama nehirleri sahasına geldiklerinde 
bölgenin yerlisi olan Çirmiş, Ar, Udmurt, 
Mordva (Mokşı), Votyak, Zıryan ve Ves 
(Viso) gibi Fin-Ogur kavimlerini itaat altı¬ 
na aldılar. İdil Bulgarlarının yerleştiği bu 
bölge, III. yüzyılda Hunlar’dan itibaren çe¬ 
şitli Türk göçlerine sahne olmuş, V. yüz¬ 
yılda Batı Sibirya’dan gelen Sabar Türkle- 
ri de yine bu bölgeye yerleşmişlerdi. Son 
zamanlarda yapılan araştırmalarda İdil 
Bulgarları’na yakın alanlarda Macarlar’ın 
da bulunduğu tesbit edilmiştir. 

Otuz-Ogur Bulgarlarının yerleştiği Or¬ 
ta İdil iklim ve tabii zenginlikler açısından 
çok elverişli bir bölgeydi. Kama ırmağının 
kollarından Şuşma ve ley havzaları ve ku¬ 
zey kısmı geniş ormanlarla kaplıydı. Bu 
ormanlarda derisi ve kürkü çok kıymetli 
hayvanlar avlanırdı. Nehirlerde balık bol 
olduğu için su ürünleri ülkeye ayrı bir zen¬ 
ginlik getiriyordu. Arazi düz ve verimliy¬ 
di. Ayrıca İskandinavya-İran ticaret yolu 
sayesinde İdil Bulgar Devleti canlı bir ti¬ 
caret merkezi haline gelmişti. İdil Bulgar 
ülkesi, Hazar denizine akan İdil nehrinde 
yapılan deniz taşımacılığı sayesinde Hâ- 
rizm, Türkistan, Çin, İran ve Kafkasya’ya 
bağlanmaktaydı. Diğer eski Türk devlet¬ 
lerinden farklı olarak kısa zamanda yer- 
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leşik hayata geçen Bulgarlar tarımla uğ¬ 
raşmaya, Biler, Suvar, Cüke-Tâv, Saksin, 
Oşal, Tetiş, Züye, Kazan, Kermencükgibi 
şehirleri kurarak ticaret yapmaya başla¬ 
dılar. 

Son zamanlarda yapılan arkeoloji ve 
toponomi araştırmaları neticesinde İdil 
nehrinin kollarının İdil Bulgar Devleti'nin 
tabii sınırlarını teşkil ettiği anlaşılmıştır. 
Doğuda Çirmişen, Şuşma ve Zey sularının 
başlangıç noktaları, kuzeyde Kazan ırma¬ 
ğı ile Vyatka suyu, batıda Sura suyuna ka¬ 
dar Züye suyu, güneyde Çirmişen ile Şa¬ 
mar suyuna kadar olan bölge İdil Bulgar 
Devleti'nin sınırlarını çiziyordu. Ural dağ¬ 
larının güney kısmında ve Ak-İdil kolun¬ 
da yaşayan Başkırt (Başkurt) Türkleri İdil 
Bulgar Devleti'nin doğu, etnik menşeleri 
bilinmeyen Burtas kavmi batı, Hazar Ha¬ 
kanlığı güney ve Doğu Slavları da kuzey 
komşularını oluşturmaktaydı. Bölgenin 
yerli ahalisi Fin-Ogur kavimleri kısa za¬ 
manda İdil Bulgar kültürünün etkisine 
girerek Türkleşti. Hunlar ve Sabarlar za¬ 
manında bölgede başlayan Türkleşme sü¬ 
reci VIII. yüzyılın başlarında İdil Bulgarla- 
rı’nın gelmesiyle tamamlandı. 

Eski Türk inançlarını devam ettiren İdil 
Bulgarları, Hârizm ve İran'dan ticaret 
yapmak için ülkeye gelen müslüman tüc¬ 
carların faaliyetleri sonucu müslüman ol¬ 
maya başladılar. Ülkedeki müslümanların 
sayısı giderek arttı. Gerek ülkeye gelen 
tüccarlar ve müslüman olan ahalinin 
etkisi, gerekse Hazar Hakanlığı'na karşı 
müttefik aramak arzusu, İdil Bulgar Ha¬ 
nı Şilkey oğlu Yeltever (İlteber) Almış'ı Ab¬ 
bâsî halifesiyle münasebet kurmaya şev¬ 
ketti. Halife Muktedir- Billâh'a elçi gönde¬ 
ren Almış Han, İslâmiyet’i kabul etmek 
arzusunda olduğunu belirterek ülkesine 
din adamları gönderilmesini istedi. Bu¬ 
nun üzerine halife. Sevsen (Süsen) er-Res- 
sî başkanlığındaki bir heyeti Bulgar ülke¬ 
sine yolladı. Meşhur seyyah İbn Fadlân'ın 
danışman ve kâtip olarak bulunduğu he¬ 
yet, 12 Muharrem 310'da (12 Mayıs 912) 
Bulgar hanının İdil boyundaki karargâhı¬ 
na ulaştı. Almış Han ve devletin ileri ge¬ 
lenleri elçi heyetini çok iyi karşıladılar. Ha¬ 
nın resmen Müslümanlığı kabul etmesiy¬ 
le Abbâsî hilâfetine tâbi müslüman bir 
devlet haline gelen İdil Bulgar Devleti bu 
tarihten sonra İslâm dininin Doğu Avru¬ 
pa’daki temsilcisi oldu. Abbâsî halifesi ve 
Bulgar hanı adına sikkeler basıldı camiler 
ve saraylar inşa edildi, kadılık müessese- 
si kuruldu. 

Bölgeye yerleşmelerinden itibaren Ha¬ 
zar Hakanlığı'nın siyasî üstünlüğünü ka¬ 


bul eden İdil Bulgarları, bu hakanlığın do¬ 
ğudan gelen Peçenek ve Kuman-Kıpçak 
akınları ve Ruslar'dan yediği ağır bir dar¬ 
be neticesinde zayıflaması üzerine 96S 
yılında tam olarak bağımsızlıklarını ka¬ 
zandılar. İdil Bulgar ülkesi 964 ve 98S yı¬ 
lında iki defa Kiev Rus Knezliği’nin istilâ¬ 
sına uğradıysa da bu hücumlar etkisiz ha¬ 
le getirildi. 1006 yılında iki ülke arasında 
ticaret anlaşması imzalandı. 

Hazar Hakanlığı’nın zayıflaması, İdil 
nehrinin Hazar denizine döküldüğü yerde 
kurulan ve çok canlı bir ticaret merkezi 
olan İdil şehrinin önemini azalttı. Buna 
karşılık ticari faaliyetlerin yoğunlaştığı 
Bulgar şehri Arap, İran, Türkmenistan, 
Hazar, İskandinavya, Rus ülkelerinden ve 
Baltık denizinden gelen tüccarların alış¬ 
veriş yaptığı büyük bir pazar haline geldi. 
XI. yüzyıldan itibaren kuzeydeki kürk ti¬ 
careti yüzünden İdil Bulgarları ile Ruslar 
arasında uzun süreli mücadeleler oldu. 
1183 ve 120S’te Rus Prensi Vsevolod, İdil 
Bulgar topraklarına ordular gönderdi. 
Onun oğlu Yuri de 1221’de Nijni Novgorod 
(Gorki) Kalesi’ni inşa ettirdi. 

1223 yılında Rus ve Kuman - Kıpçak or¬ 
dularını Kalka Savaşı’nda bozguna uğra¬ 
tan Moğol ordusu İdil Bulgarları tarafın¬ 
dan imha edildi. Batu Han bu yenilginin 
intikamını almak için 1236’da İdil Bul¬ 
garlarının üzerine sefere çıkarak ülkeyi 
baştan başa yakıp yıktı. Bulgar şehri de 
aynı âkıbete uğradı ve ahalisinin çoğu öl¬ 
dürüldü. 1238-1239 yıllarında bir defa 
daha Moğollar’dan darbe yiyen Kuman- 
Kıpçaklar’m bir kısmı İdil Bulgarlarının 
ülkesine geldi. Aralarında kaynaşma ne¬ 
ticesinde sayıca çok olan Kuman-Kıpçak 
Türkleri'nin dil unsurları üstün geldi. 

İdil Bulgarları, Moğol istilâsından son¬ 
ra kurulan Altın Orda Devleti zamanında 
yarı bağımlı da olsa siyasî varlıklarını de¬ 
vam ettirdiler. İdil Bulgar hanlarının ye¬ 
niden kuvvetlenme arzusu Altın Orda Ha¬ 
nı Pulat Timur’un 1361'deki saldırısıyla 
son buldu. Ülke yeniden tahrip edildi. Bu 
hadiseden sonra bir kısım İdil Bulgari ku¬ 
zeye çekilerek Kazan şehrini kurdu. 1391 
yılında Timur’un Toktamışî mağlûp ettiği 
savaşta İdil Bulgar ülkesi yeniden tahri¬ 
be uğradı. Halkın büyük bir kısmı Kazan 
nehri boyuna daha önce gidenlerin yanına 
göç etti. Kazan civarında toplanan Ku- 
man-Kıpçak-Bulgar karışımı Türkler 
Kazan Hanlığı’nın ahalisini oluşturdu. Al¬ 
tın Orda hanlarından Uluğ Muhammed 
1437’de Kazan Hanlığı’nı kurunca İdil 
Bulgar Hanlığı halkıyla birlikte tarihe ka¬ 
rışmış oldu. Bu hanlığın beş buçuk asır 


kadar devam etmesinin en önemli sebe¬ 
bi, yerleştikleri bölgenin Orta Asya'dan 
Orta Avrupa istikametine doğru yapılan 
bütün Türk atanlarından uzak kalmasıdır. 

Ziraat, ticaret, avcılık, hayvancılık, arı¬ 
cılık ve zanaatkârlık İdil Bulgar Devleti’¬ 
nin İktisadî hayatının temel unsurlarıydı. 
Kürk, deri, ok, kılıç, zırh, kereste, ceviz, 
mum, bal, arpa, buğday, çavdar, koyun, 
sığır başlıca ihraç maddelerini oluştur¬ 
maktaydı. Buna karşılık kumaş, seramik 
gibi maddeleri İslâm ülkelerinden ithal 
etmekteydiler. Özellikle dericilik zanaatı 
çok gelişmişti, “Bulgar gönü” adı verilen 
işlenmiş deri çok meşhurdu. İdil Bulgar¬ 
larının evleri ağaçtandı. Kalın ağaç tom¬ 
rukları üst üste konarak duvarlar çıkılır, 
damlar kereste ya da samanla örtülürdü. 
Şehirlerin ve köylerin çoğu orman ya da 
nehir kenarında kurulmuştu. İslâmiyet’in 
kabulünden sonra taştan cami ve saray 
benzeri bina yapımına başlanmıştır. İdil 
Bulgar Hanlığı’ndan Bulgar şehrindeki 
cami, saray ve hamam yıkıntıları, mezar 
taşlan ve kitâbelerle bazı ziynet eşyası, 
ok, kılıç, miğfer, zırh gibi silâhlar günü¬ 
müze ulaşmıştır. 

İdil Bulgarları sulama kanallarını kireç¬ 
ten imal etmişler, suyun tarlalara dağıtı¬ 
mını ise ağaç oluklarla sağlamışlardır. Bu 
usul daha sonra Ruslar tarafından kendi 
ülkelerinde uygulanmıştır. Bulgar şehrin¬ 
de 1953 yılında yapılan kazılarda XIII ve 
XIV. yüzyıllara ait çok sayıda demir filizi 
eritme ocağına rastlanmıştır. 

Sikkelerden ve İslâm tarihi kaynakların¬ 
dan adlan tesbit edilebilen müslüman İdil 
Bulgar hanları şunlardır: Şülkî, Almış, 
Ahmed, Tâlib, Mü’min, Haydar, Muham¬ 
med, Saîd b. Haydar, Baraj, İbrâhinn, Se¬ 
lim, İlham, Abdullah. Haşan, Mahmud, 
Abdullah, Altmbek, Âlimbek. 

XII. yüzyılın ikinci yarısında Ya’küb b. 
Nu’mân adlı Bulgar kadısının Bulgar Tâ¬ 
rihi adlı bir eser yazdığı rivayet edilir. İbn 
Fadlân’ın Seyahatnamesi, İdil Bulgar 
Devleti’yle ilgili en eski yazılı bilgileri ihti¬ 
va etmektedir. İdil Bulgarları'nm bugün¬ 
kü Çuvaşlar’ın ataları olduğu kabul edil¬ 
mektedir. 
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İDİLLİ, Muhammed Ayaz İshakî 

(1878-1954) 

İdil-Ural Türkleri’nin 
millî uyanış ve kurtuluş mücadelesi 
i öncülerinden, gazeteci-yazar. , 

Kazan Tatarları’ndandır. 23 Şubat 1878’- 
de Çistay bucağına bağlı Yavşirma köyün¬ 
de doğdu. Babası köyün imamı İlâceddin 
İshakoğlu, annesi Kameriye Hanım’dır. 
Hem anne hem baba tarafından nesiller 
boyunca imamlık yapmış ailelere men¬ 
suptur. Köyünde başladığı öğrenimine 
Çistay (1890) ve Kazan (1893) medresele¬ 
rinde devam etti. Ardından Emîrhanov- 
lar Medresesi’nde “usûl-i cedîd” sistemi¬ 
ne uygun olarak ders verdi ve bu vesiley¬ 
le daha 1898 yılında İhtar basınında ismi 
geçmeye başladı. Kazan Rus Öğretmen 
Okulu'nu bitirdikten sonra (1902) üniver¬ 
siteye girmek için hazırlanırken babasının 
ısrarı üzerine köyünde imamlığa başladıy¬ 
sa da (1903) bu görevinde fazla kalmaya¬ 
rak daha talebeliğinde iken katıldığı şâ- 
kirdlik teşkilâtı ile Terakki ve Hürriyet 
gazetelerinin gizli siyasî faaliyetlerine 
tekrar döndü (1904). 

1905’te Tatar halkının İktisadî ve siyasî 
haklarını savunmak, sosyal eşitliğini sağ¬ 
lamak amacıyla Tangçılar adında ihtilâlci 
sosyalist karakterli bir teşkilât kurdu. 15- 
28 Ağustos 1905’te Nijni Novgorod’da 
(bugünkü Gorki) Oka nehri üzerinde bir 
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gemide gerçekleştirilen I. Bütün Rusya 
Müslümanları Kongresi’ne katıldı. Rus- 
lar’ın Japonya yenilgisinin ardından millî 
basma izin vermeleri üzerine önce Tang 
(18 Mayıs 1906), daha sonra Tang Yıldızı 
adını verdiği bir gazete çıkardı. Bu dö¬ 
nemde sosyalist çizgide olan Ayaz İshakî, 
gazetelerinde dönemin milliyetçi aydın¬ 
larından Fâtih Kerîmî, Abdürreşid İbra¬ 
him, Gaspıralı İsmâil gibi şahıslara haka¬ 
ret ediyordu ve Rusya’da yaşayan Türk- 
müslüman aydınların öncülüğünde kuru¬ 
lan İttifâk-ı Müslimîn’in aleyhinde yazılar 
yazıyordu. Duma’da, mecliste teşkil edi¬ 
len Müslüman Hizmet Tayfası adlı gru¬ 
bun idarecilerinden oldu. Çalışmaların¬ 
dan duyulan rahatsızlık sonucu Rus hü¬ 
kümetince tutuklanıp hapse atıldı, gaze¬ 
tesi de kapatıldı. Bir ara serbest kalıp Ta- 
vuş adında bir gazete daha kurduysa da 
(23 Nisan 1907) hapis ve sürgün hayatı 
1913 yılına kadar devam etti. Arhan- 
gelsk’te sürgünde iken 1908-1911 yılla¬ 
rı arasında birkaç defa sahte pasaportla 
İstanbul’a gidip geldi. İstanbul’da bulun¬ 
duğu dönemlerde yazdığı ve Rusya'dan 
gönderdiği bazı makaleleri Sırât-ı Müs¬ 
takim (Kazanlı Ayaz adıyla) ve Türk Der¬ 
neği Dergisinde yayımlandı. "Yeni lisan’’ 
tartışmaları sırasında Süleyman Nazif ve 
Ali Nusret’in dilde halka dönüş hareketi¬ 
ne karşı çıkmaları üzerine Sırât-ı Müsta- 
kîm’de neşredilen yazılarıyla (nr. 46, 50) 
sadeleşmeyi destekledi. 1908’de kurulan 
Türk Derneği’nin ilk kırk üyesi arasında 
yer aldı. 

Bir aftan yararlanıp (4 Nisan 1913) sür¬ 
günden dönünce, Kazan’da oturma izni 
verilmediği için Petersburg’da İl gazete¬ 
sini çıkardı (22 Ekim 1913). Bu gazetenin 
1915 Martında kapanmasından sonra 
Söz (1915),Bizninİİ(1916) ve yeniden 7İ 
(1917-1918) gazetelerini yayımladı. Baş¬ 
langıçtaki sosyalist düşüncelerinden vaz¬ 
geçip gazetesini millî bir organ haline ge¬ 
tirdi. 1-11 Mayıs 1917’de Moskova'da V. 



Bütün Rusya Müslümanları Kongresi’nin 
toplanmasında ve faaliyetlerinde aktif gö¬ 
rev aldı. Rusya müslümanlannm bir millî 
şûra etrafında toplanması teklifi kongre 
tarafından kabul edildi. Aynı yıl 4 Ağus¬ 
tosta toplanan Kazan kongresinde, Sadri 
Maksudi’nin (Arsal) başkanlığında İç Rus¬ 
ya ve Sibirya müslüman Türk Tatarları¬ 
nın millî-medenî muhtariyetinin ilân edil¬ 
mesinde rolü oldu. Her iki toplantıda bü¬ 
tün Asya Türkleri’ni içine alacak muhtar 
bir cumhuriyet kurma fikriyle Rusya’ya 
bağlı federasyon teşkili tartışma konusu 
oldu. Başkırt temsilcisi Zeki Velidi (Togan), 
Türk kavimlerinin münferit muhtariyeti¬ 
ne ve federasyona, Sadri Maksudi ve Ayaz 
İshakî ise Kazan Türkleri idaresinde Rus¬ 
ya müslümanları birliğine taraftar idiler. 
Bu ihtilâf Tatar-Başkırt, ünitarist-fede- 
ralist tartışmaları halinde daha sonraki 
yıllarda da devam etmiştir. Ayaz İshakî, 
1917 Kasımında Ufa’da kurulan muhtar 
İdil-Ural hükümetinin dış işlerini idare et¬ 
mek üzere barış komitesi başkanı oldu. 
“Millî idare”de hâricî-siyasî komisyonun 
başına getirildi. İdil-Ural bölgesi Bolşevik 
kuvvetleri tarafından işgal edilince gaze¬ 
tesi kapatıldı (11 Nisan 1918), basımevi¬ 
ne el konuldu. Kendisi kaçarak Sibirya’nın 
Kızılyar şehrinde Abdullah Battal ile (Tay- 
mas) birlikte otuz sayı çıkabilen Mayak 
adlı bir gazete yayımladı (7 Aralık 1918). 
Bolşevikler İdil-Ura! bölgesine kesin ola¬ 
rak yerleşince Kızılyar’a gelmiş olan Millî 
Meclis tarafından Paris Konferansı’na ka¬ 
tılmak üzere görevlendirildi. Mançurya, 
Kore ve Japonya’dan Paris’e (Mart 1920), 
oradan Berlin’e geçti. 1925’te, Maarif Ve¬ 
kili Hamdullah Suphi’nin (Tanrıöver) gay¬ 
retiyle Avrupa’da yaşayan bazı dış Türk 
aydınlarıyla beraber Türkiye’ye getirildi. 
Burada kaldığı iki yıl içinde Türk Yurdu' n- 
da yazılar yazdı. Türkiye’de dil ve alfabe 
tartışmalarının başladığı bu yıllarda ka¬ 
leme aldığı bir makalesinde (“Arap ve La¬ 
tin Elifbalannı Mukayese”, Türk Yurdu, III/ 
16 119261, s. 421-432) dilde tam bir tasfi¬ 
ye yapılmasını, alfabe sisteminin değiş¬ 
tirilmesini, bu gerçekleşmediği takdirde 
Arap alfabesinin ıslah edilmesi gerekti¬ 
ğini ileri sürdü. 1927’den sonra Berlin ve 
Varşova’da ikamet etti. Varşova Üniversi¬ 
tesi Şarkiyat Bölümü’ndeki Türk dili ho¬ 
calığı sırasında dünyanın çeşitli yerlerine 
dağılmış olan İdil-Ural Türkleri’nin birli¬ 
ğini sağlamaya çalıştı. 1928’de Berlin’de 
Millî Yul (daha sonra Yana Millî Yul) der¬ 
gisini çıkarmaya başladı. İdil-Ural Hür¬ 
riyet Komitesi’ni kurdu. 1932’de Kuzey 
Türkleri’nin temsilcisi olarak Kudüs’teki 
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müslüman kongresine katıldı. 1933-1938 
yılları arasında Çin, Mançurya, Kore, Ja¬ 
ponya, Arabistan ve Finlandiya'ya se¬ 
yahat etti; buralarda yaşayan Kazan Ta- 
tarlarfnın teşkilâtlanması için çalıştı. 9- 
12 Mayıs 1934'te Kobe’de İdil-Ural Mu¬ 
hacirleri Kongresi’ni topladı. Uzakdoğu 
Tatarlarını ziyaret ederek İdil-Ural Türk- 
Tatarlarının Millî Kültür Merkezi’ni ve 
Mukden'de Millî Bayrak adıyla haftalık 
bir gazete kurdu (1935); 1939’a kadar bu 
gazeteyi yazılarıyla destekledi. 1936’da 
tekrar Varşova’ya dönen İshakî, Rus ol¬ 
mayan milletlerin bağımsız devletler kur¬ 
maları için 1930-1939 yıllarında faaliyet¬ 
te bulunan Promete teşkilâtına üye oldu. 
1939’da Rus-Alman anlaşması gerçekle¬ 
şince komünizm aleyhtarı elan bu teşki¬ 
lâtın diğer üyeleriyle beraber Varşova’dan 
çıkarıldı, bu arada Millî Yul dergisi de 
kapatıldı. Türkiye’ye yerleşen (1940) ve 
1945-1952 yılları arasında İstanbul’dan 
ayrılmayan Ayaz İshakî edebî faaliyet¬ 
lerle yetindi. 1953’te Almanya’ya giderek 
Münih’te Millî Bayrak adıyla üç aylık bir 
dergi çıkarmaya başladıysa da hastalan¬ 
dı. 22 Ttemmuz 1954’te Ankara’da kızı Sa¬ 
adet Çağatay’ın evinde vefat etti. Vasiyeti 
gereği İstanbul’daki Edirnekapı Şehitli- 
ği’nde Yusuf Akçura’nın mezarının yakı¬ 
nına defnedildi. 

XIX. yüzyılın ortalarında İdil-Ural Türk- 
leri arasında başlayan Batılılaşma ve ye¬ 
nileşme hareketlerine ilgisiz kalmayan 
Ayaz İshakî daha medreseye devam ettiği 
yıllarda bu hareketin öncüleri olan Şehâ- 
beddin Mercânî, Abdülkayyum Nâsırî ve 
Hüseyin Feyizhânî gibi ilim ve fikir adam¬ 
larını kendine örnek alarak eğitimde me¬ 
tot konusunda devam etmekte olan usûl-i 
kadîm, usûl-i cedîd tartışmalarında Ce- 
dîdciler’in fikirlerini benimsemiştir. 1899’- 
da yayımlanan Taallümde Saadet adlı ilk 
eserinde eski eğitim tarzına karşı Batılı¬ 
laşma yolunda olan mektep ve fikirleri sa¬ 
vunuyor, Türk topluluğunu medeniyet ve 
terakkiye ulaşmaya davet ediyordu. 

Medresede iken tanıştığı Sadri Mak- 
sudi ile öğretmen okulunda edebiya¬ 
ta merak saran İshakî Kelepüşçü Kız 
(Kazan 1900) adlı küçük romanıyla Ka¬ 
zan Türkçesi’nin edebî bir dil olarak ge¬ 
lişmesine hizmet etmiş ve “Tatar edibi” 
unvanıyla anılmıştır. Hareketli siyasî mü¬ 
cadelelerinin yanı sıra yazarlığı da ihmal 
etmeyen İshakî hayatı boyunca ondan 
fazla gazete ve dergi çıkarmış, bazıları ya- 
yımlanamamış elli kadar eser kaleme al¬ 
mıştır (eserlerinin dökümü için bk. Mu¬ 


hammed Ayaz İshakî: Hayatı ııe Faaliye¬ 
ti, s. XXli-XXİV). Roman, hikâye ve tiyatro 
gibi edebî eserlerle tarih ve hâtıralardan 
oluşan bu çalışmalarına göre onun yazar¬ 
lığı üç döneme ayrılabilir. 1905 devrim ha¬ 
reketleri öncesine rastlayan, hepsi 1900- 
1904 yılları arasında kaleme alınmış Ti- 
lenci Kız (1907), İki Yüz Yıldan Sonra 
İnkıraz (1908), Bay Oglu( 1911) roman¬ 
larıyla İki Aşk (1903), Üç Hatun Bilen 
Turmuş (1908) adlı tiyatroları sosyal, ah¬ 
lâkî ve didaktik eserleri olup yazarlığının 
ilk dönemini teşkil eder. 1905 devrimi yıl¬ 
larında devrimci bir tavır gösteren İsha- 
kî’nin Zindan (1907), Soldat( 1908) ve 
Cıymtık (1909) adlı eserleri sanat endi¬ 
şesi taşımamaktadır. Sürgün yıllarını ve 
sonrasını içine alan üçüncü dönemde ise 
dil, üslûp ve teknik bakımından daha ol¬ 
gun, konu olarak da sosyal meseleleri re¬ 
alist ve yorumcu bir tarzda ele alan eser¬ 
ler yazmıştır. Turmış mı Bu (1911), Şa¬ 
kirt Abiy( 1911), Sünnetçi Babay (1911), 
Mulla Babay (1913), Üstad Bike( 1915), 
U1 Eli Öylenmegen idi (1918), Z üleyha 
(1918), Dulkin İçinde (1937), ÜygeTaba 
(1938), Köz (1938), Jan Bayeviç( 1939) 
gibi roman, hikâye ve tiyatro eserleri bu 
döneme aittir. 

Öğrencilik yıllarında Rusça'dan Puşkin 
ve Gogol’ün birer eserini tercüme eden 
Ayaz İshakî’nin 1922’de Berlin’de yazdığı 
Üyge Taba adlı romanı Türkiye Türkçe- 
si’ne çevrilmiştir ( Clyge Taba: Ene Doğru, 
İstanbul 1941, 196713. bs.|. Kaynaklarda 
hâtıralarını Utız Yıllığım adıyla yazdı¬ 
ğı (1927) belirtilmektedir. Şimal Türk- 
leri'nin Edebiyat Tarihi ile Rus mü¬ 
verrihi Hudyakov’un Kazan Tarihi adlı 
tercümesi de yayımlanmamış çalışmala- 
rındandır. Tarihî notlardan oluşan İdil- 
Ural Fransızca olarak basılmış (1933), 
Rusça, Tatarca ve Lehçe’ye de çevrilmiş¬ 
tir. 1925 yılından sonra ülkesinde (Tata- 
ristan MSSC) “burjuva-milliyetçi” ilân 
edilerek kitapları yasaklanmış, ancak 
1990’larda meydana gelen rejim değişik¬ 
likleri sonucunda aklanmıştır. 

Rusya İlimler Akademisi’ne bağlı Kazan 
İlimler Akademisi Âlimcan İbrahimov Dil, 
Edebiyat ve Sanat Enstitüsü, yazarın bü¬ 
tün eserlerini on beş ciltte yeniden ya¬ 
yımlamayı planlamaktadır. Bu projenin 
ilk adımı 1988 yılında atılmış ve Lena Gay- 
nanoua adlı araştırmacı 1. cildi hazırla¬ 
mıştır. Bu ciltte yazarın Taallümde Saa¬ 
det, Bay Oğlu, Abdulla, Zindan, Sol- 
dat, Oçraşu yaki Gölgıyzar, Kelepüş¬ 
çü Kız ve İki Yüz Yıldan Son İnkıraz 


adlı eserleri Kiril harfleriyle Tatarca ola¬ 
rak yeniden basılmıştır. 
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Bir sözün açık ve kapalı 
iki anlam ve tema içermesi 
^ şeklindeki bediî sanat. 

Sözlükte “dümûc” (bir şeyin içine girip 
gizlenmek) kökünden if*âl kalıbında mas- 
dar olan idmâc “bir şeyi diğer bir şeyin 
içine sokup gizlemek, bir şeyi giysi içine 
sokup dürmek ve saklamak” anlamlarına 
gelir. Bedî‘ ilminde ise mânaya güzellik 
katan sanatlardan olup bir sözün açık (sa¬ 
rih) ve kapalı (zımnî, işârî) olmak üzere iki 
anlam içermesidir. Bu anlamlardan biri 
asıl, diğeri onun tamamlayıcısı duru¬ 
mundadır. Mütenebbî, “ ^jUp-İ «,_J3! 
üjiJJI Je 4>Âc! ” (O gece göz kapak¬ 
larımı açıp kapayıp durdum; sanki onlar¬ 
la zamanın bana yaptığı kötülükleri sayı¬ 
yor gibi idim) dizesinde asıl amaç olarak 
gözüne uyku girmediğini tasvirle söze 
başlamış, ancak bunu örneklemek ama¬ 
cıyla getirdiği teşbih cümlesine zaman¬ 
dan ve zamane insanlarından şikâyet te¬ 
masını dahil ederek idmâc sanatı yapmış¬ 
tır. 

Konuyu ilk defa inceleyen Ebû Hilâl el- 
Askerî(ö. 400/1009'dan sonra) bu sanata 
“muzâafe” adını vermiş ve bunu, “Bir sö¬ 
zün sarih ve işârî olmak üzere iki anlam 
içermesidir” şeklinde tanımlamıştır (eş- 
Şınâ c ateyn, s. 477). Ancak belâgat âlimle¬ 
rinin çoğu konuyu idmâc adı altında ele 
almışlardır. İbn Reşîk el-Kayrevânî ise id- 
mâcı bir istitrat çeşidi olarak görmüştür 
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(el- c Umde, II, 41). Üsâme b. Münkız ta’lik 
ve idmâc adını verdiği türü, “Bir övgü 
öğesini diğer övgü öğesiyle, bir yergi un¬ 
surunu diğer yergi unsuruyla, bir mâna¬ 
yı diğer mâna ile irtibatlandırmaktır” şek¬ 
linde tanımlamıştır (el-Bedî\ s. 58). Tâ’lik 
ile idmâc sanatı arasında fark gören İbn 
Ebü’l-İsba‘, ta’likte iki anlamın birbiriyle 
kaynaşmışçasına irtibatlı, ikisinin de sarih 
olarak ifade edilmiş ve asıl amaç duru¬ 
munda olduğunu söyler (BedîV/ ffuriân, 
s. 173; Tahrîrü’t-tahbîr, s. 451). Meselâ bir 
insanı cömertlikle överken bunu yiğitliği¬ 
ni de ifade eden bir başka övgü unsuruy¬ 
la kaynaştırmak taliktir. Aşağıdaki âyet¬ 
te birer övgü unsuru olarak tevazu ile 
izzet kaynaştığından burada ta'lik var¬ 
dır: öjcî^yjı ^ aîöî ” (On¬ 

lar müminlere karşı tevazu, kâfirlere karşı 
ise izzet sahibidirler, el-Mâide5/54). Aye¬ 
tin ilk kısmında söz konusu edilen kim¬ 
seler müminlere karşı mütevazi olmaları 
ile övüldükten sonra bu tevazuun zillet 
ve zayıflıktan kaynaklanabileceği izleni¬ 
mini ortadan kaldırmak için tamamlayıcı 
bir unsur olarak gelen ikinci kısımda iz¬ 
zet, vakar, güç ve kudret sahibi olmakla 
methedilmişlerdir. İdmâcda ise ikinci an¬ 
lam asıl amaç olmayıp dolaylı ve zımnî bir 
mânadır. Şu iki idmâc örneğinde ikinci an¬ 
lam, birincinin örneği (teşbih) ve hal cüm¬ 
lesi tarzında gelmiştir. Bir şairin, rama¬ 
zan bayramı hilâlini gördüğüne dair şa¬ 
hitliğini kabul etmeyen kadı hakkında 
söylediği şu mısrada iki yergi öğesi (bay¬ 
ram hırsızlığı ve yetim malı hırsızlığı) teş¬ 
bih sayesinde kaynaştırılıp irtibatlan- 
dırılmıştır: “^ujiji^î cu*ji j^ji ” 
(Bayramı çaldı; sanki bayram yetim malı¬ 
dır). Şu mısrada ise iki yergi unsurundan 
İkincisi birinciye hal şeklinde getirilerek 
kaynaştırılmıştır: “ ojü? 

” (Namuslu kadınlara iftira atma¬ 
ya pek düşkündür; halbuki kendisi namus¬ 
lu kadın evlâdı değildir). 

Bedreddin İbn Mâlik (İbnü’n-Nâzım) id- 
mâcı sarih ve zımnî anlamların ya övgü, 
yergi, gazel, tasvir gibi şiir türleri veya 
mübalağa, tıbâk, cinas gibi bedîî sanat¬ 
lar arasında olmak üzere iki kategoriye 
ayırmıştır (el-Mişbâh, s. 122-123). Ebû Hi¬ 
lâl el-Askerî, “Onlardan seni dinleyenler 
vardır. Fakat sağırlara -üstelik akıllarını 
da kullanmıyorlarsa- sen mi duyuracak¬ 
sın? Onlardan sana bakan da vardır. Fa¬ 
kat -hele gerçeği göremiyorlarsa- körleri 
sen mi doğru yola ileteceksin!” meâlinde- 
ki âyette (Yûnus 10/42,43) sarih ve işârî 
iki anlam arasında idmâcın bulunduğunu 
söylemiştir. Âyette bu zâhir anlama ilâve 


olarak işitme duyusunun görme duyu¬ 
sundan daha üstün olduğuna işaret edil¬ 
miştir. Çünkü sağırlıkla akılsızlık, körlük¬ 
le görmezlik birlikte zikredilmiştir (eş-Şı- 
nâ'afeyn, s. 477). 

Şerefeddîn et-Tîbî, “ ^jj «u ” 

(Annelerin iâşe ve bakımı çocuğun ait ol¬ 
duğu kimse üzerine düşer, el-Bakara 2/233) 
âyetinde, annelerin bakım ve nafakasının 
tesbitine dair olan asıl konu içerisinde ço¬ 
cuğun nesebinin babaya ait bulunduğu 
zımnen ve işareten ifade edildiğini;" 
fj&i iJLaij ” (Çocuğun anne karnında 
taşınması ve sütten kesilmesi otuz aydır, 
el-Ahkâf 46/15) âyetinde ise annenin ço¬ 
cuk üzerindeki haklarına dair olan asıl ko¬ 
nu içerisinde hamilelik süresinin en az 
altı ay olduğunun açıklandığını belirtir 
( et-Tibyân fî c ilmi’l-me c ânî, s. 390-391). 
“öy>yij JjVI Jı^aül aj” (Önünde de so¬ 
nunda da hamd O'nundur, el-Kasas 28/ 
70) âyetinde önünde-sonunda (dünyada - 
âhirette) ifadesinde zıtlar birleştirildiğin¬ 
den tıbâk sanatı vardır. Âhirette Allah’¬ 
tan başkasına hamdin bulunmaması ci¬ 
hetiyle de tıbâk sanatının içine mübala¬ 
ğa sanatı dercedilmiştir (İbn Ebü'l-İsba', 
BedVu’l-Kur’ârı.s. 172; a.mif., Tahrîrü't- 
tahbîr, s. 449). 

İdmâc birbirine tâbi, bağlı ve iç içe iki 
övgü unsuru arasında olursa “istitbâ’” 
adını alır. Bazı belâgat âlimleri idmâc ile 
istitbâı ayrı türler olarak ele almışlardır. 
Konuya ilk temas eden Ebû Hilâl el-As- 
kerî, idmâc ve istitbâı "muzâafe” adıyla 
bir başlık altında incelemiştir (eş-Şmâ'a- 
teyn, s. 477-479). İstitbâa “iki yönlü övgü” 
anlamında “medh müvecceh” adını veren 
Seâlibî onu iki yüzlü elbiseye benzetir ( Ye- 
tîmetü’d-dehr, I, 200). Seâlibî’den etkile¬ 
nen Râdûyânî ile Reşîdüddin Vatvât, Fah- 
reddin er-Râzî ve İzzeddin ez-Zencânî is- 
titbâı “müvecceh” adı altında incelemiş¬ 
lerdir. Sekkâkî ve ona uyanlar istitbâ* te¬ 
rimini kullanırken İbn Münkız ve İbn Şîs 
gibi diğer bazı belâgat âlimleri “ta’lik” 
terimini tercih etmişlerdir. Mütenebbî’- 
nin Seyfüddevle el-Hamdânî hakkındaki 
şu mısraı bu konuda verilen en yaygın ör¬ 
nektir: ÇjtAİl Igjlc^yi 

kiiiî) ” (Nice düşmanı yağmalamasına 
kırdın. Onların ömürlerine sahip olsaydın 
dünya ölümsüzlüğünün bayramını kutlar¬ 
dı). Burada asıl tema olarak Seyfüddev¬ 
le, savaşlarda sayısız düşmanı yenip öl¬ 
dürmüş bir yiğit olarak övülmüştür. Bu 
tema içinde kaynaşmış vaziyette dünya¬ 
nın onun ölümsüzlüğüne bayram etmesi 
ifadesiyle dünyanın ıslahı ve düzeni için 
çalıştığı ve sadece onun düzenini bozan- 
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lan öldüren âdil bir yiğit olduğu şeklinde 
ikinci bir övgü sıfatına işaret edilmiştir. 

Ayrıca aruz ilminde idmâc bir kelimenin 
baş tarafının beytin ilk satırı sonunda, son 
tarafının da ikinci satır başında olması 
durumuna denir. Buna “idrâc” ve "ted- 
vîr” adları da verilmiştir. 
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İDRAK 

(ilfjAVf) 

Bir öznenin kendisi veya 
dış dünyayla ilgili durum 
ve gerçeklerin farkına vararak 
onların bilgisini elde etmesine 
imkân veren duyum 
ve algılama faaliyeti. 


n 
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İdrak farkına varma, tanıma, kavrama, 
tasavvur etme, bilme gibi zihnin çok çe¬ 
şitli ve karmaşık faaliyetlerini ifade eden 
genel bir terimdir. Kelimenin Arapça kökü 


olan derk “kavuşmak, yetişmek; olgun¬ 
laşmak, nihaî sınırına ulaşmak; bir araya 
toplamak; farketmek, anlamak ve bil¬ 
mek” gibi mânalar taşımaktadır (Lisâ- 
nü’l- c Arab, “drk” md.). Kur’ân-ı Kerîm’de 
idrak fiil haliyle “nihaî aşamaya gelmek" 
(Yûnus 10/90), “ulaşmak, yetişmek” (en- 
Nisâ 4/78, 100; Yâsîn 36/40), “algılamak, 
görmek" (el-En'âm 6/103; eş-Şuarâ 26/61) 
anlamlarında kullanılmıştır, iterim olarak 
“bir nesneyi tam mânasıyla ihata etmek, 
bir nesnenin suretinin akılda hâsıl olma¬ 
sı, bir şeyin hakikatine ait imaj ve fikirle¬ 
rin algılayanın zihninde temessül etmesi” 
şeklinde tanımlanmaktadır. Eğer idrak, 
olumlu veya olumsuz hiçbir yargı ihtiva 
etmeden yalnızca zihinde oluşan imaj ve 
kavramları ifade ediyorsa tasavvur, on¬ 
lar hakkında bir yargıyı da beraberinde 
taşıyorsa tasdik adını almaktadır (ef-7a‘- 
rîfat, “el-İdrâk” md.; Tehânevî, 1, 484). 

İslâm düşünürleri idrake, algılama ve 
bilmenin her türünü içine alacak bir ge¬ 
nişlikte yer vermişlerdir. Modern psiko¬ 
lojide “duyumlar" ve “idrak” başlığı altın¬ 
da incelenen konuları da ihtiva edecek şe¬ 
kilde insanın nasıl düşündüğünü ve nasıl 
bildiğini açıklamaya çalışan Ortaçağ İslâm 
psikolojisinde idrak kavramı zihnî faaliye¬ 
tin her aşaması için kullanılmıştır. Fonk¬ 
siyonları itibariyle nebâtî, hayvânî ve in- 
sânî olarak tasnife tâbi tutulan nefiste 
idrak gücü, geleneksel izaha uygun biçim¬ 
de muharrik güçle birlikte hayvânî fonk¬ 
siyonlar seviyesinde yer almaktadır. Dola¬ 
yısıyla aklın devrede olmadığı idrak türle¬ 
rinde insan ve hayvan ortaktır. “Müdrike” 
adını alan idrak gücünün organ ve mele¬ 
ke kadrosu beş duyudan ibaret dış idrak 
güçleriyle hiss-i müşterek, hayal (musav- 
vire), müfekkire (hayvânî nefis söz konusu 
olunca mütehayyile), vehim gücü ve hâ- 
fıza (zâkire) denen beş iç duyudan mey¬ 
dana gelmektedir. Bütün bu fonksiyon¬ 
lar, insanı hayvandan sadece derece iti¬ 
bariyle değil mahiyet açısından da ayıran 
aklın tasarruf ve yönetimi altında aklî id¬ 
rakin yani bilme hadisesinin psikolojik 
malzemesini oluşturur. Buna göre dış 
dünyadaki nesnelerden etkilenen duyu 
organlarından her biri aldığı izlenimleri 
tek tek ortak duyuya iletir. Ortak duyu bu 
verilerin topluca algılandığı merkezdir (bk. 
DUYU) . Dış duyuların idrakine “ihsas" (du¬ 
yum) denir. Bir etkilenmenin sonucunda 
oluşan ihsas mevcut nesneyi, ondaki na¬ 
sıllık, nicelik, yer ve durum gibi özel gö¬ 
rünüşleri içinde topluca algılamaktır. Ha¬ 
yal gücü ise ortak duyudaki duyu formla¬ 
rının nesneden bağımsız olarak yeniden 


idrak edildiği ve başka melekelerin işleyi¬ 
şine sunulmak üzere tutulduğu merkez¬ 
dir. Mütehayyile denilen asıl hayal gücü 
bu formların alınıp işlenmesinde aracı 
rolü üstlenmiştir. Vehim gücü de duyu 
formlarındaki yararlı-zararlı, haz ve elem 
gibi cüzi anlamları idrak eder ve bu an¬ 
lamlar hâfızada toplanır. Şu halde idrak 
olayı ortak duyuda hissî, hayal veya mu- 
savvirede hayalî, vehim gücünde de veh- 
mî bir karakter taşımaktadır. Bunların 
üstündeki aklî idrak seviyesinde ise ta¬ 
hayyül fonksiyonu aklın aktif yönetimine 
girer ve mütehayyile gücü müfekkire 
adını alır; onun fonksiyonu düşünmedir. 
Düşünme, maddî bağlantılarından henüz 
kopmamış hayal formlarının küllî ve so¬ 
yut kavramlara ulaşacak tarzda kullanılışı 
ve küllî bilgiye yöneliştir. Bu yönelişin aklî 
istidlâle ait şartları yerine getirmesi ve 
asıl soyut gerçeklerle buluşması duru¬ 
munda aklî idrak yani bilme meydana 
gelir. 

Esasen aklî idrak tabiatı itibariyle bir 
tür sezgi ve ilhamdır. Fârâbî - İbn Sînâ 
felsefe ekolünce geliştirilen idrak teori¬ 
sine göre idrak süreci, insânî güçlerin ru- 
hânî güçlerle ortak çalışması sonucunda 
tamamlanmaktadır. İdrak olayının insa¬ 
nı aşan metafizik bir boyutu vardır: insan 
aklı, ancak nefsin dışında gerçek bir var¬ 
lık olan faal akıl ile bağlantı (ittisal) kura¬ 
rak hakiki idrake ulaşmış olur. Aklî idra¬ 
kin objesi olan küllilerin duyu tecrübele¬ 
rinden mi tecrit edildiği, yoksa doğru¬ 
dan faal akıldan mı çıktığı konusunda gö¬ 
rüş farkları bulunmakla birlikte idrakin 
metafizik boyutu ve kaynağı bütün dü¬ 
şünce ekollerinde dile getirilmiştir. Gü¬ 
nümüz psikolojisinin duyumların zihinde 
idrake nasıl dönüştüğünü henüz çözeme¬ 
miş olduğu (Baymur, s. 124) dikkate alı¬ 
nırsa bu fikrin önemi anlaşılır. İbn Sînâ’- 
ya göre sıradan insanın düşünen zihni, 
faal akıldan gelen seri halindeki fikirlerin 
üzerine aksettiği bir ayna gibidir. İnsan 
başlangıçta basit bir kavrayışa sahiptir; 
bu kavrayış daha sonra ortaya çıkan ay¬ 
rıntılı ve tutarlı bilginin kaynağıdır ( Aui- 
cenna’s De Anıma, s. 241-244). Böylece 
idrak vetiresinin anlamlı basit bütünler¬ 
den daha karmaşık ve ayrıntılı bütünler 
tarzında geliştiğini öne süren çağdaş id¬ 
rak teorileriyle müslüman düşünürlerin 
görüşleri arasında yakın benzerlik oldu¬ 
ğu anlaşılmaktadır. Bu görüşü açık şekil¬ 
de ifade eden Gazzâlî’ye göre her idrak 
önce kapalı ve mücmel, daha sonra ayrın¬ 
tı ve parçalarıyla tam olarak açıklığa ka¬ 
vuşur ( İhya 1, 102). 
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İster hissî ister aklî olsun mahiyeti ba¬ 
kımından idrak, idrak edilen şeyin sureti¬ 
ni, kopyasını almaktır; algılanan şey dış¬ 
taki hakikat değil onun hisseden duyu 
organında meydana gelen bir benzeridir. 
Hissedilen şeyin şuurda anlam kazanma¬ 
sı, ancak duyu organınca algılanması ve 
onda iz bırakması ile olur. Akıl ile kavra¬ 
nılan şeyler için de durum aynıdır. Akle- 
dilir şey (mâkul), nefiste imajı oluşan ha¬ 
kikatin benzeridir (İbn Sînâ, erı-Necât, s, 
168; Gazzâlî, Me^âricü’l-kuds, s. 66). So¬ 
nuçta her idrak bir soyutlama işlemidir. 
Bu işlem duyum idrakleriyle başlar ve de¬ 
rece derece yükselerek aklî kavramların 
oluşmasıyla en yüksek noktasına ulaşır. 
Suretin maddeden ve maddî ilişkilerden 
tecrit edilmesi için dış ve iç duyuların fa¬ 
aliyetlerine ihtiyaç vardır (İbn Sînâ, erı- 
Necât, s. 169; a.mlf., Aüicerına’s De Ani- 
ma, s. 58-59). Aklî idrak dışındaki idrak 
türlerinin hepsi için madde ve maddî ilin¬ 
tilerin varlığı gereklidir, ancak bunlarda 
tam soyutlama yapılamaz. Aklî idrak ise 
tam ve mükemmel bir soyutlamadır. Akıl 
şahıslara göre değişmeyen küllî mânayı 
idrak eder. Nesnenin varlığının hazır ve¬ 
ya gaip, uzakta yahut yakında olması du¬ 
rumu değiştirmez. Akıl fizik ve metafizik 
âleme nüfuz eder ve bunlardaki gerçek¬ 
leri çekip çıkarır, soyutlar. Eğer idrak edi¬ 
len şey tamamıyla mânevî bir özellikte ise 
Gazzâlî’ye göre onu soyutlamaya ihtiyaç 
duymaksızın da idrak edebilir (Me'âricü’/- 
kuds, s. 68). Bu aşamada Gazzâlî, aklî id¬ 
rakten sonra zevke dayalı tasavvufî id¬ 
raki söz konusu etmektedir. Gazzâlî, ne- 
bevî hakikatlerin aklı aşan bir boyutunun 
bulunduğunu ve bu boyutun ancak ta¬ 
savvuf! zevk vasıtalarıyla idrak olunabi¬ 
leceğini söyler ( el-Münkız mine ’d-dalâl, s. 
72-83). 

Günümüz psikolojisinde bütün ayrıntı¬ 
larıyla incelenen, idraki tayin eden yapı ve 
fonksiyonel faktörlerin varlığı yüzeysel 
ve basit de olsa müslüman düşünürlerce 
farkedilmiştir. İbn Sînâ, dikkat hallerinin 
bilgi edinmedeki seçici rolü üzerinde du¬ 
rurken (Auicenna ’s De Anima, s. 170-171) 
Muhyiddin İbnü'l-Arabî, hızla döndürülen 
bir ateş parçasının bütün bir daire ya da 
düz çizgi şeklinde algılanmasını duyu or¬ 
ganlarından bağımsız olarak hareketin 
süratine bağlayıp açıklamıştır ( el-Fütû - 
hât, III, 138). Aynı zamanda İbnü’l-Arabî, 
duyum ve idrakin değeri konusunda bü¬ 
tün İslâm kültür çevresine mal olmuş bu¬ 
lunan görüşleri dile getirir. Buna göre du¬ 
yunun idrak ettiği şey doğru ve gerçektir, 
yanılma hüküm veren akla aittir. Duyu 
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asla yanlışlık yapmaz. Akıl da idrak ettiği 
şeyde kesinlikle hata etmez; yanılma hü¬ 
kümde olur {a.g.e., II, 395, 397). 
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İDRÎS 

Kur’ân-ı Kerîm’de adı geçen 
peygamberlerden biri. 


Kur'an’da sadece iki yerde doğrudan 
zikredilmektedir. Bunların birinde, “Ki¬ 
tapta İdris’i de an; çünkü o çok sadık bir 
peygamberdi. Biz onu yüce bir makama 


yükselttik” (Meryem 19/56-57), diğerinde, 
“İsmâil’i, İdrîs’i, Zülkifl’i de hatırla. Bun¬ 
ların hepsi sabredenlerdendi. Onları rah¬ 
metimize kabul ettik. Onlar hakikaten iyi 
kimselerdendi” (el-Enbiyâ 21/85-86) de¬ 
nilmektedir. Kur'an’da İdrîs'le ilgili olarak 
“ağlayarak secde etme, doğruya ulaştırıl¬ 
ma, seçkin kılınma” (Meryem 19/58); “şa¬ 
nının ve mekânının üstün ve yüce olma¬ 
sı” (Meryem 19/57); “sabredici olma” (el- 
Enbiyâ 21/85); “sıddîk ve nebî olma” 
(Meryem 1 9/56) gibi nitelikler de yer al¬ 
maktadır (Fîrûzâbâdî, VI, 5 1). Hadisler¬ 
de Idrîs’ten sadece mi’rac hadisesi do¬ 
layısıyla bahsedilir. Hz. Peygamber onun¬ 
la bazı rivayetlere göre ikinci, hadislerin 
çoğunluğuna göre ise dördüncü kat se¬ 
mada karşılaşmıştır (Buhârî, “Şalât", 
1; “Enbiyâ 3 ”, 4, 5; Müslim. “îmân”, 259, 
263, 264). 

İdrîs’le ilgili olarak gerek tarih, tabakat 
ve tefsir kitaplarında gerekse kısas-ı en¬ 
biyâ türü eserlerde oldukça farklı ve ay¬ 
rıntılı rivayetler yer almakta, idrîs kelime¬ 
sinin menşei ve anlamına dair çeşitli gö¬ 
rüşler ileri sürülmektedir. Arap lugatçı- 
ları, idrîsin yabancı bir kelime olduğunu 
belirtmektedir (Tâcü j- c arûs, “drs” md. ; 
Kamus Tercümesi, “drs” md ,,el-Mu‘arreb, 
s. 102). Aloys Sprenger ve Eickmanngibi 
bazı Batılılar ise kelimenin Arapça olduğu 
görüşündedir (Jeffery, s. 51). Bazı İslâmî 
kaynaklarda İdrîs’in asıl adının Uhnûh (Ah- 
nûh) olduğu. Allah’ın kitabını çok okuduğu 
için kendisine İdrîs denildiği nakledilirse 
de (İbn Kuteybe, s. 10) bu görüş doğru ka¬ 
bul edilmemektedir. İdrîs kelimesinin İb- 
rânîce ve Süryânîce’de aslının bulunma¬ 
dığı nakledildiği gibi “ders” kökünden 
“ifîl” kalıbında Arapça bir kelime olup İb- 
rânîce'de “öğretti, alıştırdı, eğitti” anla¬ 
mındaki “hnh” kelimesinin tercümesi ol¬ 
duğu da ileri sürülmüştür (Ahmed el-Ce- 
vâlîki, s. 102-103;Jeffery, s. 51). Zemahşe- 
rî, idrîsin ders kökünden Arapça bir keli¬ 
me olduğu, Allah’ın kitabını çok okuyup 
incelediği için kendisine bu ismin verildi¬ 
ği yolundaki görüşü reddeder (el-Keşşâf, 
11,513). 

Modem çalışmaların çoğunda idrîs ke¬ 
limesinin Arapça olmadığı kabul edilmek¬ 
te, fakat hangi dilden geldiği hususunda 
farklı görüşler ileri sürülmektedir. Theo- 
dor Nöldeke, önceleri kelimenin Theodo- 
ros’tan geldiğine kani iken daha sonra bir 
havârinin adı olan Andreas’ın Süryânîce 
kanalıyla gelen Arapça şekli olduğunu ile¬ 
ri sürmüştür. Richard Hartmann da İdrîs 
adının Andreas’tan geldiğini düşünmek¬ 
te, ancak bunun bir havâri değil Büyük İs- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




kender'in âb-ı hayâtı aramaya çıkarken 
yanma aldığı aşçısının adı olduğunu söy¬ 
lemektedir (£7 2 (Fr.|, (II, 1056). Grimme, 
kelimenin Güney Arabistan menşeli ola¬ 
bileceğini belirtmişse de Güney Arabistan 
kitâbelerinde böyle bir isme rastlanma¬ 
mıştır (Jeffery, s. 52). Paul Casanova, id- 
rîsin aslının "ezra" olduğunu, buradan 
Grekçe’ye “esdras” olarak geçtiğini, ora¬ 
dan da idrîse dönüştüğünü öne sürmek¬ 
tedir (JA, CCV 11924], s. 358). C. H. Toy, 
idrîs kelimesinin Mopsuestialı Theodo- 
re’dan geldiğini iddia ederken Albright 
kelimeyi Hermes-Poemandres’e bağlar 
(Jeffery, s. 52). 

İdrîs kelimesinin menşeine dair bu gö¬ 
rüşler İdrîs’in kimliğiyle ilgili tartışmaları 
da beraberinde getirmektedir. Müslüman 
müellifler, Kur’an’daki bilgilerden hare¬ 
ketle ve Kur’an dışı kaynaklardan, özellik¬ 
le de Kitâb-ı Mukaddes, apokrif eserler ve 
rabbânî literatürden faydalanarak İdrîs'i, 
Kitâb-ı Mukaddes’te yer alan ve semaya 
kaldırılmış olan şahsiyetlerden (Hanok 
[Hanokh, Enoch, Uhnûh|, îlyâ (İlyâs] veya 
Hızır) biri olarak kabul etmişlerdir. Diğer 
taraftan jdrîs, Hermes’le de bir sayılmış¬ 
tır. İbnü’l-Kıftî, İdrîs'le ilgili şu görüşleri 
nakleder: Bazıları onun Mısır'da doğdu¬ 
ğunu ve adının Hermesü’l-Herâmise ol¬ 
duğunu söylemektedir. Yunanca'da adı 
Ermiş olup Arapça’ya Hermes olarak geç¬ 
tiğini söyleyenler de vardır. İbrânîler ona 
Hanûh demektedir, bu isim Uhnûh olarak 
Arapçalaştırılmıştır. Allah kitabında onu 
İdrîs olarak adlandırmaktadır (Mustafa- 
vî, et-Tahkik, "drs” md.; İbnü’l-Kıftî, s. 1- 
2). Bîrûnî, Hermes’e İdrîs de denildiğini, 
bazılarının Buda'yı Hermes olarak kabul 
ettiklerini nakleder (el-Âşârü’l-bâkıye, s. 
206). 

Müslüman müelliflerin hepsi İdrîs’in, 
Kitâb-ı Mukaddes’teki rivayete göre ebe¬ 
dî hayata ermiş olan veya Kitâb-ı Mukad¬ 
des dışı yahudi dinî literatürüne göre öl¬ 
meden cennete giren Hanok (Honoch) ol¬ 
duğunu kabul eder. Bu görüşü benimse¬ 
yen ilk müellif Taberî’dir ( Târih, I, 170). 
Fahreddin er-Râzî (XXI, 233), Nesefî (111, 
265), İbnü’l-Esîr (1,62) ve diğer müfessir- 
ler de İbrânîler'in Uhnûh'u ile müslüman- 
ların İdrîs’inin aynı kişi olduğunu söyle¬ 
mektedir. 

İslâmî kaynaklarda Uhnûh, Batı dillerin¬ 
de Enoch ve Henoch olarak zikredilen Ha¬ 
nok isminin aslı İbrânîce Hanoktur. Ha¬ 
nok, Kitâb-ı Mukaddes’te dört farklı şah¬ 
sın ve bir şehrin adı olarak geçer. Konuyla 
ilgili olan Hanok, Âdem oğlu Şît oğlu Enoş 
oğlu Ken’ân oğlu Mahalâlel’in oğlu Ya- 


red’in oğludur (Tekvîn, 5/1-18). Tevrat’a 
göre İbrânîce’de “ders vermek, aydınlat¬ 
mak” anlamlarına gelen Hanok (EJd., VI, 
793) altmış beş yaşında Metuşelah'm ba¬ 
bası olur; daha sonra 300 yıl Allah ile yü¬ 
rür, oğulları ve kızları doğar ve toplam 
365 yıl yaşar. Nihayet gözden kaybolur, 
çünkü onu Allah almıştır (Tekvîn, 5/21-24); 
şu hâlde o ölmemiştir (İbrânîler'e Mek¬ 
tup, 11/5). “Allah ile yürüdü” ifadesi bir öv¬ 
gü olup Hanok dışında sadece tûfan ön¬ 
cesi şahsiyetlerden Nûh için kullanılmış¬ 
tır (Tekvîn, 6/9). Ahd-i Atîk’in Katolikler’ce 
kutsal sayılan Siracide bölümünde (44/ 
16; 49/14) Hanok’un rabbin rızâsını kazan¬ 
dığı, yeryüzünden alındığı, ona benzer hiç 
kimsenin yaratılmadığı belirtilmektedir. 
Hanok, Âdem’den sonra yedinci nesildir 
(Yahuda'nın Mektubu, 14-16). Kendisin¬ 
den öncekilere ve sonrakilere göre ömrü 
kısadır. Hanok’un semaya yükseltilmesi 
imtiyazı daha sonra Peygamber İlyâ’ya da 
bahşedilecektir (II. Krallar, 2/3, 5). 

Hakkında Kitâb-ı Mukaddes dışında Tal- 
mud ve Midraş ile apokrif literatürde de 
bilgiler bulunan Hanok’un bir peygamber 
mi yoksa kutsî bir şahsiyet mi olduğu ko¬ 
nusu yahudi âlimleri arasında tartışma¬ 
lıdır. Aggadah’ta (yahudilerin Talmud ve 
Midraş'ın kıssalar, efsaneler, alıntılar, dar¬ 
bımeseller, folklorik temalar içeren bölüm¬ 
lerine verdikleri isim) Hanok, ölüm acısı¬ 
nı duymadan cennete giren dokuz sadık 
insandan biri olarak gösterilir. 

Yahudi kaynaklarındaki bilgilere göre 
Hanok, gizli bir yerde sadık bir insan ola¬ 
rak yaşarken bir melek kendisine gelir ve 
bu inzivâdan çıkıp Tanrı’nın yolunda git¬ 
meleri için insanlara öğretmenlik yapma¬ 
sını ister. Bunun üzerine Hanok 243 yıl öğ¬ 
retmenlik (peygamberlik) yapar ve bu dö¬ 
nemde dünya huzur ve barışla dolar; 
hatta bütün krallar ve prensler ona bo¬ 
yun eğer. İnsanoğluna yaptığı hizmetle¬ 
re karşılık Tanrı onu gökte de meleklerin 
kralı yapmaya karar verir ve şimşek gibi 
savaş atlarının çektiği alev saçan bir ara¬ 
bayla kendisini semaya alır. Tanrı Hanok’a 
muhteşem bir elbise ve gözleri kamaştı¬ 
ran bir taç giydirir. Ona hikmetin bütün 
kapılarını açar ve kendisine “Metatron” 
(bütün semâvât sakinlerinin prensi ve ba¬ 
şı) adını verir, bedenini bir şûleye dönüş¬ 
türür, onu fırtına, kasırga ve gök gürle¬ 
mesiyle kuşatır {EJd., VI, 794). 

Hanok, mistik yahudi grupları içerisin¬ 
de kendisine büyük önem verilen bir şah¬ 
siyettir. Bu gruplara göre bazı melekler 
özel bir mazhariyete erişmiş olup bunla¬ 
rın en başında Metatron yer alır. Böylece 
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o başmelektir ve diğerlerinin prensidir. 
Merkabah literatürüne göre Metatron, 
Hanok’un beşerîlikten kurtulmuş ve me- 
lekleşmiş hali olup göğe alındıktan sonra 
orada insanların amellerinin kaydını tut¬ 
maktadır {ER, V, 118). Kabbalistler’e gö¬ 
re de altı harfle yazılmış olan Metatron 
Hanok’tur, fakat o yeryüzündedir. Zohar 
kitabına göre Hanok, Âdem’in nesillerin¬ 
den her birinin kitapları gibi bir kitap sa¬ 
hibidir. Onun kitabı “hikmetin sırrfdır 
(EJd., XI, 1443-1446). Dünyanın sonuna 
doğru Hanok, Eliya (İlyâ, İlyâs) ile beraber 
“yol açıcı” ve “hazırlayıcı”, dolayısıyla meh- 
dî rolünü oynayacaktır. Bunlara göre Ha¬ 
nok melekleşince Metatron adını almış 
ve nûrânîieşmiştir. Eliya da ölmemiş, gö¬ 
ğe çekilmiştir, fakat hâlâ beşerî formu¬ 
nu korumaktadır. Ancak Hanok ile Eliya’- 
nın aynı şahıslar olup değişik isimlerle 
ifade edildiğini ileri sürenler de vardır 
(a.g.e., VI, 793). 

Hanok’la ilgili kaynaklardan biri de 
apokrif kabul edilen "Hanok’un Kitaba¬ 
dır. Üç farklı nüshası bulunan eserin Eti¬ 
yopya dilinde yazılmış olanında Hanok iyi 
insanlarla Tanrı arasında bir aracıdır. Se¬ 
mavî bir yolculuğa çıkar ve bu yolculukta 
bütün yaratılışın sırlarına, unsurlarına 
muttali olur (a.g.e., VI, 795-796). Slav di¬ 
linde kaleme alınmış olanda ise Hanok’un 
meleğin kanadında yedi feleği ziyareti 
anlatılır. O, yedinci kat semada Tanrı’yı ar¬ 
şa istiva etmiş olarak müşahede eder, 
ayrıca “mühürlü kitaplar’T da görür. Tan¬ 
rı melek Vreveil’e, Hanok’a semanın ve 
arzın işleyiş düzenini ve diğer konuları 
anlatmasını, Hanok’a da bu anlatılanları 
360 kitap içerisinde kaydetmesini emre¬ 
der (a.g.e., VI, 797-798). 

Kur’ân-ı Kerîm’de yer alan, “Biz onu yü¬ 
ce bir mekâna yükselttik” (Meryem 19/ 
57) ifadesinin neye delâlet ettiği husu¬ 
sunda farklı yorumlar yapılmıştır. Bazı¬ 
ları bunun İdrîs’in ruhunun kabzedildiği 
dördüncü veya altıncı kat sema olduğu¬ 
nu, bazıları bununla cennetin kastedildi¬ 
ğini, kimileri de ona peygamberlik veril¬ 
mesinin ima edildiğini söylemişlerdir (Ta- 
' berî, Câmi‘u’Tbeyân,XV I, 96; Fahreddin 
er-Râzî, XXI, 233; Nesefî, III, 38). 

Hz. İdrîs’in terzi olduğu, her iğne sap¬ 
layışında “sübhânellah” dediği, akşam ol¬ 
duğunda yeryüzünde ameli ondan daha 
üstün hiç kimsenin bulunmadığı da İbn 
Abbas’tan rivayet edilmiştir (İbn Kesîr, 
Tefsirü’l-KuRân.V, 236). “Biz onu yüce bir 
mekâna yükselttik” meâlindeki âyet açık¬ 
lanırken kendisine hem peygamberlik 
hem de otuz sahîfe verilmesi yanında ka- 
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lemle yazı yazan, elbise diken, hesap ve 
yıldız ilmiyle meşgul olan ilk insanın İdrîs 
olduğu belirtilir (Fahreddin er-Râzî, XXI, 
233). 

İdrîs bazan İlyâ (llyâs) ile aynı kişi sayıl¬ 
mıştır. Nitekim Abdullah b. Mes’ûd’dan 
nakledildiğine göre, “İlyâs da şüphe yok 
ki gönderilmiş peygamberlerdendi” (es- 
Sâffât 37/123) meâlindeki âyetin tefsirin¬ 
de İbn Mes’ûd ile İbn Abbas, İlyâs ile İd- 
rîs'in aynı kişi olduğunu söylemişlerdir. 
Hatta İkrime bu âyetin İbn Mes’ûd mus- 
hafında, “İdrîs de şüphe yok ki gönderil¬ 
miş peygamberlerdendi” şeklinde yazılı 
olduğunu nakleder (Tecrid Tercümesi, IX, 
88 ). 

Nebî İdrîs'in uzun boylu, beyaz tenli, 
geniş göğüslü, iri karınlı, iri kemikli, vü¬ 
cudu hafif kıllı, gür saçlı, ince sesli, yu¬ 
muşak sözlü, kısa adımlı olduğuna dair 
rivayetler vardır (İbn Kuteybe, s. 10; Kok¬ 
sal, s. 79). 

Taberî’nin naklettiğine göre Allah ona 
peygamberlik verdiğinde Hz. Âdem 622 
yaşında idi. Âdem ve Şît'ten sonra âde- 
moğlundan ilk peygamber odur. Allah 
ona otuz sahîfe vermiştir. Kâbiloğulları'na 
peygamber olarak gönderilmiş, kavmine 
tebliğde bulunup hak yola davet etmiş, 
onlardan Allah’a itaat etmelerini, şeyta¬ 
na karşı çıkmalarını istemiş, fakat kavmi 
onu dinlememiştir. İbn İshak'ın nakletti¬ 
ği bir rivayette ise Yared oğlu Uhnûh’un 
altmış beş yaşında Heddâne ile (Eddâne) 
evlendiği ve bu evlilikten Metuşelah adlı 
bir oğlunun olduğu belirtilir. Aynı rivayete 
göre Uhnûh semaya ref’edilmeden önce 
yerine oğlunu bırakmıştır (Taberî, Târih, 
I, 169-173). 

Hz. İdrîs’e İlâhî bilgileri ihtiva eden otuz 
sahîfe indirilmiştir. O, Âdem'in ve Şît’in 
sahîfelerini de kalbinin üzerinde taşırdı. 
Remil ilmi, hey’et, nücûm, hesap, tıp, ne¬ 
batların sırları, garip sanatlar, yazı yaz¬ 
mak, dikiş dikmek, terazi kullanmak gibi 
meslek ve sanatları İdrîs icat etmiştir. Sa- 
hîfelerinde semavî sırlar, rûhânîlere hük¬ 
metmenin yöntemleri, varlıkların özellik¬ 
leri gibi konulara dair bilgiler vardı. Çok 
sayıda talebesi olan İdrîs, yeryüzünde ilk 
defa demiri keşfedip ondan aletler yap¬ 
mış, ziraatı geliştirmiş, deri ve kumaşlar¬ 
dan elbise dikmiştir (İbnü'l-Esîr, I, 54; Ni- 
şancızâde, 1,124-128). Yıldızlar ve hesap il¬ 
miyle ilk meşgul olan kişi olduğu için Yu¬ 
nanlı hakîmler ona “Hermesü’l-hakîm” 
(Hermesü'l-Herâmise) demişlerdir (İbnü’l- 
Esîr, 1, 54-55, 59-60; İbn Kesîr, el-Bidâye, 
1,99-100). 
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İdrîs’in kimliği konusunda en çok ilgi 
çeken hususlardan biri de onun yarı efsa¬ 
nevî bir şahsiyet olan Hermes’le ilgisidir. 
İslâmî kaynaklarda üç Hermes’ten söz 
edilmekte olup her biri değişik özelliklere 
sahiptir. Bunlar Hermes (Hermesü’l-Herâ- 
mise), Bâbilli Hermes ve Mısırlı Hermes’- 
tir. Birinci Hermes hakkmdaki rivayetler 
İdrîs’e dair anlatılanlara benzemekte, 
bazılarınca bunun Uhnûh ve İdrîs’le aynı 
kişi olduğu kabul edilmektedir. Bu Her¬ 
mes, gökler hakkında bilgiye sahip olan 
ve insanlara tıp konusunda bilgiler veren 
ilk insandır. Onun harflerin ve yazının mû- 
cidi olduğuna, insanlara giyinmeyi öğ¬ 
rettiğine de inanılır; ilk defa Allah’a iba¬ 
det etmek için evler bina etmiş, Nuh tu¬ 
fanını haber vermiştir (Seyyid Hüseyin 
Nasr, s. 151-152; Kılıç, s. 49). 

İdrîs nebî motifi, gerek tasavvuf ve tek¬ 
ke şiirinde gerekse divan ve halk edebi¬ 
yatlarında geçmekte, Hz. İdrîs’in semaya 
urûcu, “Biz onu yüce bir mekâna yükselt¬ 
tik" âyetine (Meryem 19/57) dayandırıl¬ 
makta ve mi’râciyyelerin çoğunda onun 
urûcuna temas edilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Mustafavî, et-Tahkik, “drs” md.; Tâcü’l-'arûs, 

“drs” md.; Kamus Tercümesi, “drs” md.; Müs- 
ned, III, 148, 260; IV, 207,209; V, 143, 144; Bu- 
hârî,“Şalât", l,“Bed’ü’l-halk",6,“Enbiyâ”’,4, 

5, “Tevhîd”, 37; Müslim, “İmân”, 259, 263, 264; |_ 

Tirmizî, "Tefsîrü’l-Kufân”, 19/ 3; Nesâî, “Şa- 
lât”, 1; İbn Kuteybe, el-Ma'ârifl Sâvî), s. 10; Ta¬ 
berî, Câmi‘u’Tbeyân, Beyrut 1984, XVI, 96-97; 
a.mlf.. Târih (Ebü’l-Fazl), I, 169-173; Sa’lebî, 
‘Arâ’ısü ’l-mecâlis, Beyrut 1985, s. 49-50; Bîrû- 
nî, el-Âşârü’l-bâkıye (nşr. C. E. Sachau), Leipzig 
1923, s. 206; M esefi, Medârikü’t-tenzil, İstan¬ 
bul 1984, III, 30, 38, 265; Zemahşerî, el-Keşşâf 
(Beyrut), II, 513; Mevhûb b. Ahmed el-Cevâlîki, 
el-Mu‘arreb (nşr. F. Abdürrahîm), Dımaşk 1410/ 

1990, s. 102-103; Fahreddin er-Râzî, Mefâtî- 
hu’l-ğayb,XX\, 233; İbnü'l-Esîr, el-Kâmil, 1, 54- 
55, 59-62; İbnü'l-Kıftî, /Ki>ârü7-‘u/emâ > (Lip- 
pert), s. 1-7; Beyzâvî, Envârü’t-terızil, İstan¬ 
bul 1303, II, 40; Rabgûzî, Kısasû’l-enbiyâ: The 
Stories ofthe Prophets (nşr. ve trc. H. E. Boe- 
schoten v.dğr ), Leiden 1995,1, 40-43; İbn Kesîr, 
Tefsîrü’l-Kur’âny, 236; a.mlf., Kışaşü’Tenbi- 
yâ’,1, 101-103;a.mlf., el-Bidâye, Beyrut 1981, 

I, 99-100; Fîrûzâbâdî, Beşâ’/r (nşr. M. Ali en- 
Neccâr), Beyrut, ts. (el-Mektebetü'l-ilmiyye), VI, 
51-52; Tecrid Tercemesi, IX, 88-89; Muham- 
med b. Muhammed Altıparmak, DelâiTi Nübüv- 
uet-i Muhammedi (s. nşr. Sabri Yılmaz), İstanbul 
1985,1, 220; Ni'metullah el-Cezâirî, Kışaşü’l-en- 
b/t/â’jnşr. Haşan Akil), Beyrut 1417/1997, s. 81- 
89; Nişancızâde, Mir’ât-ı Kâinat (s. nşr. A. Faruk 
Meyan), İstanbul 1987,1, 124-128; Ahmed Cev¬ 
det Paşa. Kısas-ı Enbiyâ ue Tevârih-i Hulefa, İs¬ 
tanbul 1386/1966,1, 17-18; E. Palis, “Henoch”, 

DB, III/l, s. 593-594; J. Horovitz, Koranische 
CJntersuchungen, Berlin-Leipzig 1926, s. 88; 

D. Sidersky, Les origines des legendes musul- 
manes dans le Coran et dans les uies des 


prophetes, Paris 1933, s. 21; C. C. Torrey, The 
Jew‘ısh Foundation of İslam, New York 1933, 
s. 70-72; A. Jeffery, The Foreign Vocabulary of 
the Qur’ân, Cairo 1938, s. 51-52; Abdullah Ay¬ 
demir, Tefsirde Isrâiliyyât, Ankara 1979, s. 278- 
281; Metin Akar, Türk Edebiyatında Manzum 
MiTâc-nâmeler, Ankara 1987, s. 247-248;Sey- 
yid Hüseyin Nasr, İslâm’da Düşünce ve Hayat, 
İstanbul 1988, s. 151-153; Mahmut Erol Kılıç, 
İslam Kaynakları Işığında Hermes ue Hermetik 
Düşünce (yüksek lisans tezi, 1989), MÜ Sosyal 
Bilimler Enstitüsü, s. 25-33, 36-50; Haşan el- 
Levâsânî, Tevârihu’l-enbiyâ’, Beyrut 1404/ 
1984, s. 21-26; M. Asım Koksal, Peygamberler 
Tarihi, Ankara 1993, s. 79-84; Ahmet Lütfı Ka¬ 
zancı, Peygamberler Tarihi, İstanbul 1997, 1, 
79-90; P. Casanova, “İdrîs et ‘Ouzai'r”, JA, CCV 
(1924), s. 356-360; A. J. VVensinck, “İdrîs”, İA, 
V/2, s. 933-934; G. Vajda, “idrîs”, El 2 (Fr.), III, 
1056-1057; Nahum M. Sarna - David Flusser - 
Hai'm Z'ew Hirschberg, “Enoch”, EJd., VI, 793- 
794; Yehoshua M. Grintz, “Enoch, Ethiopic 
Book of”, a.e., VI, 795-797; Shlomo Pines, 
“Enoch, Slavonic Book of, a.e., VI, 797-799; 
Gersham Scholem, “Metatron”, a.e., XI, 1443- 
1446; S. D. Fraade, “Enoch”, ER, V, 116-118. 

8 Ömer Faruk Harman 
. „ ~l 

idrîs i 

() 

İdrîs b. Abdillâh b. el-Hasen 
b. el-Hasen b. Alî b. Ebî Tâlib 
(ö. 177/793) 

İdrîsîler hanedanının kurucusu 
(789-793). 

Doğumu, çocukluğu ve gençliği hakkın¬ 
da bilgi yoktur. Âlim bir kişi olan babası 
Abdullah b. Haşan, Emevîler'in son za¬ 
manlarında ve Abbâsîler’in kuruluş döne¬ 
minde Medine'deki Ehl-i beyt mensupla¬ 
rının reisiydi. 

Ehl-i beyt mensuplarından Sâhibü Fah 
diye meşhur olan Hüseyin b. Ali, Abbâsî 
Halifesi Hâdî-İlelhak zamanında Kûfe’de 
halifeliğini ilân etti. Kûfe’den Horasan’a, 
oradan da Medine’ye geçip etrafına bir¬ 
çok kimse topladı. Aralarında Abdullah b. 
Hasan’m oğullarından İdrîs ve Yahyâ’nın 
da bulunduğu Ehl-i beyt’e mensup bazı 
kimseler de ona katıldı. Yaklaşık 300 kişi¬ 
lik silâhlı bir kuvvetle, Mekke yakınlarında 
bulunan ve bugün Şühedâ diye anılan Fah 
vadisine giden Hüseyin b. Ali, Abbas b. 
Muhammed kumandasındaki Abbâsî or¬ 
dusuyla yapılan savaşta (8 Zilhicce 169 / 

11 Haziran 786) öldürüldü: Yahyâ b. Ab¬ 
dullah Deylem’e kaçarken İdrîs b. Abdul¬ 
lah, hizmetkârı Râşid ve Mağribli hacıla¬ 
rın yardımıyla Kızıldeniz’i geçerek önce 
Nûbe’ye, oradan Ali b. Süleyman el-Hâşi- 
mî’nin vali olarak bulunduğu Fustat’a 
geçti. Burada posta teşkilâtının başında 
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Zerhûn 

şehrinden 

bir görünüş - 

Fas 


bulunan Sâlih b. Mansûr’un âzatlısı Vâ- 
zıh’ın yardımıyla Abbâsîler'in takibinden 
kurtuldu, Berka ve Kayrevan üzerinden 
Tilimsân’a, ardından Mağrib bölgesinin 
merkezi sayılan Tanca’ya ulaştı. 

İdrîs b. Abdullah, kuruluşundan itiba¬ 
ren Ehl-i beyt'e kötü davranan Abbâsî ik¬ 
tidarına karşı kin ve intikam duygularıy¬ 
la dolu idi. Abbâsîler'den Ebû Ca’fer el- 
Mansûr’a biat edilmeden önce Medine'de 
ağabeyi Muhammed en-Nefsü’z-Zekiy- 
ye’ye biat edilmişti. Hilâfeti Mansûr'un- 
kinden önce gerçekleştiğinden Ebû Hanî- 
fe ve İmam Mâlik, Muhammed en-Nef- 
sü’z-Zekiyye’ye meyletmişler, onun hali¬ 
feliğini Abbâsîler'e tercih etmişlerdi. Ay¬ 
rıca İmam Mâlik, Abbâsî Halifesi Man- 
sûr'un hal'ine fetva vererek Muhammed 
en-Nefsü'z-Zekiyye’ye biat etmiş, daha 
sonra da kardeşi İdrîs b. Abdullah’ın ha¬ 
life olmasını tavsiye etmişti. İdrîs b. Ab¬ 
dullah, mevcut ve meşrû halifeye başkal¬ 
dırdıkları için Abbâsîler’e yapılan biatin 
geçerli olmadığına ve 145 (762) yılında 
Medine yakınında Abbâsîler’ce öldürülen 
ağabeyi Muhammed en-Nefsü’z-Zekiy- 
ye’nin hilâfeti kendisine vasiyet ettiğine, 
dolayısıyla hilâfetin kendi hakkı olduğu¬ 
na inanıyordu. Nitekim bu hususu, ken¬ 
disine biat edildiği sırada irad ettiği hut¬ 
bede, “Bizde bulduğunuzu bizden başka¬ 
sında bulamazsınız” sözleriyle dile getir¬ 
mişti (Abdülhay el-Kettânî, 1,85-86). Mağ- 
rib’de davasını anlatmak ve insanları et¬ 
rafına toplamak amacıyla Berberî kabi¬ 
lelerinin reisleriyle temasa geçen İdrîs b. 
Abdullah, Hz. Peygamber’in soyundan 
geldiği için kısa zamanda ilgi merkezi ol¬ 
maya başladı. Tanca’daki faaliyetlerine 
bir süre devam eden İdrîs, büyük bir Ber¬ 
berî kabilesi olan Evrebe’nin reisi Ebû 
Leylâ İshak b. Muhammed ile anlaşarak 
bu kabilenin yaşadığı Fas ile Miknas ara¬ 
sında dağlık Zerhûn bölgesi yakınında bu¬ 
lunan Velîlâ’ya gitti. Kabile mensupları 
İdrîs’i çok iyi karşıladılar. Dinî konularda 
geniş bilgi sahibi ve Hz. Peygamber’in so¬ 
yundan faziletli bir insan olduğunu söy¬ 


leyerek Berberî kabilelerini İdrîs'e biat et¬ 
meye çağırdılar. Bu olaydan altı ay sonra’ 
bütün şehir halkı ona biat etti (4 Ramazan 
172/5 Şubat 789). Böylece İdrîsîler hâne- 
danının temeli atılmış oldu. 

Kısa sürede Fas ile Miknâs arasındaki 
Berberîler’e de kendini benimseten İdrîs 
biat aldığı yıl halkının çoğunu Mecûsî, hı- 
ristiyan ve yahudilerin oluşturduğu Tâd- 
lâ’yı ele geçirmeyi başardı. Başta Zenâte. 
Miknâse, Zevâga olmak üzere bütün Ber¬ 
berî kabileleri Abbâsîler'e olan biatlann- 
dan vazgeçip İdrîs b. Abdullah'a biat ede¬ 
rek onun cihad faaliyetlerine katıldılar. 
Kuvvetli bir ordu kurmaya muvaffak olan 
İdrîs, Selâ ve Tâmesnâ’yı ele geçirdikten 
sonra doğuya yöneldi. Tilimsân ve civarın¬ 
da yerleşen Mağrâve kabilesinin reisi Mu¬ 
hammed b. Hazer el-Mağrâvî kendisine sı¬ 
ğındı. İdrîs, henüz biat alışının üzerinden 
iki yıl geçmeden Safer 174 (Temmuz 790) 
tarihinde Tilimsân'a girdi. İdaresi altına 
aldığı bölgelerin halkı zekâtlarını ona öde¬ 
meye başladılar. Böylece ekonomik yön¬ 
den de güçlenen İdrîs, Fas şehrini kurdu¬ 
ğu gibi bazı imar faaliyetlerine de başladı. 

İdrîs b. Abdullah ölünceye kadar siyasî 
ve askerî faaliyetlerine devam etti; kıyı 
şeridi hariç Kuzey Fas’ı ve güneyde Bû- 
Rakrâk nehrine kadar olan bölgeyi kont¬ 
rolü altına almayı başardı. Hârûnürreşîd, 
İdrîs’in üzerine ordu göndermek yerine 
onu Şemmâh lakabıyla bilinen Süleyman 
b. Cerîr adlı adamına zehirletmeyi planla¬ 
dı. Doktor kılığında Mağrib’e giden Şem¬ 
mâh, İdrîs’in yakınında yer almayı başar¬ 
dıktan sonra bir ağrısı dolayısıyla zehirli 
bir sakızı ilâç olarak çiğneterek ölümüne 
sebep oldu (1 Rebîülâhir 177/16Temmuz 
793). İdrîs, Velîlâ yakınlarındaki Zerhûn 
şehrine defnedildi. Mağribliler’in ziyaret 
ettiği kabrinde günümüzde de her yıl 
adına törenler düzenlenmektedir. İdrîs b. 
Abdullah’ın ölümünden sonra Berberîler 
onun hamile câriyesinin doğum yapması¬ 
nı beklediler ve doğan çocuğa babasının 
adını vererek İdrîsîler hânedanmı devam 
ettirdiler. 
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İDRÎS I 

Muhammed İdrîs b. Muhammed 
el-Mehdî b. Muhammed 
b. Alî es-Senûsî 
(1890-1983) 

Senûsî şeyhi. 

Bağımsız Libya Devleti’nin 
ilk kralı 

( 1950 - 1969 ). | 

12 Mart 1890'da dedesi Şeyh Muham¬ 
med b. Ali es-Senûsî’nin merkez zâviye- 
sini kurduğu Cağbûb’da doğdu. Babası 
Mehdî es-Senûsî 190Z’de vefat ettiğinde 
henüz on iki yaşında olduğu için tarikatın 
şeyhlik makamına amcasının oğlu Ahmed 
Şerîf es-Senûsî geçti. Ahmed es-Senûsî’- 
nin I. Dünya Savaşı sırasında İstanbul’a 
getirilmesinin (1917) ardından Osmanlı 
Devleti İdrîs'i onun halefi olarak kabul etti. 

İdrîs'in çocukluğu ve gençliği Libya ta¬ 
rihinin ve Senûsîler’in en buhranlı döne¬ 
minde geçti. Eğitimini Cağbûb'daki zâvi- 
yede Senûsî şeyhlerinin yanında tamam¬ 
ladı. Dedesi ve babasının kırk yıl kadar sü¬ 
ren İç Afrika'ya yönelik tebliğ faaliyetle¬ 
rinin ardından Ahmed Şerîf es-Senûsî de 
Fizan, Çad, Nijer ve Tevârik bölgelerinde 
Fransızlar'a karşı mücadele verdi. 1911 ’de 
başlayan Trablusgarp (Osmanlı-İtalyan) 
Savaşı İdrîs'i olumsuz yönde etkiledi. Bu 
savaş sırasında Enver, Fethi ve Mustafa 
Kemal paşalarla Deme ve Tobruk cephe¬ 
sinde iş birliği yaptı, fakat savaşa katıla¬ 
bilecek tabiata sahip olmadığından biz¬ 
zat cephede bulunmadı. 

Senûsîler'le iş birliğine büyük önem ve¬ 
ren Osmanlı Devleti. 1912’de İdrîs’e Harp 
Dairesi’nin gizli tahsisatından 2000 Os¬ 
manlI altını ve bir adet kürkü hediye ola- 
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rak gönderdi. 1914’te hac yapmak üzere 
Mekke’ye gittiğinde beraberindeki heye¬ 
tin hac masrafları karşılandı. Ocak 1915’- 
te birinci rütbeden Mecîdî nişanı, aynı yıl 
mart ayında birinci rütbeden OsmanlI ni¬ 
şanı, “rütbe-i bâlâ” ve Rumeli beylerbeyi 
pâyesiyle taltif edildi. 

İdrîs, 1917 yılında Ahmed Şerif es-Se- 
nûsî’nin Anadolu'ya gelmesinin ardından 
tarikatın başına geçince İtalyanlar’a kar¬ 
şı mücadelede zaafa düşerek kısa yoldan 
düşmanlarıyla ve Mısır’ı elinde bulundu¬ 
ran İngilizler’Ie birtakım garantiler karşı¬ 
lığında anlaşma yolu aradı. Buna göre, 
bölgede kalan son Osmanlı subaylarının 
kendilerine teslim edilmesi karşılığında 
İtalyan ve İngilizler Cağbûb’u İdrîs'e bıra¬ 
kacaklar ve onu yerli ahalinin meşru tem¬ 
silcisi kabul edeceklerdi. Ancak İdrîs Os¬ 
manlI subaylarını teslim etmeye yanaş¬ 
madı. Buna gerek de kalmadan 30 Ekim 
1918’de imzalanan Mondros Mütareke¬ 
sinle bütün Osmanlı subayları Afrika kı¬ 
tasını terketmek zorunda kaldılar. 

İtalyanlar'la 25 Ekim 1920'de er-Recî- 
me, 11 Kasım 1921’de Ebû Meryem an¬ 
laşmalarını imzalayan Şeyh İdrîs’e bu ant¬ 
laşmalar çerçevesinde 64.000 İtalyan li¬ 
reti maaş bağlandı. Senûsî ailesinin ileri 
gelenleri de İtalyanlar’dan maaş almaya 
başladılar. Buna karşılık İdrîs sömürge 
kanunlarının uygulanmasına yardım ede¬ 
cek. ülke genelinde silâhlı mücadeleye de¬ 
vam eden bütün Senûsîler’e silâhlarını bı- 
raktıracaktı. İdrîs. Senûsî idare merkezi 
Ecdâbiye (Cidâbiye) olacak şekilde Cağ- 
bûb, Ucle-Câlû ve Kufra’dan ibaret olan 
muhtar bölgenin emîri ilân edildi. İki ta¬ 
rafın elinde bulunan esirler değiştirildi. 

Şeyh İdris’in tereddütleri ve çevresin¬ 
deki vatan severlerin baskısı ile bu antlaş¬ 
malar tam anlamıyla uygulanamadı. Sa¬ 
vaşın tekrar başlaması ve Bingazi tarafı¬ 
na kayması üzerine 1922‘de ileri gelen 
diğer şeyhler ve bazı kabile reisleriyle be¬ 
raber tedavi olma gerekçesiyle Mısır’a ge- 


Kral i. İdrîs 


çen İdrîs yerine kardeşi Muhammed Rızâ’- 
yı vekil bıraktı. Ömer el-Muhtâr’ı 1931’e 
kadar devam edecek olan savaşın sevk ve 
idaresiyle görevlendirdi. 

Türkiye Cumhuriyeti Lozan Antlaşma¬ 
sı ile (24 Temmuz 1923) Trablusgarp ve 
Bingazi topraklarındaki haklarından vaz¬ 
geçince Mısır’da bulunan Şeyh İdrîs, İngi- 
lizler’in desteğini alarak mücadeleye de¬ 
vam etmek istedi. Bu sırada Fizan Fransız 
işgali altındaydı. İtalyanlar Trablusgarp’- 
tan sonra Bingazi ve çevresini de ele ge¬ 
çirmeye başlamışlardı. 

1923’te Trablusgarp’a tayin edilen İtal¬ 
yan sömürge valisi ülkesinin Şeyh İdris’le 
yaptığı bütün anlaşmaları iptal etti. Lib¬ 
ya'da bağımsızlık savaşını sürdüren Ömer 
el-Muhtâr, 11 Eylül 1931 'te girdiği bir çar¬ 
pışmada yaralanarak esir düştü ve dört 
gün sonra idam edildi. İtalyanlar Senûsî- 
ler’in bütün zâviyelerini kapatarak malla¬ 
rına el koydular. Mısır’dan geçişi engelle¬ 
mek için sahilden Cağbûb’a kadar 300 
km. tel örgü çektiler. Böylece İtalyanlar'a 
karşı yirmi yıldır yürütülen mücadele res¬ 
men sona erdi. Bununla birlikte Şeyh İd¬ 
rîs ile beraberindekiler Mısır’da siyasî mü¬ 
cadeleye devam ettiler. Daha sonra İdrîs’e 
bağlı olarak teşkil edilen Arap-İngiliz bir¬ 
liği adlı askerî güç. II. Dünya Savaşı sıra¬ 
sında Libya Arap Kuvveti’ne dönüştürül¬ 
dü ve İngilizler’in Bingazi’ye yaptıkları sal¬ 
dırılarda görev aldı. İtalyanlar II. Dünya 
Savaşı’ndan çıkarken Libya’da birçok böl¬ 
ge İngilizler’in denetimine girdi. 

Şeyh İdrîs, 1943’te İngilizler’in izniyle 
Mısır’dan ülkesine dönerek Sirenaik’in ba¬ 
ğımsızlığını ilân etti. Daha sonra İngiliz- 
ler’den ülkenin tamamının yönetiminin 
kendilerine verilmesini istedi. 1943’ten 
1948’e kadar İngilizler’in elinde bulunan 
Trablusgarp’ta kurulan çeşitli partiler, 

1948’de millî cephe adı altında bir araya 
gelerek Şeyh İdrîs’i desteklediklerini açık¬ 
ladılar. Bingazi ile Fransız işgalindeki Fi- 
zan’ın da katılımıyla yeni devletin sınırları 
ortaya çıktı. Birleşmiş Milletler 21 Kasım 
1949’da Trablusgarp, Bingazi ve Fizan’- 
dan oluşan federal bir çatı altında Libya 
Devleti’nin kurulmasına karar verdi. 

Trablusgarp, Bingazi ve Fizan temsilci¬ 
lerinden oluşan ilk Libya Millî Meclisi. 25 
Kasım 1950’de Trablusgarp’ta toplanarak 
Libya Federal Devleti’nin kuruluşunu ve 
3 Aralık 1950’de Şeyh İdrîs’in krallığını 
ilân etti. 4 Eylül 1951’de Libya’ya giden 
ilk Türk büyükelçisinin kabul töreni 29 
Ekim tarihinde yapıldı. Bu törende bü¬ 
yükelçi Kral İdrîs’e Kanunî Sultan Süley¬ 
man’a ait bir kılıç hediye etti. Libya hü¬ 


kümeti de Trablusgarp’taki beş büyük 
caddeye Türkiye, Fâtih, Atatürk, Ankara 
ve İstanbul isimlerini verdi. 7 Ekim 1951’- 
de bu defa Bingazi’de toplanan Libya Millî 
Meclisi federal devletin anayasasını onay¬ 
ladı. Resmî dinin İslâm olarak konduğu 
anayasada geçici olarak Şeyh İdrîs’in kar¬ 
deşi Muhammed Rızâ veliaht ilân edildi. 

21 Aralık 1951 ’de Bağımsız Libya Krallı- 
ğı’nm kurulduğu dünyaya duyuruldu. Kral 
İdrîs, kurduğu ilk hükümette 1930 -1940 
yılları arasında Hakkâri ve Bingöl valilik¬ 
lerinde bulunan Sâdullah Koloğlu’nu (ö. 
1952) sırasıyla İçişleri, Sağlık, Millî Eğitim 
bakanlıkları ile birlikte başbakanlığa ge¬ 
tirdiği gibi Ümran Yetişalı’yı da ordu ku¬ 
mandanı yaptı. 1953 yılında, aralarında 
General Hıfzı Betin’in de bulunduğu, da¬ 
ha önce Trablusgarp’ta savaşan subaylar¬ 
la Libya asıllı olup Türk ordusunda görev 
yapan subaylardan önemli bir grubu ül¬ 
kesine götürdü. Yirmi iki yıl Türk Dışişie- 
ri’nde matbuat ve hukuk müşavirliği ya¬ 
pan Abdullah Busayri’yi Dışişleri bakanı, 
ardından bir nevi kral nâibliğiyle Trablus¬ 
garp valisi tayin etti. Kral Ağustos 1956’- 
da Türkiye’ye ilk resmî ziyaretini gerçek¬ 
leştirdi. 

Zengin petrol yatakları bulunması üze¬ 
rine 1953-1959 yıllarında milletlerarası 
on dört petrol şirketi Libya’ya yerleşti. 
Amerika Birleşik Devletleri, Fransa ve 
İtalya ile anlaşmalar imzalanarak bunlar¬ 
dan büyük miktarda krediler alınması Lib¬ 
ya’yı Arap dünyasından uzaklaştırdı. Öte 
yandan petrolün sadece bir eyalette bu¬ 
lunması üç eyalet arasında refah denge¬ 
sizliği oluşturdu. Bunun üzerine federal 
devlet yapısından tek merkezli yapıya ge¬ 
çilmesinin gerekli olduğuna inanan Kral 
İdrîs, 2 Eylül 1964'te Libya krallığını üni- 
ter devlet ilân ederek taşra meclislerini 
kaldırdı. Ülke giderek zenginleşirken Ba¬ 
tılılaşma eğilimleri artmaya başladı. 

Bu arada yönetime muhalif kesimler de 
çoğaldı. Özellikle Baasçılar ve işçi sendika¬ 
larının 1962.1964 ve 1967’de hükümete 
karşı düzenledikleri büyük ayaklanmalar 
Kral İdrîs’in otoritesini zayıflattı. Nihayet 1 
Eylül 1969’da Hür Subaylar (ed-Dubbâtü’l- 
ahrâr) hareketi içindeki altmış iki subay 
bir darbe yaparak iktidarı ele geçirdi. Ül¬ 
kenin yönetimi, başkanlığını Muammer 
Kaddâfî’nin yaptığı Devrim Komuta Kon- 
seyi’ne verildi. Kral İdrîs bu sırada özel 
bir ziyaret için Türkiye'de bulunuyordu. 
Türkiye'den Yunanistan’a geçen Kral İd¬ 
rîs, 1971 yılı Ekim ayına kadar bu ülkede 
kaldıktan sonra Kahire’ye gitti. 1974’te 
Libya'da ülkenin imkânlarını kötüye kul¬ 
lanmak suçuyla gıyabında yargılandı. Mı- 
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sır vatandaşlığına geçen Kral İdrîs bir da¬ 
ha ülkesine dönemedi. 25 Mayıs 1983 ta¬ 
rihinde Kahire'de vefat etti. İdrîs es-Se- 
nusî zayıf bünyeii, ince zekâlı, uzak görüş¬ 
lüydü, mutedil bir kişiliğe sahipti. 1932’- 
de Ahmed es-Senûsî ve Ömer el-Muhtâr’- 
la görüşen Muhammed Esed'e her iki li¬ 
der de İdrîs'in iyi bir kimse olduğunu, an¬ 
cak savaş yapabilecek cesareti bulunma¬ 
dığını söylemişlerdi. Bu yüzden zaman za¬ 
man korkak olmakla itham edilmiştir. 

BİBLİOGRAFYA : 

BA, Bâb-ı Âli Mümtâze Kalemi, Mısır, nr, 35/ 
114, 08.08.1332; BA, İrade-Taltifat, nr. 141/18, 
19 (Cemâziyevvel) CA.1333; nr, 167/21, 22.CA. 
1333; nr. 167/21, 24.CA.1333; nr. 2761/25, 29. 
RA. 1333; BA, Sadâret Mümtâze Kalemi, Trab- 
lusgarp. Harbiye Nezareti, nr. 10/37, 1331.7.29; 
BA, Sadâret Mümtâze Kalemi, Mısır, nr. 11-A, 
345-3 (05) 1333, 4-6; Muhammed Fuâd Şükri, 
es-Senûsiyye dtnün ue deuletün, Kahire 1948, 
s. 183-220; E. E. Evans-Pritchard, The Sanusi 
of Cyrenaica, Oxford 1949, s. 148-150, 153- 
155, 170, 191; Celâl Tevfik Karasapan, Libya, 
Trablusgarp, Bingazi ve Fizan, Ankara 1960, 
s. 227-248, 301-305, 309-317, 341-367; Yo- 
lande Martin, “La Libye de 1912-1969”, La 
Libye nouoelle rupture et continuite, Paris 
1975, s. 33-50; Christiane Souriau, “La Libye 
moderne”, a.e., s. 135-160;Osman Öndeş, Kar¬ 
deş Libya, Ankara 1975, s. 95-103;Muhammad 
Asad, Le ehemin de ta Mecque, Paris 1976, s. 
293, 309; H. Gueneron, La Libye, Paris 1979, 
s. 49, 51-59; Mustafa Ali Hüveydî, "Te’şîrâtü’l- 
harbi’l- c âlemiyyeti’l-ûlâ ‘alâ hareketi'l-cihâdi’l- 
Lîbiyyi", Buhûş ue dirâsât fi’t-târîhi’l-Lîbiyyi, 
Trablus 1984, 11, 163-195; J. Bessis, La Libye 
contemporaine, Paris 1986, s. 79, 93; R. Simon. 
Libya betuıeen ottomanism and nationalism, 
Berlin 1987, s. 287-293; Jean-Louis Triaud, La 
leğende nolre de la Sanusiyya, Paris 1995, 1, 
1; II, 643, 647, 751,787; Ahmet Ağırakça, Ömer 
Muhtar, İstanbul 1994, s. 62, 68, 71,88; Meh¬ 
met Türkioğlu, “Libya Hükümeti Nasıl Kurul¬ 
du?”, Tarih Dünyası, 11/18, İstanbul 1950, s. 
758-761; Nuri Özkan, “Sunüsiler Hakkında Bir 
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H Ahmet Kavas 

İDRÎS II 

(o-âp!) 

Ebü’l-Kâsım İdrîs b. İdrîs 
b. Abdillâh b. el-Hasen 
(ö. 213/828) 

İdrîsîler hanedanının 
ikinci hükümdarı 

(793-828). ] 

3 Receb 177’de (14 Ekim 793) doğdu. 
İdrîsîler hânedanının kurucusu İdrîs b. 
Abdullah’ın (I. İdrîs) oğludur. Babası öldü¬ 
ğünde Nefze kabilesine mensup bir câri¬ 
ye olan annesi henüz hamile idi. Babası¬ 


nın ölümü üzerine hizmetkârı Râşid Ber- 
berîler’i toplayıp onlara imamın öldüğü¬ 
nü, doğacak çocuğun erkek olması halin¬ 
de ona biat edilmesini, aksi takdirde uy¬ 
gun birinin imam seçilmesini teklif etti. 
Berberîler, İdrîs b. Abdullah’a saygıların¬ 
dan ve Ehl-i beyt’e sevgi ve hürmetlerin¬ 
den dolayı çocuk dünyaya gelinceye kadar 
beklediler. Üç ay sonra çocuk doğunca Râ¬ 
şid onu halka gösterdi. Kabile ileri gelen¬ 
leri, çocuğun İdrîs b. Abdullah’a benzedi¬ 
ğini söyleyerek ona babasının adını verdi¬ 
ler. Râşid, İdrîs es-Sânî ve İdrîs el-Asgar 
da denilen çocuğun her türlü hizmet 
ve eğitimini üzerine aldı. İdrîs çocuk¬ 
luk dönemini Râşid’in vesâyeti altında 
geçirdi. Afrika’da Ali evlâdı tarafından 
yeni bir iktidar kurulması Abbâsîler’in 
ve bu bölgedeki iş birlikçilerini rahatsız 
edecek bir gelişmeydi. Bu yüzden İfrîkıye 
hâkimi İbrâhim b. Ağleb (I. İbrahim), 188 
(804) yılında İdrîsîler Devleti’nin gerçek 
mimarı olarak gördüğü Râşid’i ortadan 
kaldırmak için bir suikast düzenledi. Fa¬ 
kat Râşid’in ölümü İbrahim’in beklediği 
gibi kargaşaya sebep olmadı. Râşid’in ye¬ 
rine Ebû Hâlid Yezîd b. İlyâs el-Abdî vasi 
tayin edildi. Ebû Hâlid, 1 Rebîülevvel 188 
(17 Şubat 804) tarihinde Berberîler'den 
bu sırada on bir yaşında bulunan İdrîs için 
ikinci defa biat aldı. Bu olaydan hemen 
sonra İdrîs’in şöhreti ülkesinin sınırlarını 
aştı. İfrîkıye ve Endülüs bölgelerindeki 
Araplar Mağrib'e gelmeye başladılar. Bu 
dönemde Kays, Ezd, Müdlic, Yahsub, Sa- 
def ve diğer kabilelerden 500 atlının Mağ- 
rib’e göç ettiği kaydedilmektedir. Bu du¬ 
rum Araplar ile Berberîler arasında bir 
dengenin doğmasına yol açtı. Böylece 11. 
İdrîs, Berberî Evrebe kabilesinin vesâye- 
tinden çıktığı gibi kabilelerin nüfuzundan 
da kurtulmuş oldu. Çünkü dışarıdan ge¬ 
lenler değişik kabilelere mensuptular. İd¬ 
rîs dışarıdan gelenlere bol bol ihsanlarda 
bulundu, onları kendisine yaklaştırıp yük¬ 
sek mevkilere getirdi. İçlerinden Amr b. 
Mus’ab el-Ezdî'yi vezir, Âmir b. Muham¬ 
med el-Kaysî’yi kadı ve Ebü’l-Hasan b. Ab- 
dülmelik’i kâtip olarak tayin etti. 

Bu dönemde Kurtuba’dan (Cordoba) 
Fas’a göç eden Rabadîler Advetüşşarkıy- 
ye’ye yerleşti. Bu sebeple bölgeye Adve- 
tülendelüs denilmeye başlandı. Öte yan¬ 
dan çeşitli yollarla İdrîs ile Berberîler'in 
arasını açmaya çalışan İbrâhim b. Ağleb, 
Berberî lideri İdrîs’in yeni gelen Araplar’a 
meylettiğini söyleyip İshakel-Evrebî’yi İd¬ 
rîs’in aleyhine kışkırttı. Bunun üzerine İd¬ 
rîs, İshak taraftarlarına karşı harekete ge¬ 
çerek liderleri İshak’ı öldürdü (192/808). 


Ağlebîler de İdrîs’i zayıflatmak için en gü¬ 
vendiği veziri Behlûl b. Abdülvâhid el- 
Medgarî ile temas kurunca Behlûl, İd- 
rîs’ten ayrılarak İbrâhim b. Ağleb’in ya¬ 
nında yer aldı. 

Velîlâ şehrinin nüfusunun giderek art¬ 
ması üzerine İdrîs babasının kurduğu Fas’ı 
başşehir yaptı. Ayrıca başka bir şehrin in¬ 
şasını planladı. Advetülkaraviyyîn’in inşa¬ 
sına 193 (809) yılında başlandı. Buraya 
Kayrevan’dan gelen İfrîkıye göçmenleri 
yerleştirildi. Fas’ta Câmiu’l-eşyâh (192/ 
808) ve Câmiu’ş-şürefâ da (193/809) bu 
yıllarda inşa edildi. Mağrib’de devletinin 
temellerini sağlamlaştırmaya devam eden 
İdrîs Büyük Atlas yönüne yürüyüp Nefis, 
Ağmat ve güneyde Mesâmide bölgeleri¬ 
ni ele geçirdikten (197/813) sonra doğuya 
Nefre ve Tilimsân’a yöneldi. Buna rağmen 
Abbâsîler İdrîs’ten hâlâ çekiniyor ve Ağle- 
bîler’i ona karşı desteklemeye devam edi¬ 
yorlardı. 

II. İdrîs, 10 Cemâziyelâhir213 (26 Ağus¬ 
tos 828) tarihinde otuz altı yaşında iken 
ansızın öldü. Bazı kaynaklarda Ağlebîler 
tarafından zehirlendiği kaydedilmektedir. 
Edip ve şair olduğu nakledilen ve İdrîsü’l- 
Ezher diye de tanınan İdrîs’in ölümüyle 
birlikte Fas, oğulları arasında dokuz emir¬ 
liğe ayrılmıştır. 
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H Muhammed Rezûk 


İDRÎS, Hâdî-Roger 

(1912-1978) 

Tunus asıllı Fransız tarihçisi. 

L J 

11 Mayıs 1912’de Paris’te doğdu. Tu¬ 
nuslu bir baba ile Fransız bir annenin oğ¬ 
ludur. Küçük yaşta babasını kaybedince 
annesi onu Fransız terbiyesi altında yetiş¬ 
tirdi ve kendisine ayrıca Roger adını ver- 
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di. İdrîs çocukluğunu Tunus’ta geçirdi. 
Burada Fransız Carnot Lisesi’nde başla¬ 
dığı orta öğrenimini Paris Charlemagne 
Lisesi’nde tamamladı. Paris Üniversitesi 
Edebiyat Fakültesi Arap Dili ve Edebiyatı 
Bölümü'nden 193S yılında mezun oldu. 
Mezuniyet tezi olarak Ebû Bekir b. Ebû 
Abdullah el-Mâlikî’nin Riyâzü'n-rıüfûs 
adlı eserine dayanıp hazırladığı çalışması 
aynı yıl Revue des etudes islamique’te 
yayımlandı (VIII [1935], s. 105-178, 273- 
305; IX [1936], s. 45-104). 

İdrîs, 1937’de Cezayir’in Kostantîne 
şehrindeki Ecole Primaire Superieur'e öğ¬ 
retmen tayin edildi. Bu görevi sırasında 
hazırlamaya başladığı doktora çalışması¬ 
nı II. Dünya Savaşı yüzünden bırakmak zo¬ 
runda kaldı. 1946 yılı Aralık ayında Carnot 
Lisesi’nde Arapça öğretmenliğine tayin 
edildi. Bu okulda görev yaptığı süre için¬ 
de Arap dili ve İslâm medeniyeti konu¬ 
sunda derinliğine bilgi edinme imkânı 
buldu. 1951’de Paris Üniversitesine bağ¬ 
lı Tunus İnstitut des Hautes Etudes’te 
öğretim görevliliğine getirildi. Maurice 
Gaudefroy-Demombynes, Georges Colin, 
Louis Massignon, VVilliam Marçais ve Ro- 
bert Brunschving gibi şarkiyatçılardan 
önemli ölçüde faydalandı. 

19S7 yılında Cezayir'e geçen İdrîs, Ede¬ 
biyat Fakültesinde Batı Arap tarihi der¬ 
sini okutmaya başladı. Robert Brunsch- 
ving’in tavsiyesiyle hazırladığı doktora te¬ 
zini 1959’da tamamladıktan sonra fakül¬ 
tede Arapça derslerine girdi. Ayrıca in¬ 
stitut d’Etudes lslamiques ve institut 
d’Etudes Politiques’te de ders verdi. 
1962'de Cezayir’in bağımsızlık hareketi 
sırasında görev yaptığı fakültenin Bor- 
deaux Üniversitesi’ne nakledilmesi üzeri¬ 
ne Fransa’ya gitti. Burada kaldığı on beş 
yıl boyunca Mağrib ve Endülüs tarihine 
dair araştırmalarını sürdüren İdrîs 28 Ni¬ 
san 1978’de öldü. 

Mağrib ve Endülüs tarihiyle ilgili çalış¬ 
malarının yanında Arap dili, grameri, ya¬ 
zısı ve fonetiği üzerindeki çalışmalarıyla 
da tanınan İdrîs’in en önemli eseri dokto¬ 
ra tezi olan La Berberie orientale sous 
les Zirides, XZ-Xir siecles adlı kitabıdır 
(I-II, Paris 1962). Tunus tarihinde önem¬ 
li yeri olan Zîrîler Devleti hakkındakı bu 
eser, Hammâdî es-Sâhilî tarafından ed- 
Devletü’s-Sanhâciyye ismiyle Arapça’¬ 
ya çevrilmiştir (I-II, Beyrut 1992). İdrîs, 
Ebü’l-Kâsım el-Lebîdî’nin M enâkıbü Ebî 
İshâk el-Gabenyânî ve Ebü’t-Tâhir el- 
Fârisî’nin Menâkıbü Muhriz b. Halef 
adlı eserlerini Fransızca tercümeleriyle 
birlikte tek cilt halinde yayımlamıştır ( Pa¬ 
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ris 1959). Diğer taraftan Venşerîsî’nin 
Mi‘yârü’l-mu‘rib ’1 üzerinde çalışmış, bu 
eserden seçtiği fetvalar ışığında Batı İs¬ 
lâm dünyasında evlilik konusunda tahlil¬ 
ler yapmıştır (S/r„ XXXII [1970], s. 157- 
167; Revue du monde, sy. 12 11972], s. 45- 
62; sy. 17 11974|, s. 71-105; sy. 25 ] 1978], s. 
119-138; çalışmaları için ayrıca bk. Sourdel, 
XLVI/2 [ 1982], s. 157-161). İdrîs, Encyclo- 
paedia of İslam’ın yeni neşrinde Kuzey 
Afrika tarihi ve bölgenin bazı önemli şah¬ 
siyetleriyle ilgili on beş kadar madde de 
yazmıştır. 
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H Ahmet Kavas 

r İDRÎS b. ABDÜLKERÎM ' 

(jı ltap! ) 

Ebü’l-Hasen İdrîs b. Abdilkerîm 
el-Haddâd el-Ba§dâdî 
(ö. 292/905) 

Kırâat-i aşere imamlarından 
Halef b. Hişâm’ın meşhur 
iki râvisinden biri. 

199 (814-15) yılında muhtemelen Bağ¬ 
dat’ta doğdu. Haddâd lakabıyla anılması, 
atalarından birinin demircilikle veya de¬ 
mir ticaretiyle meşgul olması sebebiyledir 
(Sem’ânî, II, 181-182). Meşhur on imam¬ 
dan biri olan Halef b. Hişâm’dan kıraat 
tahsil etti; onun, kurrâ-i seb’adan Hamza 
b. Habîb’in kıraatiyle ilgili rivayeti yanın¬ 
da kendi tercihlerini de öğrendi. Ayrıca bu 
alanda Muhammed b. Habîş eş-Şemmû- 
nî’den faydalandı. Hocası Haleften ve 
Âsim b. Ali, Mus’ab b. Abdullah ez-Zübey- 
rî, Ahmed b. Hanbel, Yahyâ b. Maîn gibi 
âlimlerden hadis dinledi. Kendisini ilm-i 
kırâat okutmaya adayan İdrîs b. Abdül- 
kerîm bu konuda uzak ve yakın çevrenin 
ilgi odağı oldu. İbn Şenebûz, İbn Miksem 
el-Attâr, Mûsâb. Ubeydullah el-Hâkânî, 
Ahmed b. Osman b. Bûyân, İbnüî-Münâ- 
dî, Ebû Bekir Muhammed b. Haşan en- 
Nakkâş arz metoduyla, İbn Mücâhid de 
semâ yoluyla kendisinden kıraat öğrendi. 
İsmâil b. Ali el-Hutabî, İbn Miksem, Ebû 
Ali es-Savvâf, Ebû Bekir İbnü’l-Enbârî, 
Ahmed b. Selmân en-Neccâd gibi râviler 
de ondan hadis rivayet ettiler. Güvenilir¬ 


liği ve dindarlığı sebebiyle rivayet ettiği 
hadislerin yazılmasına önem verilen İdrîs 
b. Abdülkerîm 10 Zilhicce 292 (13 Ekim 
905) tarihinde Bağdat’ta vefat etti. 

İdrîs b. Abdülkerîm kırâat-i aşerede 
Halef b. Hişâmtn râvilerini iki ile sınırla¬ 
yan eserlerde bu râvilerden biri olarak 
gösterilir. Kırâat-i seb’ada ise Hamza b. 
Habîb’in meşhur iki râvisinden biri duru¬ 
munda olan Halefin önemli bir tariki 
niteliğiyle tercih edilmesi ve kaynaklarda 
(meselâ bk. Enderâbî, s. 111; Ebü'l-Alâ ei- 
Hemedânî, I, 136; İbnü'l-Cezerî, en-Neşr, I, 
189) gerek Hamza’nın gerekse Halefin 
kıraatlerine dair isnad zincirlerinde güve¬ 
nilir bir halkayı oluşturması açısından da 
onun kıraat ilmindeki yeri önemlidir. Ay¬ 
rıca kıraat ilmine dair tariklerde isimleri¬ 
ne sıkça rastlanan İbn Şenebûz, İbn Mik¬ 
sem gibi şahsiyetlerle Kitâbü's-Seb‘a 
müellifi İbn Mücâhid’in hocaları arasında 
bulunması, onun bu ilimdeki yerinin de¬ 
ğerlendirilmesinde ayrı bir kriter olarak 
göz önünde bulundurulmalıdır. 

İbn Miksem, bir gün meşhur hadis ve 
nahiv âlimi Ebü’l-Abbas Ahmed b. Yahyâ 
Sa’leb’in yanında bulunurken İdrîs b. Ab- 
dülkerîm’in çıkageldiğini, Sa’leb’in ona ilgi 
gösterip ikramda bulunduğunu, kendisiy¬ 
le bir müddet sohbet ettiğini zikretmiş¬ 
tir (Hatîb, VII, 14). Dârekutnî İdrîs’in sika 
olduğunu, hatta bunun da bir derece üs¬ 
tünde bulunduğunu söylemiştir. 
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Macaristan’ın Peçuy şehrinde 
XVII. yüzyıla ait türbe. 


J 


Budapeşte'nin 220 km. güneybatısında 
yer alan Peçuy'un (Peçy, Pecs) Osmanlı dö¬ 
nemindeki surlarının dışında ve Yakovalı 
Haşan Paşa Camii’nin yakınındaki Sigetvar 
Kapısı’nın oldukça uzağındadır. Ünlü tarih 
yazarı Peçuylu İbrâhim Efendi İdris Ba- 
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ba’yı, "Peçuy'da büdelâdan İdris Baba de¬ 
nen bir meczûb-ı İlâhî vardı. O nice kerâ- 
met ve velâyeti zâhir bir aziz idi. Şimdi 
mezarının üzerine yüksek bir kubbe ya¬ 
pılmış olan baba o vakitler yaşıyordu, ken¬ 
disine rastladım” cümleleriyle tanıtmak¬ 
tadır. Peçuylu, onunla 1000 (1591) yılında 
Bosna Beylerbeyi Haşan Paşa'nın yanına 
giderken karşılaştığına göre İdris Baba 
XVI. yüzyılın sonlarında veya XVII. yüz¬ 
yılın ilk yıllarında ölmüş ve kabri üstüne 
kubbeli bir türbe yapılmıştır. 

Gerçekten yaşadığı bu bilgiden öğreni¬ 
len İdris Baha’nın sonradan kemikleri de 
bulunmuştur. Evliya Çelebi 1073 yılı Zilka¬ 
desinde (Haziran 1663) Peçuy'a da uğra¬ 
mış ve şehirdeki cami, medrese, tekke ve 
hamam gibi vakıf eserlerden bahsederken 
İdris Baba'yı, ”1000 tarihinde hayatta olup 
nice kerametleri nakledilir” cümlesiyle an- 
mıştır. Evliya Çelebi, Peçuy’daki yatır ziya- 
retgâhları arasında, Sigetvar Kapısı dı¬ 
şında güneye meyilli yolun sağ tarafında 
dağlık yerde bir âlim hekimden de söz 
eder. Kabri üzerinde kubbe olmayan bu 
kişi burada yaşamış ve mezarı üstüne çe¬ 
şitli dillerde yazılar bulunan bir mermer 
levha konulmuştur. Evliya Çelebi’nin ta¬ 
rif ettiği bu yer, İdris Baba Türbesi’nin ol¬ 
duğu araziye topografya bakımından uy¬ 
gun düşmekteyse de ikisinin ayrı anılma¬ 
sı bunların değişik kişiler olduğunu belli 
etmektedir. Evliya Çelebi’nin İdris Baha’¬ 
ya dair daha geniş açıklama yapmaması 
şaşırtıcıdır. Fakat 1000 yılında henüz ha- 


idris Baba Türbesi ile türbenin kesiti ve planı - Peçuy / Ma¬ 
caristan 



yatta olduğunu bildirmesi Peçuylu İbrâ- 
him’in verdiği bilgiyle tam uyum sağlar. 
Bu hususta akla gelen başka bir nokta da 
Evliya Çelebi’nin İdris Baba Türbesi’ni cid¬ 
di olarak incelememesi ve onunla ilgili 
bilgiyi Peçuylu'nun tarihinden aktarmış 
olmasıdır. Aksi halde adını belirtmediği 
hekime o kadar yer ayırırken İdris Baha’¬ 
nın tek satırla geçiştirilmesine bir anlam 
vermek mümkün değildir. 

İdris Baba Türbesi, Macaristan’ın elden 
çıkmasının ardından 1693'ten sonra Ciz¬ 
vit tarikatı tarafından şapele dönüştürül¬ 
müş, pencerelerinden biri bozularak bu¬ 
raya yarım yuvarlak çıkıntı halinde bir ap¬ 
sis eklenmiştir. Ancak yapının hıristiyan- 
ların ibadetine tahsisi fazla sürmemiş, 
Macar yazarlarının ifadesine göre XVIII 
ve XIX. yüzyıllarda baruthâne olarak kul¬ 
lanılmıştır. 1912-1913 yıllarında Istvân 
Möller tarafından bir dereceye kadar res¬ 
tore edilmiş, bu sırada apsis de kaldırıl¬ 
mış, fakat tepesindeki haç bırakılmıştır 
(Molnâr, İv. XXVI). 1917’de Budapeşte 
Yüksek Mimarlık Okulu çalışmaları ara¬ 
sında bu ülkedeki Türk yapılarının rölöve- 
lerini çizdirerek bir albüm halinde yayım¬ 
ladığında İdris Baba Türbesi’nin de plan 
ve kesitleri çıkarılmıştır. Bu çizimlerin 
teknik bakımdan mükemmel olduğu söy¬ 
lenemezse de yine o yıllardaki durumu 
gösteren birer belge olarak değerlidir. İd¬ 
ris Baba Türbesi 1961 -1963’te tekrar res¬ 
torasyon görmüş, bu sırada evvelce san¬ 
dukanın bulunduğu yerde bir kazı yapıl¬ 
dığında İdris Baha'nın iskeletine oldukça 
tamam bir halde rastlanmıştır. 1980’li 
yıllarda görüldüğünde bu küçük yapı, o 
sırada bir hastahanenin hemen yanında 
ağaçlık bir arazi ortasında bakımlı olup içi 
bir türbe görünümünde düzenlenmişti. 

Rumeli’de birçok benzeri gibi daha ön¬ 
ce belki bir tekkenin yanında bulunan tür¬ 
be bugün tek başınadır. Burada eskiden 
bir tekkenin varlığını gösteren bir iz yok¬ 
tur. Türbenin etrafındaki arazinin Osman¬ 
lI döneminde oldukça yoğun müslüman 
yerleşmesine sahne olan Peç’in Türk me¬ 
zarlığı olduğuna da ihtimal verilebilir. Tür¬ 
be sekizgen bir plana göre yapılmış ve in¬ 
şasında kaba moloz taşlar kullanılmıştır. 
Pencerelerden biri, burası şapel yapıl¬ 
dığında sivri gotik kemerli bir kapıya dö¬ 
nüştürülmüş, diğer Türk dönemi pence¬ 
releriyle kapısı örülmüş, bir pencere de 
yarılarak büyütülmüştü. Son onanında 
bunlardan bazıları düzeltilmiş, üst dizide 
olan yuvarlak pencerelerden bozulan bir 
tanesi eski şekline getirilmiş, gotik bi¬ 
çimli sövelere sahip kapıya ise dokunul¬ 


mamıştır. Taştan örülmüş kasnaksız kub¬ 
be de kiremitle örtülmüştür. Türbenin 
içiyle duvarlarında hiçbir süsleme veya 
yazı izi bulunamamıştır. Herhalde Peç’te 
Türk idaresi sona erinceye kadar duvar¬ 
ların iç yüzleri süslemesiz değildi. Bugün 
İdris Baha’nın ağaç parmaklıkla ayrılmış 
kabri üstünde bir sanduka, bunun da ba¬ 
şında bir Kadiri tacı vardır. Ayrıca şamdan, 
seccade gibi mefruşatı da mevcuttur. 
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(ö. 926/1520) 

Heşt Bihişt adlı 
eseriyle tanınan müellif, münşî, 

^ şair, hattat ve siyaset adamı. 

Bitlis’te dünyaya geldi. XV. yüzyılın or¬ 
talarında doğduğu tahmin edilmektedir. 
Bölgenin âlim ve şeyhlerinden olup Diyar- 
bekir’de Akkoyunlu Hükümdarı Uzun Ha- 
san’ın sarayında münşîlik yapan, Akko¬ 
yunlu Devletinin merkezi Tebriz’e nakle¬ 
dilince oraya giden ve burada Abdurrah- 
man-ı Câmî’nin İlmî toplantılarına katı¬ 
lan Hüsâmeddin Ali’nin oğludur. "Hakî- 
müddin” ve “Kemâleddin” unvanlarıyla da 
anılan İdris ilk eğitimini babasından aldı 
ve onunla birlikte gittiği Diyarbekir ve 
Tebriz’de aklî ve dinî ilimleri tahsil etti. 
Uzun Hasan’ın 1478’de ölümünden sonra 
yerine geçen Yâkub Bey zamanında Ak¬ 
koyunlu sarayında münşîlik yaptı ve hü¬ 
kümdar çocuklarına lalalık hizmetinde 
bulundu. Bu arada Abdurrahman-ı Câmî, 
Kadı Seyfeddin Savucbulağı, Vezir Nec- 
meddin Mesud, Molla Şehîdî ve Kadı îsâ 
es-Sâvecî gibi âlimlerle tanıştı. Sultan Yâ- 
kub’un halefleri Rüstem ve Elvend bey¬ 
lerin sarayında da münşîlik görevini sür¬ 
dürdü. Akkoyunlu Devleti’nin Safevî şey¬ 
hi İsmâil tarafından ortadan kaldırılma¬ 
sından sonra Şah İsmâil’in Tebriz’e dave- 
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tini reddedip Osmanlı Devleti’ne sığındı 
(1501). 

II. Bayezid tarafından 1485’te Yâkub 
Bey adına yazdığı mektupla tanınan ve 
takdir edilen İdris Osmanlı sarayında bü¬ 
yük itibar gördü ve kendisine yüksek ma¬ 
aş bağlandı. II. Bayezid'in emriyle Heşt 
Bihişt adlı Osmanlı tarihini yazmaya baş¬ 
ladı ve eserini otuz ay içinde tamamlayıp 
911'de (1506) padişaha sununca 50.000 
akçe nakit verilerek ödüllendirildi (Erün- 
sal.sy. 10-11 119811, s. 314), Daha sonraki 
yıllarda da II. Bayezid’in in'âm ve ihsan¬ 
larına mazhar olan İdris. Muhyî-i Gülşe- 
nî'ye göre padişahın özel nişancısı idi ( Me- 
nâkıb, s. 80-81). Bununla birlikte başta 
Vezîriâzam Atik Ali Paşa olmak üzere dev¬ 
rin idarecileriyle arası açık olduğundan 
eserinin gerçek karşılığını göremediği ze¬ 
habına kapıldı. Hac için istediği izni zama¬ 
nında alamadı, bu arada ciddi bir hasta¬ 
lık geçirdi ve ancak 1511 Temmuzunda 
hac yolculuğuna çıkabildi. Kahire’ye ula¬ 
şınca bir süre burada kaldı. Memlûk Sul¬ 
tanı Kansu Gavri ve Mısır ulemâsı ile gö¬ 
rüştü, İbrâhim Gülşenî’nin hizmetinde 
bulundu. Ardından Mekke’ye gidip bir yıl 
kadar orada kaldı. Mekke'den gönderdiği 
bir mektupta, yazdığı eserin karşılığını 
göremediğinden ve kendisine haksızlık 
edildiğinden bahsederek İstanbul’a dön¬ 
mek istemediğini söylüyor ve ailesinin 
Hicaz’a gönderilmesini talep ediyordu 
(Unat, VII/25 1 1 943 1 , s. 198-199). II. Baye¬ 
zid'in ölümüne kadar orada kalan İdris, 
Yavuz Sultan Selim’in padişah olmasından 
sonra İstanbul’a döndü (1512). 

Yavuz Sultan Selim’in hizmetinde onun 
şark politikasında danışmanlıkta bulunan 
İdris, 1514 yılında gerçekleştirilen İran 
seferine ve Çaldıran Savaşı’na katıldı. Za¬ 
ferden sonra Dukakinzâde Ahmed Paşa 
kumandasındaki öncü kuvvetlerle Tebriz’e 
gitti; şehri teslim alan ve Osmanlı padi¬ 
şahını karşılayanlardan biri de kendisi ol¬ 
du. Bir süre Tebriz’de kalarak verdiği va¬ 
azlarla halkı Osmanlı idaresine ısındır¬ 
maya çalıştı (Hoca Sâdeddin, II, 279). Ya¬ 
vuz’un İstanbul’a dönmesinin ardından 
maiyetindeki 10.000 yerli gönüllü asker¬ 
le Safevî kuşatması altındaki Diyarbekir’i 
kurtarmaya gitti ve bu şehrin kurtarılma¬ 
sında büyük hizmeti geçti. Hatta onun te¬ 
şebbüsüyle geçici olarak Mardin de alın¬ 
dı. Yavuz Sultan Selim’in emriyle bölgenin 
aşiret beyleriyle görüşerek Urmiye, İtâk, 
İmadiye, Cizre, Eğil, Bitlis, Hizan, Garzan, 
Palu, Siirt, Meyyâfârikin (Silvan), Şuran, 
Çemişkezek, Sasun, Çapakçur, Sincar, Çer¬ 
mik, Hızo, Zerik gibi bölgelerin savaşsız 
olarak Osmanlı yönetimine girmesinde 


önemli hizmeti görüldü. Joseph von Ham- 
mer’in kaydına göre (IV, 180), İdris’e bü¬ 
yük güveni olan Yavuz ona üzeri tuğralı 
boş kâğıtlar göndermiş ve bunların ken¬ 
disi tarafından doldurularak aşiret bey¬ 
lerine gönderilmesini istemişti. Bu hiz¬ 
metlerine karşılık padişah tarafından 
2000 filori altın, değerli kılıç ve kürklerle 
mükâfatlandırılan İdris, Yavuz’un Mısır 
seferi esnasında Halep’in ilhakını müte¬ 
akip bu seferden dönüşünde Malatya, Ur- 
fa, Besni, Ergani, Harput, Divriği, Siverek 
ve kesin olarak Mardin ile öteki şehir ve 
kasabaların Osmanlı idaresine girmesini 
sağladı. Mercidâbık ve Ridâniye savaşla¬ 
rına katıldı. Mısır seferiyle ilgili olarak Mâ- 
verâünnehir hanlarına yazılan fetihname¬ 
leri kaleme aldığı gibi Mısır’ın idaresinde 
de yardımcı oldu. Güneydoğu Anadolu’¬ 
nun Osmanlı Devleti topraklarına ilhakın¬ 
dan sonra kurulan ve merkezi Diyarbekir 
olan Arap ve Acem kazaskerliği de ona ve¬ 
rilmişti (Atâî, s. 188). 

Mısır'da kaldığı süre içinde İbrâhim 
Gülşenî’nin hizmetinde bulunan İdrîs-i 
Bitlisî, bu arada îsâ es-Sâvecî ile Necmed- 
din Mesud’un dualarını toplayarak şeyhe 
sundu. Ayrıca yazdığı 150 sayfalık şiire 


karşılık padişahın 500 filori altınla pek 
çok ihsanına nâil oldu (Muhyî-i Gülşenî, 
s. 352 vd.). 

İdris ömrünün son yıllarını İstanbul’da 
ilmî çalışmalar yaparak geçirdi. Bu arada 
Kanûnî Sultan Süleyman’a şark seferi hu¬ 
susunda tasviyelerde bulundu. 926 (1520) 
yılı sonlarında altmış beş-yetmiş yaşla¬ 
rında iken vefat etti. Mezarı Eyüp’te, ha¬ 
nımı Zeynep Hatun’un yaptırdığı mescid 
civarında, kendi adına izâfetle anılan İdris 
Köşkü ve Çeşmesi denilen yerdedir (Mec- 
dî, s. 328). 

Babası gibi tasavvufla da meşgul olan 
ve zamanındaki bütün sûfîlerin müridi 
olduğunu belirten İdris’in herhangi bir 
tarikat şeyhine bağlı bulunmadığı anla¬ 
şılmaktadır. Kaynaklarda güzel huylu, et¬ 
kili konuşan, kalemi kuvvetli, dindar, bil¬ 
gili, yardım sever ve özellikle siyasetin in¬ 
celiklerini bilen bir kimse olarak nitelen¬ 
dirilir (Hoca Sâdeddin, II, 299 vd.). Çeşitli 
devlet hizmetlerinde bulunmuş ve baş- 
defterdarlığa kadar yükselmiş Ebülfazl 
Mehmed Efendi adlı oğlundan başka 
“Emîrek" mahlaslı Mustafa Çelebi isimli 
başka bir oğlundan daha söz edilmekte¬ 
dir ( Sicill-i Osmarıî, I, 310). 


idrîs-i Bitlisî'nin Yavuz Sultan Selim'e yazdığı mektup (TSMA, nr. E 5675) 
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İDRÎS-İ BİTLİSİ 


Tabii ilimlerle de meşgul olan İdris’in 
öğretici nitelikteki kaside ve mesnevile¬ 
rinde Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî, Senâî, 
Abdurrahman-ı Câmî ve Şebüsterî’nin te¬ 
sirleri açıkça görülmektedir. Bununla 
birlikte şiirde pek başarılı olamamış, asıl 
şöhretini nesir alanında yapmıştır. Bunun 
en güzel örnekleri eserleriyle birlikte bir 
münşî olarak kaleme aldığı mektuplardır. 
İdris özellikle ta’Iik, nesih, sülüs ve divanî 
hatlarda üstattı. Münşeatındaki mek¬ 
tupları ve Koca Mustafa Paşa Camii’- 
nin kapı kitâbesi bunu ispat etmektedir 
(Müstakimzâde, s. 110). 

Eserleri. Tıp, kozmografya, felsefe, ta¬ 
savvuf, siyaset, ahlâk ve tarih gibi ilimler¬ 
le meşgul olan İdrîs-i Bitlisî Farsça, Arap¬ 
ça, Türkçe olmak üzere telif, tercüme ve 
şerh mahiyetinde çeşitli eserler kaleme 
almıştır. Kaynaklarda eserlerinin tam lis¬ 
tesi verilmediği gibi bunların bazan ba¬ 
basının eserleriyle karıştırıldığı da görül¬ 
mektedir. A) Farsça Eserleri. 1. Risâle-İ 
Bahâriyye (RebFu'l-ebrâr). Akkoyunlu 
Hükümdarı Yâkub Bey'in saltanatının 
sonlarında yazılan ve ona ithaf edilen 
eserin konusu mevsimlerdir. Yer yer şiir¬ 
lerle süslenmiş olan ve dört bölümden 
meydana gelen risalede mevsimlerin or¬ 
taya çıkışı, bazı tabii olaylar ve semavî kâ¬ 
inatın oluş sebepleri ele alınmıştır (Süley- 
maniye Ktp.,Esad Efendi, nr. 1888/6). Z. 
Risâle-i Hazâniyye. Aynı hükümdar za¬ 
manında yazdığı (1478'den sonra) bu ese¬ 
rinde müellif Yâkub Bey’in Azerbaycan’¬ 
dan Arrân’a yaptığı seyahati anlatmak¬ 
tadır (Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 
1888/7). 3. Terceme ve Tefsîr-i Hadîş-i 
Erba'în. Mârifetullah, itikad, cennet, 
ameller ve ahlâkla ilgili kırk hadisin man¬ 
zum olarak Farsça’ya çevrilmesi ve men¬ 


sur olarak yorumundan ibarettir (Süley¬ 
maniye Ktp., Fâtih, nr. 791/1). 4. Terceme 
ve Nazm-ı Hadîş-i ErbcTîn. İman ve İs¬ 
lâm’ın esasları, ahlâkî faziletler ve âhiret- 
le ilgili kırk hadisin rubâî şeklinde Fars¬ 
ça'ya tercümesi ve yine manzum olarak 
yorumundan meydana gelmiştir (Süley¬ 
maniye Ktp., Lala İsmail, nr. 30; İÜ Ktp., FY, 
nr. 823). S. Münâzaratü'ş-şavm ve'l- c îd. 
1 502 yılında nesir ve nazım karışık olarak 
yazılan eser II. Bayezid’e sunulmuştur 
(Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 1888/ 
5). 6. Heşt Bihişt*. İdrîs-i Bitlisî’nin en 
önemli eseri olup 11. Bayezid’in emriyle 
yazdığı Osmanlı tarihidir. Bu kitabıyla Os- 
manlılar’da İran ekolünün başlatıcısı olan 
Bitlisî, tarihe edebiyatı sokup süslü yaz¬ 
ma geleneğinin ilk temsilcisi olmuştur. 
Günümüze müellif nüshası olarak dört 
yazması ulaşan eserin mûtena ve tezhip- 
li bir nüshası Nuruosmaniye Kütüphane- 
si’nde kayıtlıdır (nr. 3209). Manzum bö¬ 
lümleri ve bazı mensur kısımları çıkarı¬ 
larak Abdülbâki Sâdî Efendi tarafından 
1146 (1733-34) yılında Türkçe'ye çevrilen 
Heşt Bihişt’in (TSMK, Bağdat Köşkü, nr. 
196) tamamı üzerinde henüz İlmî bir ça¬ 
lışma yapılmamıştır. 7. MiRâtü’l-cemâl. 
11. Bayezid’e sunulan siyâsetnâme türün¬ 
de bir eser olup insanın iyiliklerinin vasfı, 
nazarî ve amelî hikmetin hulâsasının hi¬ 
kâye şeklinde açıklanmasından ibarettir 
(Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 1888/ 
1) 8. Mir’âtü'l-'uşşâk. Yavuz Sultan Se- 
lim'e ithafen yazılan tasavvufî mahiyette¬ 
ki eser bir mukaddime ile iki bölümden 
meydana gelmektedir ve nesir- nazım ka¬ 
rışımı olarak telif edilmiştir (Süleymani¬ 
ye Ktp., Esad Efendi, nr. 1888/4). 9. Hak- 
ku'Tmübîn fî şerhi Hakkı'1-yakin. Şe¬ 
büsterî’nin kelâmla ilgili eserine Farsça 


İdrîs-i 
Bitlisî'nin 
mezarı - 
Eyüp / 

İstanbul 

yazılmış bir şerhtir. Yavuz Sultan Selim 
zamanında tamamlanmıştır. Sekiz bö¬ 
lümden oluşan eserde Allah’ın zâtının ve 
sıfatlarının zuhûru, ilminin derecesi, var¬ 
lığının ve birliğinin vücûbu konuları ele 
alınmıştır (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 
2338). 10. Havâşşü'l-hayevân (Terceme-i 
Hayâtü’l-hayevân). Demîrî’nin Hayâtü'l- 
hayevân adlı eserinin 1517-1518 yılların¬ 
da Farsça’ya yapılmış tercümesidir. Mü¬ 
ellif, Yavuz Sultan Selim'in emriyle çevir¬ 
diği eseri bu padişaha ithaf etmiştir. Ki¬ 
tabın müellif hattıyla yazılmış bir nüshası 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde 
(Revan Köşkü, nr. 1665) kayıtlıdır (Karatay, 
Farsça Yazmalar, s. 106). 11. Selimrıû- 
me. Yine Yavuz Sultan Selim’in emri üze¬ 
rine bu padişah dönemi olaylarının anla¬ 
tıldığı risalenin birçok nüshası bulunmak¬ 
tadır (meselâ bk. TSMK, Revan Köşkü, nr. 
1540; ayrıca bk. Tekindağ, sy. 1 11970], s. 
203 vd ). 12. Münâzara-i ç lşk bâ %kl. Ya¬ 
rı felsefi, yarı tasavvufî mahiyette mensur 
bir eser olup bilinen tek nüshası Beyazıt 
Devlet Kütüphanesi’ndedir (nr. 5863). 13. 
Kaşâ’id ve münşe’ât ve mürâselât. İd¬ 
rîs-i Bitlisî’nin, başta Osmanlı padişahları 
olmak üzere ileri gelen devlet ricâli ve ba¬ 
zı âlimler hakkında yazdığı kasidelerle az 
miktardaki mektubunu ihtiva eden ese¬ 
rin tek nüshası Süleymaniye Kütüphane¬ 
si’nde kayıtlıdır (Esad Efendi, nr. 1888/3). 
14. Mecmû c a-i Münşe’ât. Akkoyunlu, 
Karakoyunlu, Timurlu, Osmanlı ve Hint 
sultanları arasında teâti edilen mektup¬ 
ların sûretlerinin toplandığı bir eserdir. 
Mektupların bir kısmı İdrîs-i Bitlisî’nin 
oğlu Ebülfazl Mehmed Efendi’ye aittir; 
mecmuada ayrıca Ebülfazl’m Risâle-i Ku- 
dûmiyye adlı bir eseri de yer almaktadır 
(İÜ Ktp., FY, nr. 906). Müellifin II. Bayezid’e, 
Yavuz Sultan Selim’e ve Kanûnî Sultan Sü¬ 
leyman'a yazdığı Farsça birkaç mektup 
ise Topkapı Sarayı Müzesi Arşivi’nde bu¬ 
lunmaktadır (Envanter nr. 1919, 5675, 
8813/1,2, 3). 15. Kânûn-ı Şâherışâhî. İd- 
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idrîs-i Bitlisî'nin Heşt Bihişt adlı eserinin Abdülbâki Sâdî 
Efendi tarafından yapılan Türkçe tercümesinin İlk sayfası 
(TSMK, Bağdat Köşkü, nr. 196) 


rîs-i Bitlisî'nin hayatının sonlarına doğru 
kaleme aldığı siyâsetnâme türünde bir 
eserdir. Yer yer tasavvufî nükte ve teş¬ 
bihlerle süslediği bu eserinde müellif bil¬ 
gilerini ve tecrübelerini toplamıştır. Kâ- 
nûn-ı Şâhenşâhî ’nin önemli kaynakları 
başta Devvânî’ninki olmak üzere çeşitli 
ahlâk kitapları, Abdurrahman-ı Câmî, Se- 
nâî, Firdevsî, Sa‘dî-i Şîrâzî ve Hâfız-ı Şirâ- 
zî gibi şairlerin eserleridir. Eski bir nüsha¬ 
sı Süleymaniye Kütüphanesi’nde kayıtlı 
bulunan (Esad Efendi, nr. 1888/2) kitap 
üzerinde Haşan Tevekkül! tarafından dok¬ 
tora çalışması yapılmış ve eser Türkçe’¬ 
ye çevrilmiştir (İÜ Ed. Fak. Tarih Seminer 
Kitaplığı, nr. 2573). 

B) Arapça Eserleri. 1. Risâletü'l-ibâ 
'an mevâkTi’bvebâ. 1512 yılı civarında 
yazılan eser, 1. Mahmud zamanında ( 1730- 
1754) Mehmed Sâlih Bitlisî tarafından 
Türkçe’ye çevrilmiştir (Osmanlı Müellifle¬ 
rim, 7). Kitabın bir nüshası Süleymaniye 
Kütüphanesi’nde bulunmaktadır (Şehid 
Ali Paşa, nr. 2033/2). Müellife izâfe edilen 
Risûle fi't-tâ c ûrı ve cevûzi'l-firûr c anhü 
adlı eserin ( Keşfü’z-zunûn , 1,876; Brockel- 
mann, GAL Suppi, II, 325) yukarıda kay¬ 
dedilenle aynı kitap olması kuvvetle muh¬ 
temeldir. 2. Haşiye ‘alâ Tefsiri Beyzâ- 
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vl 11. Bayezid zamanında yazılmış olup 
bu padişaha sunulmuştur (Süleymaniye 
Ktp., Ayasofya, nr. 303). 3. Risale fi'n- 
nefs. Bir giriş, altı bölüm ve bir sonuç¬ 
tan oluşmaktadır. Özellikle ruh konusu¬ 
nun ele alındığı eserin bilinen tek nüsha¬ 
sı Manchester’da John Rylands Kütüp¬ 
hanesi’nde bulunmaktadır ( a.g.e ., II, 
325). 4. Şerhu esrâri’ş-şavm min şerhi 
esrâri'l- c ibâdât. 1511 yılında kaleme alı¬ 
nan eser Memlûk Sultanı Kansu Gavri’ye 
sunulmuştur (Süleymaniye Ktp., Ayasof¬ 
ya. nr. 1994). 5. Evdiyetü'l-edviye ( Brit- 
ish Library, Or., nr. 12155). 

İdrîs-i Bitlisî’nin bilinen tek Türkçe eseri 
Mecmûatü’l-münşeât adını taşımakta¬ 
dır. Müellifin inşâ örneklerine dair Türk¬ 
çe mektuplarını ihtiva eden eserde oğlu¬ 
nun bir mektubunun da bulunması ta¬ 
mamının İdris’e ait olmadığını akla getir¬ 
mektedir. Süleymaniye Kütüphanesi’n¬ 
de kayıtlı nüshada (Esad Efendi, nr. 3879) 
tebrik, aşk, fetihnâme vb. konularda ya¬ 
zılmış mektup ve mektup başlangıç ör¬ 
nekleri yer almaktadır. Ayrıca Mecmûa-i 
Fevâid-i Müteferrika içinde (Süleyma¬ 
niye Ktp., Esad Efendi, nr. 3344) Türkçe üç 
mektubu bulunan İdris’in, Mısır’da Akko- 
yunlular’ın ileri gelenlerinden Necmeddin 
Mesud ve îsâ es-Sâvecî’nin şiirlerini der¬ 
leyerek bir divan haline getirdiği de bilin¬ 
mektedir (Muhyî-i Gülşenî, s. 116). 

Kânûn-i Şâhenşâhî’de adı geçen Ri¬ 
sale der İbâhat-i Eğânî adlı eserinde 
İdrîs-i Bitlisî bazı müzik aletlerini dinle¬ 
menin mubah olduğunu belirtmiştir (Te¬ 
vekkül!, s. 23-24). Ahmed Rifat Efendi’nin 
Lugat-ı Târihiyye ve Coğrâfiyye’sinde 
(1, 110) onun Kitâb der Redd-i Ravâfiz 
isimli bir eserinden söz edilmektedir. Hâ- 
şiye-i Şerh-i Tecrid ise adı sadece Os¬ 
manlI Müelliflerinde geçen bir eserdir 
(III, 7). Aynı yerde Kenzü'l-hafî fi beyâ- 
ni'l-makömâti'ş-şûfî adlı kitabı da kay¬ 
dedilmektedir. İstanbul Üniversitesi Kü¬ 
tüphanesi’nde kayıtlı olup (FY, nr. 822) 
İdris’e atfedilen Fihrist-i Tekmile-i Tez- 
kiretü'l-evli ycPın Kenzü'l-hafî ile aynı 
kitap olması kuvvetle muhtemeldir (Te¬ 
vekkülü s. 24). Bazı kaynaklarda Şerh-i 
Manzûme-i Gülşen-i Râz adlı eser İd- 
rîs-i Bitlisî’ye nisbet edilirse de (Osmanlı 
Müellifleri, III, 7; Dihhudâ, 111,1562) Süley¬ 
maniye ve Üsküdar Hacı Selim Ağa kütüp¬ 
hanelerindeki nüshalarında babasının is¬ 
mi bulunmaktadır. Ancak İdris kendisinin 
de Gülşen-i Râz’a bir şerh yazdığını be¬ 
lirtmektedir ( Hakku’l-mübîn , vr. 4 b ). Ay¬ 
nı kaynaklarda onun Şerh-i Fuşûşü'l-hi- 
kem’inden de söz edilmektedir. İdrîs-i Bit¬ 


lisî’nin, İbnü’l-Fârız’ın el-Kaşîdetü'l-ham- 
riyye’sine bir şerh (Brockelmann, GAL 
Suppi, I, 464), ayrıca Tuhfe-i Dergâh-ı 
Âlî adıyla tasavvufî risâleler (Uzunçarşı- 
lı, II, 604) yazdığı da ileri sürülmektedir. 
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İDRÎS-İ MUHTEFÎ 


İDRÎS İMÂDÜDDİN 

( ^^JIaUc ) 

İdrîs b. el-Hasen b. Abdillâh el-Kureşî 
(ö. 872/1468) 

Tayyibî-İsmâilî dâîsi 
ve tarihçi. 

794 (1392) yılında Yemen’de, Harâz 
dağlarının zirvesindeki İsmâilîler’e ait Şi- 
bâm Kaiesi'nde doğdu. Burada İsmâilî kül¬ 
tür çevresi içinde yetişti. 832’de (1429) 
amcası Ali b. Abdullah’a halef olarak on 
dokuzuncu “dâî-i mutlak" unvanını aldı 
ve vefatına kadar kırk yıl süreyle Yemen 
Tayyibî-İsmâilîler'in liderliğini yaptı. Gâib 
imam Tâyyib b. Âmir-Biahkâmiilâh adına 
hareket ettiğine inanılan ve cemaat üze¬ 
rinde en yüksek otoriteyi temsil eden dâî-i 
mutlak sıfatı ile Yemen’de büyük bir mü¬ 
cadele yürüten İdrîs İmâdüddin, Resûlî 
Hükümdarı Zâhir'in de yardımıyla Zeydî- 
ler’in hâkim olduğu pek çok kaleyi zaptet¬ 
ti. 858’de (1454) Resûlîler’in elinde bulu¬ 
nan Aden ve Zebîd’i işgal ederek Güney 
Yemen’in hâkimi olan Tâhirîler’den Ali ve 
Âmir’in dostluklarını kazanan İdrîs, bu 
bölgelerde ele geçirdiği yerleri muhafaza 
etmeyi başardı. Bunun dışında Hindis¬ 
tan’a yöneldi. Hindistan’da Tayyibî-İsmâ- 
iliyye’nin gelişmesi için propaganda mer¬ 
kezleri kurdu. Mezhep, özellikle Gucerât’- 
ta onun faaliyetleri sonucunda büyük bir 
gelişme gösterdi. İdrîs, 19 Zilkade 872’- 
de (10 Haziran 1468) merkez edindiği Şi- 
bâm’da vefat etti. Onun ölümünden son¬ 
ra dâî-i mutlak makamına sırası ile oğul¬ 
ları Haşan ve Hüseyin ile torunları Ali ve 
Muhammed geçti. 

Eserleri. 1. c Uyûnü'l-ahbâr ve fünû- 
nü'l-âşâr. Resûl-i Ekrem’in sîretiyle Hz. 
Ali’den itibaren İsmâiliyye imamlarının 
biyografilerini, İsmâliyye davetinin baş¬ 
langıcından Tayyibî-İsmâilîler’in yirmi 
birinci imam kabul ettikleri Ebü’l-Kâsım 
et-Tayyib’in gaybeti ve Müsta’lîler’in Ye¬ 
men’de ortaya çıkışına kadar olan döne¬ 
mini anlatan yedi ciltlik bir eserdir. Ese¬ 
rin cilt sayısıyla İsmâilîler’ce mukaddes 
kabul edilen yedi rakamı arasındaki para¬ 
lellik dikkati çekmektedir. Büyük bir kıs¬ 
mı günümüze kadar gelemeyen erken Fâ- 
tımî devri müelliflerinin eserlerinden na¬ 
killer ihtiva eden ‘Uyûnü'l-ahbâr, İsmâ¬ 
ilî daveti ve Fâtımî Devleti tarihi hakkın¬ 
da önemli bir kaynak olarak kabul edil¬ 
mektedir. Eserin IV, V ve VI. ciltleri Mus¬ 
tafa Gâlib tarafından yayımlanmış (Bey¬ 
rut 1973-1978), V. ile VI. cildin bir kısmı 
Mustafa Gâlib’in neşrini eleştiren Mu¬ 


hammed el-Ya‘Iâvî tarafından Târîhu'l- 
hulefâ^iT-Fâtımiyyîn bi'l-Mağrib adıyla 
tekrar neşredilmiştir (Beyrut 1985). Fer- 
hât ed-Deşrâvî de V. ciltten seçtiği bölüm¬ 
leri Târîhu'd-devIetiT-Fâtımiyye bi'l- 
Mağrib adı altında yayımlamıştır (Tunus 
1979). 2. Zehrü'l-me c ânî. Allah’ın varlı¬ 
ğı, birliği, isimleri, sıfatların nefyi, yarat¬ 
ma, levh, heyûlâ, suret, maden, nebat ve 
canlılar, Hz. Âdem’den itibaren peygam¬ 
berlerin ve özellikle Resûl-i Ekrem’in ma¬ 
kamı, onun vasîsi ve halifesi olarak Hz. Ali, 
Fâtıma, Haşan ve Hüseyin, imâmetin Hü¬ 
seyin nesline aidiyeti, imam ve imâmet 
kavramı gibi konuları ele alan eser İsmâ¬ 
iliyye kelâm ve felsefesinin en önemli kay- 
naklarındandır. Eserin başlıca kaynakları 
İhvân-ı Safâ risâleleriyle Ebû Hâtim er- 
Râzî, Ahmed b. Hamdân, Ebû Ya’küb es- 
Sicistânî, Hamîdüddin el-Kirmânî ve Ye¬ 
menli dâîler İbrahim b. Hüseyin Hâmidî 
ile Ali b. Muhammed el-Velîd gibi bâtınî- 
İsmâilî kelâmcılarının kitaplarıdır. Kitabın 
on yedinci bölümünün bir kısmının metni 
ve İngilizce tercümesi VViladimir Ivanow 
(TheRiseof Fatimids, s. 47-80 (metini, s. 
232-274 (tercümesin, tamamı ise Musta¬ 
fa Gâlib ( Beyrut 1991) tarafından neşre¬ 
dilmiştir. 3. Nüzhetü’l-efkâr fîmen ka¬ 
rne bi’l-Yemen mine'l-mülûki’l-kibâr 
ve'd-du c âti'l-ahyâr. Yemen’in, Suleyhî- 
ler’in yıkıldığı 492’den (1099) 853 (1449) 
yılına kadarki dönemini anlatan eser. Ye¬ 
men İsmâilî davetine dair en önemli kay¬ 
nak olarak kabul edilir (Târîhu’l-hulefâVl- 
Fâtımiyyîn, neşredenin girişi, s. 16). Hin¬ 
distan’daki Tayyibî davetine dair bilgilere 
de yer verilen eserin bir nüshası İstanbul 
Üniversitesi Kütüphanesi’nde bulunmak¬ 
tadır (AY, nr 3521). 4 . Ravzatü'l-afybâr 
fî havâdişi'l-Yemeni'l-kibâr. Bir önceki 
eserin devamı mahiyetinde olup 853-870 
(1449-1465) yılları arasındaki olayları ih¬ 
tiva etmektedir. 5. Dîvânü Seyyidinâ 
İdrîs b. el-Hasan. Hz. Peygamber ile Hz. 
Ali ve diğer İsmâilî imamlar, babası, am¬ 
cazadesi Esedüddin ve çağdaş dâîler için 
yazdığı methiyelerden meydana gelir. 

Müellifin diğer eserleri de şunlardır: 
Ziyâ'ü’l-beşâhr ve zübdetü's-serâ'ir, 
Risâletü îzâhi'I-Tlâm fî kemâli c idde- 
ti'ş-şıyâm, Risâletü müdhıdati’l-büh- 
tân ve mûdıhatil-hak fî şavmi şehri ra¬ 
mazân, er-Risâletü'l-mevsûme bi-mû- 
dıhati’t-telbîs ve dâhidati't-tedlîs fi'r- 
reddi‘alâ ba‘zıT-mu‘attılîn, Risâletü 
‘âşımeti nüfûsi'l-mühtedîn, Risâletü'l- 
beyân limâ vecebe fî te\îli şehri re- 
ceb, Risâletü hidâyeti't-tâlibîn ve ikâ¬ 


meti’1-hücceti ve îzâhiî-hakkı'l-mübîn 
fî cevabi'1-mârikin min ehli'l-Hind, 
Risâletü ziyâ’i'l-ebşâr ve cilâ’i'l-efkâr, 
Te’vîlü emsali'1-Kur’ân (bu eserlerin 
bulunduğu kütüphaneler ve muhtevaları 
hakkında bk. Poonawala, Biobibliography, 
s. 169-175). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İdrîs İmâdüddin, ' CJyûnüTahbâr (nşr. Mus¬ 
tafa Gâlib), Beyrut 1975, neşredenin girişi, IV, 
5-19; a.mif., a.e.: Târİhu’l-hulefa’i'l-Fâtımiyyîn 
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ahbâr( nşr. Muhammed ef-Ya'lavî), Beyrut 1985, 
neşredenin girişi, s. 5-19; a.mif., Tarîhu'd-deü- 
leti’l-Fâtımiyye bi’l-Mağrib (nşr. Ferhat ed-Deş¬ 
râvî), Tunus 1979, neşredenin girişi, s. 5-17; 
a.mif., Zehrü'l-me'anî (nşr. Mustafa Gâlib), Bey¬ 
rut 1991, neşredenin girişi, s. 5-9; İsmâil b. Ab- 
dürresûl el-Üceynî, Fehresetü’l-kütCıb veT-re- 
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1974, s. 180-183; 1. K. Poonavvala, Biobibliog¬ 
raphy oflsmâ‘ili Literatüre (ed. T. loseph), Cali- 
fornia 1977, s. 169-175; a.mif., “Idrisb. el-Ha¬ 
san”, EFSuppl. (ing.), s. 407; Ramazan Şeşen, 
Neüâdirüî-mahtûtâti’UArabiyye, Beyrut 1400/ 
1980, 11, 247; F. Daftary, The Ismâ'ilis: Their 
History and Doctrines, Cambridge 1990, s. 92, 
227, 258-259, 290-291,306; Mes’ûd Habîbî Me- 
zâhirî, “İdrîs b. Haşan”, DMBİ, VII, 339-341. 

ü Osman Çetİn 

İDRÎS-İ MUHTEFÎ 

(ö. 1024/1615) 

Melâmî-Hamzavî kutbu. 

L J 

Bugün Yunanistan sınırları içinde bu¬ 
lunan Tırhala’da doğdu. Kaynaklarda do¬ 
ğum tarihi hakkında bir kayıt bulunma¬ 
maktadır; ancak seksen üç yaşında öldü¬ 
ğü bilindiğine göre (Sarı Abdullah Efendi, 
s. 260) 941 (1534) yılında doğmuş olma¬ 
lıdır. Nevlzâde Atâî adını Ali İdris olarak 
kaydeder. Fakir bir ailenin çocuğu oldu¬ 
ğundan Vezîriâzam Rüstem Paşa’nın ter¬ 
zisi olan amcası onu himayesine alarak 
terzilik mesleğini öğretti. 955’te (1548) 
Nahcıvan seferine giderken, Ankara civa¬ 
rındaki Kutluhan köyünde ikamet eden 
Bayramî-Melâmî kutbu Hüsâmeddin An- 
karavî’yi ziyaret ettikleri sırada müridliğe 
kabul edildi. Hüsâmeddin Ankaravî, ter¬ 
zilik mesleğinden dolayı İdrîs peygambe- 
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İDRÎS-İ MUHTEFÎ 


ri telmihen ona İdris lakabını verdi. Daha 
sonra İstanbul’a giderek başlangıçta bir 
süre ticaretle uğraştığını, bu amaçla Ru¬ 
meli şehirlerine gidip geldiğini, birkaç ke¬ 
re hacca gittiğini, çok zengin olduğunu, 
altmış sene irşad faaliyetinde bulunduğu¬ 
nu kaydeden Nev’îzâde Atâî, devrin ta¬ 
nınmış şeyhlerinden Abdülmecîd Sivâsî 
ile Tercüman Şeyhi Ömer Efendi’nin va¬ 
azlarında uzun süre onu mülhid ve zındık 
olmakla suçladıklarını, bu suçlamaların 
bütün şehre yayıldığını, bunun üzerine 
yakalanıp “hakkından gelinmesi” için fer¬ 
man çıktığını, ancak uzun süre aranma¬ 
sına rağmen izinin bulunamadığını söy¬ 
ler ( Zeyl-i Şekâik, s. 603-604). Bu bilgiler 
Atâî'den naklen Kâtib Çelebi’nin Fezle¬ 
kesinde (II, 373-374), ayrıca Sergüzeşt ve 
Risûle-i Melûmiyye-i Şüttâriyye gibi 
eserlerde de tekrarlanmaktadır. 

Bayramî Melâmîliğine mensup olan İd- 
rîs-i Muhtefî, benzer iddialar öne sürüle¬ 
rek Ebüssuûd Efendi’nin fetvasıyla idam 
edilen Hamza Bâlî ile aynı mürşide men¬ 
suptur. Tarikat silsilesi Hüsâmeddin An- 
karavî, Pîr Ali Aksarâyî, Bünyâmin Ayâşî, 
Ömer Sikkînî vasıtasıyla Hacı Bayrâm-ı Ve¬ 
lîye ulaşır. Diğer tarikatlar gibi tekke ve 
tarikata has şeklî unsurları kabul etme¬ 
yen Bayramî Melâmîleri, devletin Sünnî 
ideolojisine aykırı görüşleri sebebiyle Os¬ 
manlI merkezî yönetimi tarafından sürek¬ 
li takibat altında tutulmuşlardır. Hamza 
Bâlî’nin idamıyla (980/1572-73) sonuçla¬ 
nan olayları yaşayan İdrîs-i Muhtefî’nin bu 
dönemdeki ve Haşan Kabâdûz (ö. 1010/ 
1601) devrindeki hayatı hakkında bilgi bu¬ 
lunmamaktadır. Ticaretle meşgul olma¬ 
sının bu dönemlerde kendisini gizlemeyi 
kolaylaştırdığı söylenebilir. O, kutbiyyet 
makamına geçtikten sonra kendisini ve 
mensuplarını devletin takibatından kur¬ 
tarmak için faaliyetlerini son derece gizli 
olarak sürdürmesi sebebiyle “Muhtefî” 
lakabıyla tanınmış, hakkında zındık ve 
mülhid olduğu şeklinde söylentilerin çık¬ 
masında bu gizliliğin de etkisi olmuştur. 
Atâî onun komşuları tarafından Hacı Ali 
Bey diye tanındığını, kendisine büyük 
saygı gösterildiğini belirttikten sonra bir 
komşusunun ona İdris adlı bir zındık ve 
mülhidin binlerce müslümanı sapıklığa 
düşürdüğünü, bu fitnenin nasıl önlene¬ 
ceğini sorduğunu, kendisinin de komşu¬ 
suna bu zındığı görüp görmediğini, zın¬ 
dıklığını itiraf edip etmediğini sorduğu¬ 
nu, “hayır” cevabını alınca, “O İdris benim, 
beni nasıl bilirsiniz?” dediğini, bunun üze¬ 
rine komşusunun özür dileyerek kendisi¬ 
ne intisap ettiğini anlatır. Mensupları dı¬ 


şında kim olduğu bilinmeden ölümüne 
kadar irşad faaliyetini sürdüren İdrîs-i 
Muhtefî 1024 Rebîülevvelinde (Nisan 
1615) vefat etti. Kabri Kasımpaşa’da Ku¬ 
laksız Mezarlığîndadır. 

Atâî’nin, kassâm kâtibi olarak terekesi¬ 
ni tesbitle görevlendirilen Sahn müderrisi 
Mustafa Efendi’den dinlediğini kaydede¬ 
rek anlattıklarından muazzam bir servete 
sahip bulunduğu, birçok âlim ve devlet 
adamının ona müntesip olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Atâî onun hakkında, “Bu mer¬ 
tebe zuhurla bu güne ihtifâ muazzam 
bir kerâmettir, ahvâlini tecessüs ettim, 
salâh ü sedâddan gayri nesne zâhir olma¬ 
dı” der. 

Öte yandan Mehmed Nazmi Efendi’nin 
rivayetine göre İdrîs-i Muhtefî, “Hamza- 
vîler’in ve İdrîsîler’in cümlesinin kâfir ol¬ 
duğunu” söyleyen Abdülmecid Sivâsî’nin 
(Dürer-ı Akâid, vr. 68 b ) Sultan Ahmed Ca- 
mii'nde cemaat huzurunda bedduası üze¬ 
rine evinde ölü bulunmuştur (Hediyye- 
tü'l-ihüân, vr. 69 a ). Ancak Abdülmecid 
Sivâsî’nin tarikatına mensup olan Nazmi 
Efendi’nin çağdaş kaynaklara muhalif 
olan bu rivayeti tarikat gayretiyle söy¬ 


lediği açıktır. Nitekim Rûznâmçeci Süley¬ 
man Fâik Efendi, Hediyyetü'l-ihvûn'm 
bu rivayetle ilgili sayfasının (vr. 69 a ) kena¬ 
rına düştüğü notta bu rivayetin doğru ol¬ 
madığını vurgulamıştır. Abdülmecid Sivâ¬ 
sî’nin “İdrîs-i İblîs” diye andığı İdrîs-i Muh¬ 
tefî hakkmdaki suçlamalarının esasen bir 
bilgiye değil dedikodulara dayandığı Naz¬ 
mi Efendi’nin ifadelerinden anlaşılmakta¬ 
dır. Ayrıca Sivâsî’nin İdrîs-i Muhtefî aley¬ 
hine vaazlarını sürdürdüğü için İdrîs-i 
Muhtefî’nin mensuplarından vezir Kayse¬ 
rili Halil Paşa tarafından Bursa’ya sürgün 
edildiği bilinmektedir. Evliyâ Çelebi’nin 
İdrîs-i Muhtefî’nin Eyüp’te bir tekke inşa 
ettirdiğini, IV. Murad’ın burayı yıktırarak 
mesire yeri yaptığını ( Seyahatname, I, 
399) ve İdris’in "şeriattan taş kopardı” 
diye boğularak şehid edildiğini söylemesi 
de (a.g.e., 1, 425) doğru değildir. 

Abdülbaki Gölpınarlı, Hamza Bâlî’nin 
Demirhan adlı oğlundan İbrâhim adlı bir 
torunu olduğunu, onun Muhhkatü'l-ku- 
lûb adlı bir eserinin bulunduğunu Kâtib 
Çelebi’den naklen kaydetmiş, ancak bu 
konu üzerinde fazla durmamıştır. Daha 
sonra Muhammed Tayyib Okiç, Muhibbî’- 


idrîs-i Muhtefî'nin Şathiye's'me Ali Sermi Efendi tarafından yazılan şerhin yer aldığı yazmanın ilk iki sayfası (Süleymaniye 
Ktp., Nâfiz Paşa, nr. 419} 
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İDRÎSÎ, Abdurrahman b. Muhammed 


nin (ö. 1111/1699) Hulâşatü'l-eşerim (I, 
16-17) kaynak göstererek Hamza Bâlî’nin 
İbrâhim adlı bir torunu olduğuna dikkat 
çekmiştir. Muhibbî’nin verdiği bilgileri de¬ 
ğerlendiren Ahmet Yaşar Ocak ise adı 
geçen İbrahim'in İdrîs-i Muhtefî ile aynı 
şahıs olduğunu, yani İdrîs-i Muhtefi’nin 
Hamza Bâlî'nin torunu olduğunu ileri sür¬ 
müştür. Eserini İdrîs-i Muhtefî'nin ölü¬ 
münden yetmiş beş yıl sonra kaleme alan 
Suriyeli müellif Muhibbî, konuyla ilgili bil¬ 
gileri Mısırlı müellif Münâvî’nin (ö. 1022/ 
1613) el-Kevûkibü'd-diirriye (telifi: 1011/ 
1602) adlı eserinden derlediğini söyler. Bu 
eserde İbrahim’in aslen BosnalI âbid ve 
zâhid bir kişi olduğu, orada doğup büyü¬ 
düğü, velî ve sâlih kişilerle görüşmek için 
çeşitli şehirleri dolaştığı, her şehirde baş¬ 
ka bir isimle (Anadolu'da Ali, Mekke'de 
Haşan, Medine'de Muhammed, Mısır'da 
İbrâhim) tanındığı söylenmekte, tarikatı¬ 
nın adı Bayramiyye-Geylâniyye olarak ve¬ 
rilmekte ve silsilesi Muhammed er-Rû- 
mî, Seyyid Ca'fer, Emîr Sikkînî vasıtasıyla 
Hacı Bayrâm-ı Velî’ye ulaştırılmaktadır. 
Ardından Hicaz’da bir süre ikamet ettik¬ 
ten sonra Kahire'ye yerleştiği, Kal'atülce- 
bel’deki dükkânında ipek dokuduğu belir¬ 
tilmekte, bazı garip halleri kaydedilmek¬ 
te, Muhrikatü'l-kulûb gibi çeşitli risâle- 
ler kaleme aldığı bildirilmektedir. Muhib¬ 
bî. bu bilgilere sadece İbrâhim’in 1026 
(1617) yılında vefat ettiğini eklemiştir. 
Yanlışlığı apaçık olan bu malumata daya¬ 
narak İdrîs-i Muhtefî’nin Hamza Bâlî’nin 
torunu olduğunu söylemek oldukça iddialı 
bir yaklaşımdır. İdrîs-i Muhtefî’nin çağda¬ 
şı Atâî’de ve Semeıâtü'1-tuâd, Sergüzeşt 
gibi Melâmî kaynaklarında ve tarikat ge¬ 
leneğinde de böyle bir bilgi bulunmamak¬ 
tadır. 

Önceki dönemlerde taşrada faaliyet 
gösteren Hamzaviyye, İdrîs-i Muhtefî ile 
İstanbul’da, fütüvvet ehli esnaf arasında 
yayılmaya başlamıştır. Bu devirde Fatih 
Kırkçeşme’de Peştamalcılar Hanı’ndaki 
dokumacı esnafının Hamzavî olduğu, Sarı 
Abdullah Efendi’nin Hamzaviyye’ye bura¬ 
da intisap ettiği bilinmektedir (La’lîzâde 
Abdülbâki, s. 43). İdrîs-i Muhtefî'nin ayrı¬ 
ca âlimler, şairler ve devlet adamlarından 
da birçok müridi vardı. Şeyhülislâm Ebül- 
meyâmin Mustafa Efendi, Sadrazam Kay¬ 
serili Halil Paşa, Reîsülküttâb Sarı Abdul¬ 
lah Efendi, Şair Tıflî Ahmed Çelebi bunlar 
arasında sayılabilir. Sütçü Beşir Ağa, Ha¬ 
cı Kabâyî Efendi, Lâmekânî Hüseyin Efen¬ 
di, Olanlar Şeyhi İbrâhim Efendi, Bezci- 
zâde Mehmed Muhyiddin gibi Melâmîlik 
tarihinin önemli isimleri onun müridleri 
arasında yer almaktadır. 


İdrîs-i Muhtefî’den günümüze, men¬ 
suplarından olduğu anlaşılan Hakiki Bey’in 
İrşâdrıâme' sinde yer alan “devr”e dair 
bir sayfalık metinle (vr. 43 a ; ayrıca bk. Sarı 
Abdullah Efendi, s. 16-17; La'lîzâde Ab¬ 
dülbâki, s. 71-72; Tomar-Melâmîlik, s. 56) 
Olanlar Şeyhi İbrâhim Efendi’nin nakletti¬ 
ği bir sözü (Sun'ullah Gaybî, vr. 29 a ), hece 
vezniyle yazılmış on beş kıtadan meydana 
gelen şathiyesi ve iki gazeli ulaşmıştır. 
Şathiye, Ali Şermî Efendi (Süleymaniye 
Ktp., Nâfiz Paşa, nr. 419) ve Ahmed Remzi 
Dede (Akyürek) tarafından şerhedilmiştir 
(metni için bk. Hüseyin Vassâf, II, 309vd.). 
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İDRÎSÎ, Abdurrahman 

b. Muhammed 

Ebû Sa’d Abdurrahman b. Muhammed 
b. Muhammed el-İdrîsî el-Esterâbâdî 
(ö. 405/1015) 

^ Hadis hafızı, tarihçi. ^ 

325’ten (937) sonra muhtemelen Se- 
merkant’ta doğdu. Büyük dedesi İdrîs b. 
Hasan'a nisbetle İdrîsî diye tanındı. Este- 
râbâdlı olan babası, Ebû Nuaym Muham¬ 
med b. Haşan b. Hammûye, Ebû Abdur¬ 
rahman Abdullah b. es-Sirrî, Ebû Ali Mu¬ 


hammed b. Ahmed es-Savvâf ve Ebû Be¬ 
kir eş-Şâfiî gibi âlimlere talebelik eden bir 
muhaddisti (Sehmî, s. 450). Esterâbâd’- 
da Ebû Nuaym Muhammed b. Haşan b. 
Hammûye gibi muhaddislerden faydala¬ 
nan İdrîsî hadis tahsili için Horasan ve Irak 
bölgelerini dolaştı. Nîşâbur’da Ebü’l-Ab- 
bas Esam, Cürcân’da İbn Adî ile İsmâilî, 
Bağdat’ta Dârekutnî’den çok sayıda ha¬ 
dis yazdı. Hicaz’a gittiğinde bu bölgenin 
âlimlerinden hadis rivayet etti. Dönemin¬ 
de Semerkant’ın en meşhur hadis hâfızı 
olan ve Bağdat’ta hadis rivayet eden İd- 
rîsî’den Ebû Ali eş-Şâşî, Mâlînî, Ebû Ab¬ 
dullah Muhammed b. Ali el-Habbâzî, Ebû 
Mes’ûd Ahmed b. Muhammed el-Becelî, 
Ebü’l-Kâsım Ali b. Muhassin et-Tenûhî 
gibi âlimler rivayette bulundu. Hatîb el- 
Bağdâdî ve İbn Kesîr onun sika bir hadis 
hâfızı olduğunu belirtmektedir. Şehir ta¬ 
rihleri geleneğinin bir takipçisi olan İdrî¬ 
sî, bu konudaki çalışmaları yanında ha¬ 
disleri konularına göre bir araya getiren 
eserler de yazmıştır. İdrîsî’nin adı, künye¬ 
si ve vefat tarihi hakkında kaynaklarda 
bazı yanlışlıklar bulunmaktadır. İbnü’l- 
Esîr, onu 40S (1015) yılında vefat eden¬ 
ler arasında zikrederken adını yanlış ola¬ 
rak Ebû Saîd Abdullah b. Muhammed el- 
Esterâbî diye kaydetmiş, Ziriklî ile Keh- 
hâle de verdikleri bilgiler aynı olmakla 
birlikte onu iki ayrı kişi olarak göstermiş¬ 
tir (bk. bibi.). 30 Zilhicce 405’te (21 Hazi¬ 
ran 1015) Semerkant’ta vefat eden İdrîsî 
Çâkerdîze Kabristanı’na defnedildi. 

Eserleri. 1 . Târîhu Semerkand (el-Ke- 
mâl fi ma'rifetVr-ricâl bi-Semerkand). Se¬ 
merkant’ta yetişen şahsiyetlerin, özellik¬ 
le Semerkantlı muhaddislerin ele alındığı 
bir eserdir. İdrîsî'nin bu çalışmasını Dâre- 
kutnî’ye sunduğu ve onun takdirini ka¬ 
zandığı belirtilmektedir. Semerkant ta¬ 
rihi yazan Müstağfirî ile el-Kand fî zikri 
c ulemâ’i Semerkand adlı eserinde Nec- 
meddin en-Nesefî’nin bu çalışmadan çok¬ 
ça faydalandığı anlaşılmaktadır. Hatîb el- 
Bağdâdî’nin Târîhu Bağdâd' da seksen 
yerde nakilde bulunduğu (Necmeddin en- 
Nesefî, s. 13), Sem‘ânî(Sehâvî, s. 247), Yâ- 
küt (Mufcemüi-büldân, 1, 289; II, 415) ve 
İbn Hacer el-Askalânî (Tehzibü’t-Tehzîb, 11, 
68, 1 36) gibi âlimlerin iktibaslar yaptığı 
eserin günümüze ulaşıp ulaşmadığı bilin¬ 
memektedir. 2. Târîhu Esterâbâd. Es- 
terâbâd’da yetişen âlimlere ve tanınmış 
şahsiyetlere dair bu çalışma sahasında ilk 
kaynak olup (Necmeddin en-Nesefî, s. 12) 
İbn Hacer el-Askalânî ondan faydalanmış 
(Tehzibü’t-Tehzîb, XII, 411), Sehmî de (ö. 
427/1036) esere bir tekmile yazmıştır (İbn 
Hacer, Lisârıü’l-Mîzân, I, 346). 
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m Ali Yardim 

^İDRÎSÎ, Muhammed b. Abdülazîz 

( ijiV I jj jdfjuc ^ .usu) 

Ebû Ca‘fer Cemâlüddîn Muhammed 
b. Abdil‘azîz el-Hâşimî 
(ö. 649/1251) 

Tarihçi ve hadis âlimi. 

568 (1173) yılında Yukarı Mısır'daki 
(Saîd) Küs şehrinde doğdu. Fas Idrîsî şe¬ 
riflerinden olan babası Fas'tan Mısır’a göç 
etmiş ve Küs’un Fâvyaîş köyüne yerleş¬ 
mişti. Burada başladığı öğrenimini Kahi- 
re'de tamamlayan İdrîsî tarih, hadis, ede¬ 
biyat ve nesep ilmi sahalarında kendini 
yetiştirdi. Günümüze ulaşan tek eseri En- 
vâru ‘ ulüvvi'l-ecrâm da başta babası 
Abdülazîz olmak üzere Ebü'l-Ferec İbnü’i- 
Cevzî, Ebû Tâhir Ahmed b. Muhammed 
es-Silefî, Abdüllatîf el-Bağdâdî, Ebû Mu¬ 
hammed Ibnü’l-Cevzî ve Fâtıma bint Sa'd 
el-Hayr’ı hocaları arasında zikretmekte¬ 
dir. En meşhur talebeleri ise Ebû Sâdık 

b. Reşîdüddin el-Attâr, Abdülmü’min b. 
Halef ed-Dimyâtî ve Ahmed b. Yûsuf el- 
Erbilî'dir. 

Kahire’de Ömeriyye Medresesi’nde mü¬ 
derrislik yapan İdrîsî döneminin önemli 
muhaddislerinden sayılır. Ancak bu konu¬ 
da eseri olup olmadığı bilinmemektedir. 
Günümüze sadece Mısır piramitleriyle il¬ 
gili eseri ulaştığından tarihçilik yönüyle 
meşhur olmuştur. Şahsen tanıdığı ve pi¬ 
ramitlerle ilgili eserinden önemli ölçüde 
faydalandığı İbn Memmâtî’ye yakınlığının 
onu bu konu üzerinde çalışmaya sevket- 
tiği söylenebilir. İdrîsî Kahire’de vefat etti. 

Kendisine Mısır piramitleri tarihçisi un¬ 
vanını kazandıran Envâru c ulüvvi'l-ec- 
râm fi'l-keşf‘an esrâri'l-ehrâm adlı ese¬ 
rini İdrîsî, 623 (1226) yılında Abbâsî Hali¬ 
fesi Zâhir-Biemriilâh’ın Eyyûbî Sultanı el- 
Melikü'l-Kâmil Muhammed’e gönderdiği 


elçilik heyetinin başında bulunan Ebû Mu¬ 
hammed İbnü’l-Cevzî ve arkadaşlarının 
isteği üzerine telif etmiştir. Müellif, onla¬ 
rın bu arzusunu yerine getirmek için, da¬ 
ha önce kaleme aldığı Mısır tarihiyle ilgili 
üç eserinden derleme yaparak bu kitabı 
hazırladığını söyler (Envâru. C ulüuvi’l-ec- 
râm, s. 2-4, 1 13). İdrîsî Mısır tarihiyle ilgili 
Arapça kaynaklardan da istifade etmiş¬ 
tir. Saîd b. Ebû Meryem Hakem’in (İbn 
Ebû Meryem) Târıhu kudûmi'l-Me'mûn 
Mrşr’ı, Ebû Zeyd ei-Belhî’nin Şuverü'l- 
ekâlîm’i (Takuîmü'l-büldân), Ebû Abdur¬ 
rahman el-Uteki’nin et-Tânhu'l-cûmf'ı, 
Kudâî’nin Kitâbü Hıtatı Mışr'ı ile İbn Zû- 
lâk ve Ömer b. Muhammed b. Yûsuf el- 
Kindî’nin eserleri müellifin kaynaklarının 
başında gelmektedir. Günümüze ulaşma¬ 
yan bu çalışmaların yanında Kitâbü'l- 
Cevhereti'l-yetîme fî ahbâri M.ışr el- 
kadîme, Kitâbü Matla c i't-tâli c i's-sa < id 
fî ahbâri’ş-ŞcTîd, Kitâbü'l-Edvûr ve'l- 
feterât ( a.g.e ., s. 4 vd., 52) adlı eserlerle 
İbrâhim b. Vasîfşâh'm Târih 'inden, Ebü’s- 
Salt ed-Dânî ve İbn Memmâtî’nin piramit¬ 
ler hakkmdaki risâlelerinden de faydalan¬ 
mıştır. 

İdrisî'nin kitabı, piramitler hakkında sis¬ 
tematik ve muhtevalı bilgiler ihtiva eden 
ilk Arapça eserdir. Bir mukaddime ile ye¬ 
di bölümden oluşan kitabın birinci bölü¬ 
münde müellif, eskiden yaşamış olan mil¬ 
letlerin bıraktıkları eserleri incelemenin 


Muhammed b. Abdülazîz el-idrlsî'nin Enuâru ‘ ulüuui'l- 
ecrâm adlı eserinden bir sayfa (Manchester John Rylands 
Library, MS, nr. 262, vr. 3 a ) 
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ve bunlardan ders almanın önemine te¬ 
mas etmiş, ikinci bölümde piramitleri zi¬ 
yaret eden peygamberler, sahâbîler, ha¬ 
lifeler, yöneticiler ve âlimlerden bahset¬ 
miş, üçüncü bölümde piramitlerin bulun¬ 
duğu bölgenin topografisi ve piramitle¬ 
re ulaşan yollar hakkında bilgi vermiştir. 
Diğer bölümlerde sırasıyla piramitlerin 
inşa tarihi, yapı malzemeleri, piramitlerin 
içindeki gizli hâzinelerden bahsetmiş, son 
bölümde ise piramitler hakkında yazılan 
şiirleri aktararak bunların açıklamasını 
yapmıştır. 

Altı nüshası günümüze ulaşan eserin 
(bulundukları kütüphaneler için bk. Enuâ¬ 
ru ‘ulüuviî-ecrâm, neşredenin girişi, s. 16) 
en eski yazması Manchester’dadır (John 
Rylands Library, MS, nr. 262). Abdülkâdir 
el-Bağdâdî (ö. 1093/1682) kitabın okuna- 
mayacak hale gelmiş bir nüshasını bul¬ 
muş, bu nüshayı tashih ederek el-Mak- 
sadü'l-merâm fî C acâ > ibi'l-ehrâm adını 
verdiği eserini kaleme almıştır. Bu eserin 
Bağdâdî'nin oğlu Muhammed tarafından 
yazılan nüshası Süleymaniye Kütüphane¬ 
sinde bulunmaktadır (Şehid Ali Paşa, nr. 
2733). Kitap öncellrsula Sezgin tarafın¬ 
dan Manchester nüshasından tıpkıbasım 
olarak yayımlanmıştır (Frankfurt 1988). 
Nâşir, diğer beş yazmanın Bağdâdî’nin 
kullandığı nüshadan istinsah edildiği ka¬ 
naatindedir { Envâru ‘ı ulüuviî-ecrâm, neş¬ 
redenin girişi, s. 9). Ulrich Haarmann, 
eserin Princeton nüshasını esas alıp diğer 
beş nüsha ile karşılaştırmak suretiyle ten¬ 
kitli neşrini yapmıştır (Beyrut 1991). İdrî- 
sî’nin ayrıca el-Müfîd fî zikri men de- 
hale'ş-Ştfîd adlı tamamlanmamış bir ki¬ 
tabının olduğu kaydedilmektedir (Ca fer 
b. Sa'leb el-Üdfüvî, s. 536). 
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İDRÎSÎ, Şerîf 

() 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Muhammed b. Abdillâh b. İdrîs 
eş-Şerîf es-Sebtî es-Sıkıllî 
(ö. 560/1165) 

İslâm coğrafyacısı 
ve botanik âlimi. 

idrîsîier hânedanının kurucusu I. İdrîs’in 
soyundandır. Çağdaşı İbn Bişrûn ve İmâ- 
düddin el-İsfahânî ile daha sonra yaşayan 
Safedî’nin dışındaki İslâm biyografi mü¬ 
ellifleri hayatından bahsetmezler. Bazı 
araştırmacılar onun bu şekilde ihmal edil¬ 
mesini. Sicilya Norman kralları II. Roger 
ve I. Guillaume’un hizmetinde bulunma¬ 
sına bağlamakta iseler de bunun asıl se¬ 
bebi. daha çok o devirde fazla revaçta ol¬ 
mayan coğrafya ve botanik sahalarında 
çalışmasıdır; İmâdüddin ile Safedî’nin 
özellikle onun edipliği üzerinde durmaları 
da bu görüşü doğrulamaktadır. Hakkın- 
daki bilgi azlığına rağmen yapılan çeşitli 
araştırmalar sonunda onun 493 (1100) 
yılında Sebte'de (Ceuta) doğduğu, öğreni¬ 
mini Kurtuba’da (Cordoba) tamamladığı, 
İspanya ve Kuzey Afrika’da çıktığı uzun 
seyahatlerden sonra 11. Roger'in (1130- 
1154) ilk yıllarında Sicilya'nın başşehri Pa¬ 
lermo'ya yerleştiği ve burada öldüğü tes- 
bit edilmiştir. 

Eserleri. 1. Nüzhetü'l-müştâk fi'hti- 
râkı'l-âfâk. İdrîsî asıl şöhretini II. Roger 
için yazdığı bu coğrafya kitabına borçlu¬ 
dur. Aynı zamanda Kitâbu ftucâr(Roger) 
ve el-Kitâbü'r-Rucârî adıyla da bilinen ve 
Şevval 548’de (Ocak 1154) tamamlanan 
eser iklimlere göre düzenlenmiştir. Kitap¬ 
ta yedi iklimden her biri onar cüze taksim 
edilmiş, mukaddimedeki dünya haritasın¬ 
dan başka her iklim cüzünün başında da 
oranın haritası verilmiştir. İbn Havkal, İbn 
Hurdâzbih ve Ceyhânî gibi İslâm coğraf¬ 
yacılarının eserleri yanında İdrîsî, Batlam- 
yus’un Kitâbü'l-Coğrafyasmdan ve şi¬ 
fahî bilgilerden de faydalanmıştır. Bat- 
lamyus coğrafya okulunun en meşhur ta¬ 
kipçilerinden olan İdrîsî’nin Batlamyus’un 
haritalarında önemli değişiklikler yaptığı 
da görülür (bk. HARİTA). Kitabında dün¬ 
yayı ekvatorla ikiye ayırmakta ve güney 
yarım kürenin, sıcaklığından dolayı canlı¬ 
ların yaşamasına elverişli olmadığını söy¬ 
ledikten sonra kuzey yarım küreyi yedi ik¬ 
lim halinde ekvatordan kuzeye doğru in¬ 
celemekte ve her iklimi batıdan doğuya 
doğru çeşitli bölgelere ayırmaktadır. Mu¬ 
kaddimede Hamâh (Çanâh) b. Hâkân el- 


Kîmâbî adında bir Türk coğrafyacısının 
kitabından bahsetmesi ve yer çekimini 
mıknatısın demiri çektiği gibi yerin de ci¬ 
simleri çektiği ve havadaki cisimlerin ye¬ 
re doğru düşmesinin sebebinin bu olduğu 
şeklinde açıklaması eserde yer alan önem¬ 
li hususlar arasındadır. Bir dünya coğraf¬ 
yası olan Nüzhetü’l-müştak, Ortaçağ'da 
İslâm dünyasında yazılmış yerkürenin ge¬ 
nel ve sistematik coğrafyası üzerindeki en 
kapsamlı çalışmalardan biri olup Avrupa 
hakkında gerçeğe en yakın bilgileri veren 
ilk eserdir. Çeşitli ülkelerin ve özellikle Ba¬ 
tı Avrupa ülkelerinin haritaları tarihte ilk 
defa aslına uygun sayılabilecek bir şekil¬ 
de çizilmiştir. Türkler'in yaşadığı toprak¬ 
lar hakkında yapılan açıklamalar ise daha 
önceki coğrafyacılara göre geniş olmakla 
birlikte zaman zaman efsanevî bilgiler ve 
asılsız rivayetlerle muğlak bir hal almak¬ 
tadır. 

Nüzhetü'l-müştâk’m, kimin tarafın¬ 
dan yapıldığı belirtilmeyen ve seçmeler¬ 
den oluşan eksik bir nüshası Kitâbü Nüz- 
heti'l-müştâk il zikri'l-emşâr ve'l-ak- 
târ ve’l-büldân ve'l-cüzûr ve'l-medâ- 
yin ve'l-âfâk adıyla neşredilmiştir (Roma 
1592-4- Frankfurt 1992 [IslamicGeography, 
ed. Fuat Sezgin, c. 1|). Bu neşir Gabriel 
Sionita ve Johannes Hesronita tarafın¬ 
dan Latince’ye çevrilmiş ve Geographia 
Nubiensis adıyla yayımlanmıştır (Paris 


1619). Eserin Arapça tam metni (harita¬ 
lar dışında), ilk defa Roma’daki Istituto 
Italiano per il Medio ed Estremo Oriente 
ve Napoli'deki Istituto Universitario Ori- 
entale adlı kuruluşların iş birliğiyle Enrico 
Cerulli, Giorgio Levi Della Vida, Francesco 
Gabrieli ve Laura Veccia Vaglieri’nin de 
aralarında bulunduğu İtalyan müsteşrik¬ 
ler heyeti tarafından, sonuncusu indeks 
olmak üzere dokuz fasikül halinde neşre¬ 
dilmiş (Opus Geographicum, Leiden 1970- 
1984), ardından bu neşir esas alınarak 
eser iki cilt halinde yeniden basılmıştır 
(Beyrut 1409/1989). Haritalar ise daha ön¬ 
ce Konrad Miller’in yayımladığı Mappae 
arabicae: Arabische \Velt-und Lan- 
denkarten des 9-13. Jahrhunderts (1- 
VI, Stuttgart 1926-1931) adlı eserde yer 
almıştı (1/2-3; VI. [yeni baskısı: Weltkarte 
des Arabers Idrisi oom Jahre 1154, Stut¬ 
tgart 1981]). Kitabın tamamına yakın ter¬ 
cümesi Fransızca olup Pierre-Amedee 
Jaubert tarafından yapılmıştır ( Geogra- 
phied’Edrisi, I-II, Paris 1836-1840 -» Frank¬ 
furt 1992 [IslamicGeography, ed. Fuat Sez¬ 
gin, c. 11-111]), ancak bu tercümede birçok 
hata tesbit edilmiştir. 

Birçok araştırmacının dikkatini çekmiş 
olan Nüzhetü'l-müştûk'm coğrafî bölge¬ 
lere göre parça neşirleri ve tercümeleri 
de yapılmış, üzerinde çeşitli araştırma¬ 
lar gerçekleştirilmiştir. Bu çalışmalardan 


idrîsî'nin Nüzhetü’l-müştâk adlı eserinin ilk iki sayfası (Köprülü Ktp., nr. 955) 
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bazıları şöyle sıralanabilir: Reinhart Dozy- 
Michael Jan de Goeje, Descriptiorı de 
l'Airique et de l'Espagne, Leiden 1866, 
1968 Frankfurt 1992 (Islamic Geog- 
raphy, ed. Fuat Sezgin, c. IV); Jose Antonio 
Conde, Descriptiorı de Espana de Xerif 
Aledris, conocido por el Nubiense, 
Madrid 1799: Eduardo Saavedra, “La 
Geografia de Espana del Edrisî” (Boletirı 
de la Real Sociedad Geografica de Mad¬ 
rid, X [ 18811, s. 249-255, 376-387; XI [18811, 
s. 102-115;XI1 [1882), s. 46-54; XIV [ 1883), 
s. 81-91; XVIII [1885], s. 224-242; XXVII 
[1889], s. 166-181); Cesar E. Dubler, “Los 
Caminos a Compostela en la obra de Id- 
risi” (al-Andalus, XIV [ 1949], s. 59-122); 
“Der Afro-indo-malajische Raum bel Id- 
risi” (Asiatische Studien, 1/4 1 1956], s. 19- 
59) ve “İdrisiana Hispanica" (al-Andalus, 
XXX |1965], s. 89-137); Alfred Felix Lan¬ 
don Beeston, “Idrisi's Account of the Brit- 
ish Isles” (BSOAS, XIII [ 1950], s. 265-280); 
VVilhelm Hoenerbach, Deutschland und 
seine Nachbarlânder nach der gros- 
serı Geographie des Idrisi, Stuttgart 
1937-1938; Michele Amari, “II libro di 
Re Ruggiero ossia la Geografia di Edri- 
si” (Bolletino delta Societa Geografica 
Italiana.V II [1872], s. 1-24) ve Dal Kitab 
Nuzhat al-Muktâq ecc. (Sollazzo per 
chi si diletta digirare il mondo) per Abü 
‘Abd Allah Muhammad Ibn Abd Al¬ 
lah Ibn Idris, Biblioteca Arabo-Sicula 
(Torino- Roma 1880,1, 33-133); Johanes 
Gildemeister, Idrisi's Palaestina und 
Syrien im arabischen Text (Bonn 1885); 
VVilhelm Tomaschek, “Zur Kunde der Hâ- 
mus-Ffalbinsel.-Die Handelsvvege im 12. 
Jahrhundert nach den Erkundigungen 
des Arabers Idrîsî" (Sitzungsberichte der 
Philosophisch -Historischen Classe der 
Kaiserlichen A kademie der Wisserıschaften, 
CX1II, |Wien 1886], s. 285-373); Theodor 
Nöldeke, “Ein Abschnitt aus dem ara¬ 
bischen Geographen Idrisi” ( Verhandlun- 
gen der Gelehrten Estnischen Gesellschaft 
zu Dorpat,VU |Dorpat 1873], s. 1-12); Oiva 
J. TUulio (Tallgren), Du nouveau sur Idrisi 
(SO, VI/3, Helsinki 1936); Oiva J. Tuulio- 
A. M. Tallgren, Idrisi La Finlande et les 
autres pays baltiques orientaux (SO, 
III, Helsinki 1930); J. Martin Hartmann, 
Commentatio de geographia Alricae 
Edrisiana (Gottingen 1792) ve Edrisii 
discriptio Alricae (Gottingen 1796); E. 
F. C. Rosenmüller, “Syria descripta a 
Scherifo el-Edrisio et Khalil Ben-Schahin 
Dhaheri” (Analecta Arabica [Leipzig 
1828]); Johanes Gildemeister, “Beitrâge 
zur Palâstinakunde aus arabischen Quel- 
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len 5. Idrisi” (Zeitschrift des Deutschen 
Palâstinauereins.VUl [1885], s. 117-145); 
R. A. Brandel, Om och ur den Arabiska 
Geographen Idrisi (Upsala 1894); Sayyid 
Maqbul Ahmad, lndia and the Neigh- 
bouring Territories as Described by 
the Sharil al-Idrisi in his Kitab Nuz¬ 
hat al-Mushtâq fi ikhtirâq al-‘ÂIâq (1, 
Aligarh 1954; 11, Leiden 1960); Michele 
Amari - Ceiestino Schiaparelli, L’Italia 
descritta nel “Libro del Re Ruggero" 
compilato da Edrisi. Testo arabo pub- 
blicato con versione enote (Roma 1883); 
Richard Ekblom, “Idrisi und die Ortsna- 
men der Ostseelânder" (Namn och Bygd. 
Tidskrift förNordisk Ortnamnsforskning, 
XIX [Uppsala 19311, s. 1-81 ); Tadeusz Le- 
vvicki, “A Propos de la Genese du “Nuz¬ 
hat a!-Mustâq fi’Htıraq al-Âfâq” d’al-Id- 
risi" (StudiMagrebini, I (Napoli 1966], s. 
41-55); Vincenza Grassi, “La Libia nel Nuz¬ 
hat al-Mustâq fi Ihtirâq al-âfâq di al-Idrî- 
Si" (StudiMagrebini, XX II (Napoli 1990], 
s. 37-57; XXIII | Napoli 1991], s. 1-22); 
Giuseppina Igonetti, “Le citazioni del 
testo geografıco di al-ldrisi nel Taqwim 
al-buldön di Abü’i-Fidâ” (Studi Magrebi¬ 
ni, VIII [ 1976], s. 39-52). Bunlardan başka 
İbrâhim Şevket, İrak ve el-Cezîre ile (Bağ¬ 
dat 1962-1963) Arabistan (MMİlr., XXI 
[1971], s. 3-72), Fuâd Seyyid Yemen (Ro¬ 
ma 1971 ), İsmail el-Arabî İfrîkıye ve Endü¬ 
lüs (Cezayir 1983), Muhammed Hâc Sâ¬ 
dık Mağrib’le (Cezayir 1983) ilgili bölüm¬ 
leri neşretmişlerdir. Nüzhetü'l-müştûk 
üzerinde şarkiyatçılar tarafından yapılan 
parça neşri, tercüme ve diğer çalışma¬ 
lardan bir kısmını Fuat Sezgin toplu hal¬ 
de yeniden yayımlamıştır (Studies on 
al-ldrisi, Islamic Geography serisi içinde, 
Frankfurt 1992, c. V-VIII) (Nüzhetü’l-müş- 
tâk’la ilgili çalışmalar hakkında ayrıca bk. 
El 2 | Fr. ], III, 1059-1061). 


İdrîsî'nin Nüzhetü’l-müştâk adlı eserinden tasvirli iki 
sayfa (Köprülü Ktp., nr. 955, vr. 341 b -342 a ) 



Nüzhetü'l-müştûk’m iki muhtasarı 
bulunmaktadır. Bunlardan Cenyü'l-ez- 
hûr mine'r-ravzi'l-mftâr adını taşıyanın 
(Dârü'I-kütübi'l-Mısriyye, Coğrafya, nr. 458) 
uzun bir süre İbn Abdülmün'im el-Him- 
yerî’nin er-Ravzü'l-miHâr adlı eserinin 
muhtasarı olduğu zannedilmiştir. Ayrıca 
ihtisarı yaptığı kaydedilen Hâfız Şehâbed- 
din Ahmed el-Makrîzî’nin de meşhur Ta- 
kıyyüddin el-Makrîzî olup olmadığı tartış¬ 
malıdır (Kubiak, FO, 1/2 [ 1960], s. 198-200). 
Bu muhtasarın Mısır’la ilgili kısmı Gaston 
Wiet tarafından Fransızca tercümesiyle 
birlikte yayımlanmıştır (“Un resume d’Id- 
risi”, Bulletin de la Societe rogale de ge¬ 
ographie d’Eggpte, XX [Kahire 1939], s. 
161-201). Nüzhetü'l-müştûk’m Kitûbü'l- 
Coğrâfiyyeti'l-külliyye ey şûretü'l- 
arz (Harîtatü’l- C âlem) adını taşıyan diğer 
muhtasarını Cevâd Ali neşretmiştir (Bağ¬ 
dat 1951). 

2. Ünsü'l-mühec ve ravzü'l-fürec 
(Ravzü’l-fürecuenüzhetüi-mühec). Nüz- 
hetü'l-müştûk’m ilâveli bir muhtasarı 
mahiyetindedir. Kitapta, ekvatorun gü¬ 
neyinde kalan sekizinci bir iklimden da¬ 
ha söz edilmektedir. Fuat Sezgin, eserin 
sonunda verilen 588 (1192) yılının kita¬ 
bın telifinin veya istinsahının tamamlan¬ 
dığı tarih olmayıp telif tarihinde yanlışlık 
yapılmasından kaynaklandığını, ayrıca 
eserde İbn Saîd el-Mağribî’nin zikredilme¬ 
sinin de sonradan yapılmış bir ilâve oldu¬ 
ğunu belirtir (Clnsü ’l-mühec ue rauzü ’l-fü- 
rec, neşredenin girişi). AvrupalI kâşiflerin 
İbn Saîd’in kitabı gibi bu eserden de fay¬ 
dalanmış olmaları muhtemeldir. Kitabın 
Süleymaniye Kütüphanesi’nde bulunan 
iki yazmasının (Hekimoğlu Ali Paşa, nr. 
688; Haşan Hüsnü Paşa, nr. 1289) Fuat 
Sezgin tarafından tıpkıbasımı yapılmıştır 
(Frankfurt 1984). Eseri Jassim Abid Mizal 
İspanyolca tercümesi ve notlarla birlikte 
neşretmiştir (Los caminos de al-Andalus 
en el siglo XII segün “Uns al-muhay wa- 
rawd al-furay” [Soloz de corazones y pra- 
dos de contemplacion], Madrid 1989). 3 . 
el-CûmL li-şıfûtı eştûti’n-nebût ve du- 
rûbi envûH'l-müîredât mine'l-eşcûr 
ve'ş-şimâr ve'l-haşü'iş (Kitâbü Eduiye- 
ti’l-müfrede, Kitâbü'l-Müfredât). Botanik 
ve eczacılıkla ilgili olup İbnü’I-Baytâr ta¬ 
rafından çokça istifade edildiği bilinmek¬ 
tedir. Eserde bir bitkinin bazan on iki 
farklı dildeki karşılıkları da verilir. İslâm 
dünyasındaki tıp, eczacılık ve botanikle 
ilgili çalışmalarıyla bilinen Max Meyerhof, 
"Über die Pharmakologie und Botonik des 
arabischen Geographen Edrisi" (Archiv 
für Geschichte der Mathematik, Natur- 
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Lüissenschaften und Techrıik,X\l (Leipzig 
1930|, s. 45-53) ve diğer makalelerinde 
eseri muhtelif yönleriyle incelemiştir. Fu¬ 
at Sezgin. Süleymaniye Kütüphanesi (Fâ¬ 
tih, nr. 3610) ve Ihtıran Kitâbhâne-i Mec- 
lis-i Sinâ(nr. 18420) nüshalarının tıpkı ba¬ 
sımını yapmıştır (Frankfurt 1995). Kitabın 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi’nde 
6S9 (1261) tarihli bir nüshası daha bu¬ 
lunmaktadır (AY, nr. 1343). 

İdrîsî’nin çağdaşı olan İbn Bişrûn, onun 
Nüzhetü'l-müştâk'tan sonra 1. Guil- 
laume için Ravzü'l-üns ve nüzhetü'n- 
nefs adıyla başka bir coğrafya kitabı 
yazdığını belirtmekle birlikte bu ese¬ 
rin şimdiye kadar herhangi bir yazması 
tesbit edilememiştir. Ebü’l-Fidâ’nın Tak- 
vîmü'l-büldânüa İdrîsî’den aktardığı ba¬ 
zı parçaların bu kitaba ait olması muhte¬ 
meldir. Çünkü bu parçalarla Nüzhetü'l- 
müştûk'm aynı konulara ait metinleri bir¬ 
birinden farklıdır. 
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(4-jbVl) 

789-985 yıllan arasında 
Fas’ta hüküm süren 
ilk İslâm hanedanı. 

L J 

Hânedanın kurucusu, Hz. Ali’nin oğlu 
Hasan’ın neslinden oiup soyu Fas şerifle¬ 
rinin bir kolunu meydana getiren İdrîs b. 
Abdullah (I. İdrîs), Fah Savaşı’nın (169/786) 
ardından Mağrib’in merkezi Tanca’ya git¬ 
mek zorunda kalmıştı. Daha sonra Velî- 
lâ’da Evrebe adlı Berberi kabilesinin des¬ 
teğiyle kendisine dinî ve siyasî lider ola¬ 
rak biat edilmiş, böylece Velîlâ merkez ol¬ 
mak üzere İdrîsîler’in temelleri atılmıştı 
(172/789). İdrîs'in oğlu babasının kurduğu 
Fas'ı başşehir yaptı. Vezirlik, kâtiplik ve 
kadılık gibi görevleri ihdas ederek devle¬ 
tini Arap - İslâm devleti tarzında teşkilât¬ 
landırdı ve gerçekleştirdiği fetihlerle ül¬ 
kenin sınırlarını genişletip İdrîsîler’i Mağ- 
rib-i Aksâ’nın en güçlü devleti haline ge¬ 
tirdi. Kurtuba’da (Cordoba) (202/817-18) 
ve Tunus'ta (209-211/824-826) meydana 
gelen isyanlar yüzünden kaçarak Fas'a 
gelen Araplar’ın devletin üst kademe¬ 
lerinde görevlendirilmesiyle İdrîsîler’in 
Arap karakteri güçlendi. Devletin sınırları 
doğuda Şelif nehrine (Cezayir) ve Güney 
Fas’ta Sûs’a kadar uzanmaktaydı. Ancak 
onun vefatından hemen sonra hânedan 
parçalanma sürecine girdi. Veliaht olarak 
yerine geçen büyük oğlu Muhammed, ül¬ 
keyi on iki erkek kardeşinden erginlik ça¬ 
ğına ulaşan sekiziyle paylaştı. Tilimsân ve 
civarını ise önceden olduğu gibi Süley¬ 
man b. İdrîs evlâdına bıraktı, başşehir Fas 
ve yöresini kendisine ayırdı. Bu uygulama 
kısa sürede merkezî otoriteyi zayıflattı ve 
her biri muhtariyet peşinde koşan ma¬ 
hallî emirliklerin ortaya çıkmasına zemin 
hazırladı. Muhammed'e karşı ilk isyan 
eden Azemmûr, Tâmesnâ, Şâle ve Selâ’- 
ya hükmeden kardeşi îsâ oldu. Muham¬ 
med, onun isyanını bastırmak için Tanca 
valisi olan diğer kardeşi Kâsım'ı görevlen¬ 


dirdi, onun kabul etmemesi üzerine de 
Rif bölgesi hâkimi olan kardeşi Ömer’den 
yardım istedi. Ömer önce îsâ’yı, ardından 
diğer kardeşi Kâsım’ı mağlûp ederek iki¬ 
sine ait merkezleri ele geçirdi. 220 (835) 
yılında Ömer ölünce Muhammed onun 
idaresindeki merkezleri üç oğlu arasın¬ 
da taksim etti. Ömer’den bir yıl sonra 
vefat eden Muhammed’in ardından İd¬ 
rîsî tahtına henüz dokuz yaşındaki oğlu 
Ali geçti. Yaşının küçüklüğüne rağmen 
kabile reislerinin saray görevlilerine ita¬ 
ati sayesinde önemli bir sıkıntı yaşanma¬ 
dı. Erginlik çağına ulaştıktan sonra yö¬ 
netimi eline alan I. Ali 234’te (849) öldü. 
Yerine geçen kardeşi 1. Yahyâ başarılı yö¬ 
netimiyle devletinin gücünü arttırdı. Baş¬ 
şehir Fas onun zamanında büyük geliş¬ 
me gösterdi, bölgede bir câzibe merkezi 
haline geldi ve nüfusu arttı. Fas’ta ve di¬ 
ğer merkezlerde imar faaliyetleri ve ti¬ 
carî hayat da önemli gelişme kaydetti. I. 
Yahyâ’nın 249 (863) yılında vefatından 
sonra yerine geçen oğlu II. Yahyâ zama¬ 
nında ülkede istikrar bozuldu ve devleti 
yıkılışa sürükleyen karışıklıklar başladı. 
Kendisini eğlenceye veren II. Yahyâ’ya 
karşı isyan eden Abdurrahman b. Ebû 
Sehl el-Cüzâmî, onu saraydan kaçmak 
zorunda bıraktı. II. Yahyâ bir süre sonra 
üzüntüden öldü (252/866). 

II. Yahyâ'nın kaçışı esnasında onunla 
birlikte gitmeyi reddeden hanımı Atîke, 
Rif bölgesinin hâkimi olan babasını baş¬ 
şehre çağırmıştı. Bunun üzerine Ali b. 
Ömer Fas’a gelerek kontrolü sağladı. Böy¬ 
lece taht aynı ailenin Ömer b. İdrîs koluna 
geçmiş oldu. II. Ali bir süre sonra kuvvetli 
bir Hâricî isyanıyla karşılaştı. Sufriyye Hâ- 
ricîleri’nden Abdürrezzâk el-Fihrî, baş¬ 
lattığı isyanı genişleterek bölgedeki bazı 
merkezleri eline geçirdi ve sonunda II. 
Ali’yi de yendi. II. Ali Evrebe kabilesine sı¬ 
ğındı. Ardından Fas’a giren Abdürrezzâk 
şehrin Endülüs mahallesinde halkın bia¬ 
tini aldı. Ona teslim olmayan Karaviyyîn 
mahallesi halkı Yahyâ b. Kâsım b. İdrîs’i 
şehre çağırdı. Fas’a gelerek tahta oturan 
III. Yahyâ, Hâricîler'i başşehrinden çıkar¬ 
mayı başardı. Hem şehir halkının hem de 
Kurtuba’dan sürülen Endülüslüler’in bi¬ 
atim aidi. Ancak amcası Ömer’in çocuk¬ 
larıyla giriştiği taht mücadelesi sırasında 
öldürüldü (292/905). İdrîsîler'in yeni ima¬ 
mı Yahyâ b. İdrîs b. Ömer kısa süre içinde 
istikrarı sağladı. Tarihçilerin İdrîsîler’in 
en güçlü hükümdarı olarak tanıttığı IV. 
Yahyâ adaleti, fazileti ve cengâverliği ya¬ 
nında dinî ilimlerde temayüz etmiş bir 
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İDRÎSÎLER 


ilim adamıydı. İdrîsîler en geniş sınırları¬ 
na onun zamanında ulaştı. Sarayı Endü¬ 
lüs ve diğer İslâm ülkelerinden gelen âlim 
ve şairlerle doldu. 

İdrîsîler. IV. Yahyâ'nın son zamanların¬ 
da önemli iki dış tehlikeyle yüzyüze gel¬ 
diler. Yahyâ’nın saltanatının ilk yıllarında 
İfrîkıye'de kurulmuş olan Fâtımîler güçle¬ 
rini arttırmış, Cezayir’i aldıktan sonra bü¬ 
tün Mağrib’i ele geçirmek için İdrîsî top¬ 
raklarına yönelmişlerdi. Diğer taraftan 
Endülüs Emevî Devleti bölge üzerine güç¬ 
lü ordular sevketmeye başlamıştı. IV. (X.) 
yüzyılın başından itibaren İdrîsîler'e ait şe¬ 
hirler birbiri ardınca bu iki devletten biri¬ 
nin eline düşmeye başladı. İdrîsî emirleri 
bazan direnerek, bazan da kuvvetli olan 
tarafa itaat ederek varlıklarını sürdür¬ 
meye çalıştılar. 

Fâtımî kumandanı Mesâle b. Habbûs 
el-Miknâsî karşısında ağır bir yenilgiye 
uğrayan IV. Yahyâ, sonunda Fâtımîler’e 
itaati ve onlara vergi ödemeyi kabul et¬ 
mek zorunda kaldı. Mesâle, Fas'a ikinci 
gelişinde kendisini karşılamaya gelen IV. 
Yahyâ'yı tutuklatarak İdrîsî yönetimine 
son verdi ve Reyhân el-Kutâmî’yi Fas va¬ 
liliğine getirdi. IV. Yahyâ’nın tahttan uzak¬ 
laştırılmasından üç ay sonra İdrîsî ailesin¬ 
den Haccâm lakabıyla meşhur Haşan b. 
Muhammed b. Kasım, gerçekleştirdiği 
bir isyanla Fâtımî valisini Fas'tan çıkarıp 
tahtı geri almayı başardı (310/922). Ardın¬ 
dan Mûsâ’nm üzerine giderek onu da ağır 
bir hezimete uğrattı, fakat tekrar karşı¬ 
sına çıkan Mûsâ'ya yenilince Fas şehrine 
sığınmak zorunda kaldı. Ancak orada bı¬ 
rakmış olduğu vekilinin ihanetine uğradı. 
Şehre girmesine izin vermeyen ve Fâtı- 
mîler’e bağlı olduğunu açıklayan bu kişi 
tarafından yakalanıp tevkif edildi. Böyle- 
ce İdrîsîler’in merkezi tekrar Fâtımîler’in 
eline geçti (313/925). 

Fâtımî Valisi Mûsâ b. Ebü’l-Âfiye, üç yıl 
içinde İdrîsîler’e ait merkezlerin hemen 
hemen tamamını hâkimiyeti altına aldı. 
Direnen İdrîsî güçleri Rif dağındaki Hace- 
rünnesr Kalesi’ne sığındı (317/929). Kale¬ 
yi muhasara eden Mûsâ başarısız olunca 
bir miktar kuvvet bırakarak oradan ayrıl¬ 
dı ve aynı yıl içinde Fâtımîler’e itaati ter- 
kederek hutbeyi Mağrib-i Aksâ ve Sebte’- 
yi (Ceuta) ele geçirmeye çalışan Endülüs 
Emevî Halifesi III. Abdurrahman adına 
okuttu. Fakat daha sonra üzerine gönde¬ 
rilen Humeyd b. Yesâl kumandasındaki 
Fâtımî ordusu karşısında ağır bir hezime¬ 
te uğradı ve Fas şehrine çekildi. Bunu fır¬ 
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sat bilen Hacerünnesr Kalesi’ndeki İdrî¬ 
sîler, Mûsâ'nın bıraktığı kuvvetleri püs¬ 
kürterek bölgeye gelen Fâtımî ordusuna 
katıldılar (323/935) ve onların yardımıyla 
Fas şehri hariç atalarına ait toprakların 
büyük bölümünü geri aldılar. Bu sırada 
İdrîsîler'in liderliğini yapmakta olan Kâ- 
sım Kennûn b. Muhammed b. Kâsım baş¬ 
şehir olarak Hacerünnesr’i seçti. Ömer b. 
İdrîs evlâdından olan Rif ve Sebte İdrîsî- 
leri ise Sebte’yi merkez edinerek ayrı bir 
idare kurdular ve Endülüs Emevîleri’ne 
bağlılıklarını açıkladılar. Kasım Kennûn 
vefatına kadar (337/948) Fâtımîler’e tâbi 
olarak hüküm sürdü. Kâsım'ın yerine 
âlim, âdil ve fâzıl bir emîr olarak tanınan 
oğlu Ebü’l-Ayş Ahmed geçti. Ebü’l-Ayş, 
Fâtımîler’den ayrılarak Endülüs Emevî 
Halifesi III. Abdurrahman’a itaat ettiğini 
açıklamakla beraber Tanca’yı ona verme¬ 
di. Bunun üzerine Endülüs Emevî kuvvet¬ 
leri şehri zaptetti. Ebü’l-Ayş’ın elinde sa¬ 
dece Edayle ve Basra kaldı. Ebü’l-Ayş da¬ 
ha sonra iktidarı kardeşi 11. Hasan’a dev¬ 
retti (343/954). Fâtımîler tarafından Mağ- 
rib seferine memur edilen meşhur ku¬ 
mandan Cevher es-Sıkıllî Fas üzerine yü¬ 
rüyüp şehri kuşattı (Şaban 349/ Ekim 960) 
ve kumandanlarından Zîrî b. Menâd es- 
Sanhâcî’nin kahramanlığı sayesinde bu¬ 
rayı ele geçirdi (20 Ramazan 349/13 Kasım 
960). Bu zafer sayesinde Tanca ve Sebte 
dışında bütün Mağrib kısa bir süre için de 
olsa Fâtımî hâkimiyeti altına girmiş oldu. 
II. Haşan da Fâtımîler’e tâbi olmak zorun¬ 
da kaldı. Ancak ordunun çekilmesinden 
sonra tekrar Endülüs Emevîleri’ne bağ¬ 
landığını ilân etti (349/960). On bir yıl son¬ 
ra Fâtımî kumandanı Bulukkîn b. Zîrî kar¬ 
şısında âciz kalınca bu defa ordusuna ka¬ 
tılıp onunla birlikte Endülüs Emevîleri'ne 
karşı savaştı. Bu tavrı yüzünden kendisi¬ 
ni cezalandırmak isteyen Endülüs Emevî 
Halifesi II. Hakem, Gâlib b. Abdurrahman 
es-Sıklâbî kumandasında büyük bir ordu¬ 
yu onun üzerine gönderdi. II. Haşan bu 
orduya yenildi ve 363'te (974) Hacerün¬ 
nesr Kalesi’nde Endülüs Emevî kuvvetle¬ 
rine teslim oldu. Gâlib, 11. Haşan ve 700 
adamıyla birlikte Kurtuba’ya döndü (364/ 
975). Mağrib’de hutbe Endülüs Emevî ha¬ 
lifesi adına okunmaya başlandı, li. Haşan 
iki yıl sonra Endülüs’ten çıkarılınca Mısır'a 
giderek Fâtımî sarayına sığındı. 373'te 
(984) Fâtımî halifesi onu Mağrib-i Aksâ 
valiliğine tayin etti ve emrine verdiği or¬ 
duyla ailesine ait toprakları geri alması 
için Mağrib’e gönderdi. Fâtımîler'in İfrî- 
kıye valisiyle bölgedeki bazı Berberi kabi¬ 


leleri tarafından desteklenen 11. Haşan, 
Sebte civarında Endülüs Emevî ordusuna 
yenilince eman dilemek zorunda kaldı. 
Ordu kumandanı onun itaatini kabul etti 
ve beraberinde Kurtuba’ya götürmek 
üzere yanına aldı. Ancak yolda Hâcib İbn 
Ebû Âmir el-Mansûr tarafından gönderi¬ 
len adamlar tarafından öldürüldü (375/ 
985). II. Hasan’ın ölümüyle Mağrib-i Ak- 
sâ’da hüküm süren İdrîsî hânedanı sona 
ermiş oidu. Daha sonra bu aileden Ömer 
b. İdrîs’in neslinden gelen Ali b. Hammûd, 
Endülüs’te Emevî Devleti’nin zayıflamaya 
başladığı sırada ortaya çıkan mülûkü’t- 
tavâifın en önemlilerinden biri olan Ham- 
mûdîler hânedanını kurmuştur. 


İDRÎSÎ EMÎRLERİ 


1. İdrîs 

172 (789) 

II. idrîs 

177 (793) 

Muhammed b. II. İdrîs 

213 (828) 

1. Ali b. Muhammed 

221 (836) 

l. Yahyâ b. Muhammed 

234 (849) 

II. Yahyâ b. Yahyâ 

249 (863) 

II. Ali b. Ömer b. idrîs 

252 (866) 

İli. Vâhyâ b. Kasım b. idrîs 

? 

IV. Yahyâ b. İdrîs b. Ömer 

292 (905) 

1. Haşan b. Muhammed el-Haccâm 

310-313 

(922-925) 

Kasım Kennûn 

? 

Ebü'l-Ays Ahmed b. Kennûn 

337 (948) 

il. Haşan b. Kennûn 343-364 (954-974), 

373-375 (984-985) 


İdrîsîler, bölgede İslâm dini ve Arapça’¬ 
nın yayılması hususunda önemli rol oyna¬ 
mışlardır. II. İdrîs zamanında Kurtuba ve 
Kayrevan’daki isyanlardan kaçan kala¬ 
balık Arap mülteciler başşehir Fas’a yer¬ 
leştirildi. Bu mülteciler sayesinde ülkede 
Arap-İslâm havası canlandı, Arapça din 
ve kültür dili haline geldi. Kurtuba ve 
Kayrevan’dan gelen âlimler sayesinde Fas 
Mağrib'in en önemli ilim merkezi oldu. 
Başta Fas olmak üzere Asîle, Aklâm, Ha¬ 
cerünnesr gibi çok sayıda yeni şehir ku¬ 
ran İdrîsî emirleri bu şehirleri mimari 
eserlerle süslediler. İdrîsîler döneminde 
Fas bölgenin en büyük ilim, medeniyet 
ve kültür merkezi oldu. Mağrib'in bütün 
yörelerinden ve Endülüs’ten talebeler 
Fas’a akın ettiler. Fas şehri siyasî, dinî ve 
İktisadî merkez olma kimliğini asırlar bo¬ 
yu sürdürdü. İdrîsîler döneminde yirmi¬ 
den fazla şehirde sikke darbedilmiş olma¬ 
sından da anlaşılacağı gibi İdrîsî emirleri 
ülkede ticarî hayatı canlandırdılar. Ayrıca 
başta pamuk olmak üzere Doğu’nun pek 
çok bitki türünü Mağrib'e getirerek tarı- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 





mı geliştirdiler. İdrîsîler zamanında Fas 
şehrinde Câmiu’l-eşyâh (192/808), Câ- 
miu’ş-şürefâ ( 193/809) ve Câmiu’l-Ende- 
lüs (245/859) yanında birçok han ve ha¬ 
mam inşa edildi. Yapımına bu devirde 
başlanan Câmiu Fâtıma'nın (242/857) adı 
daha sonra Zenâteler tarafından Kara- 
viyyîn olarak değiştirilmiştir. 

Tarihçiler, İslâmiyet’in Mağrib'de yayıl¬ 
masında büyük rol oynayan İdrîsî emirle¬ 
rinin Zeydiyye mezhebine mensup olduk¬ 
larını, ancak taassuba kapılmayıp ülkele¬ 
rinde diğer mezhep mensuplarına karşı 
da hoşgörülü davrandıklarını ve bilhassa 
zamanla bölgede hâkim mezhep haline 
gelecek Mâliki mezhebinin fakihlerine 
destek verdiklerini belirtirler. İdrîsî emir¬ 
lerinin imam veya emir unvanını kullan¬ 
dıkları kaydedilir. Ömerî, Makrîzî ve Sa- 
fedî ise 1. İdrîs'i halife unvanıyla anmış- 
iardır. 
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Hasen el-Idvî el-Hamzavî el-Mâlikî 
(ö. 1303/1886) 

Mısırlı âlim. 
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1221’de (1806) Yukarı Mısır’ın Minye 
vilâyetine bağlı Megâga kazasının İdve kö¬ 
yünde doğdu. Kur’ân-ı Kerîm’i ezberledik¬ 
ten sonra Şeyh İbrâhim eş-Şulkâmî vası¬ 
tasıyla Halvetiyye tarikatına intisap etti. 
Şeyhin tavsiyesiyle eğitimini 1236 (1821) 
yılından itibaren Câmiatü’l-Ezher’de sür¬ 
dürdü. Burada Ahmed Minnetullah, Mu¬ 
hammed el-Emîrü’s-sagir, Burhan el-Ku- 
veysinî ve Mustafa el-Bulâki gibi hocalar¬ 
dan fıkıh, tefsir, hadis, edebiyat ve man¬ 
tık okudu. Bu arada Halveti şeyhi Muham¬ 
med es-Sibâî ve Muhammed Fethullah’- 
tan el alan İdvî daha sonra Şâzeliyye tari¬ 
katına da girdi. 

Haşan el-İdvî, Ezher’deki tahsilini ta¬ 
mamlayınca ( 1241/1826) burada hoca ola¬ 
rak ders vermeye başladı. 1256’da (1841) 
Mehmed Ali Paşa’nın Ezherliler’den olu¬ 
şan bir şeref kıtası oluşturma projesine 
karşı çıkarak kendisine önemli gelir geti¬ 
ren büyük arazisinin bulunduğu köyüne 
gitti. Mehmed Ali Paşa birkaç ay sonra 
bu projeden vazgeçtiyse de İdvî geri dön¬ 
medi. Köyünde bir cami yaptırdı, eğitim 
faaliyetini sürdürdü. Bu arada dostluk 
kurduğu Orta Mısır valisini, bölgesindeki 
âlim ve öğrencilerin askerlik vazifesinden 
muaf tutulması konusunda ikna etti. 
1260’ta (1844) Ezher’e geri döndü. 

Bağımsız bir karaktere sahip olan ve 
döneminde Mısır’ın önde gelen Mâliki 
âlimleri arasında sayılan İdvî, bu mezhe¬ 
bin Mısır’daki imamı Şeyh Muhammed 
İlîş’in kendisinden verdiği bir fetvayı geri 
çekmesini istemesi üzerine onunla anlaş¬ 
mazlığa düştü. Bunun üzerine Şeyh İliş, 
İdvî'nin ders vermesini engellemeye çalış¬ 
tı. Sultan Abdülaziz’in 1280 (1863) yılında 
Mısır’ı ziyareti sırasında, Hidiv İsmâil ta¬ 
rafından Ezher şeyhi Seyyid el-Arûsî, 
Şeyh es-Sekkâ ve Şeyh İliş ile birlikte Ha¬ 
şan el-İdvî de Kahire ulemâsı adına sulta¬ 
nı selâmlamakla görevlendirildi. Ancak 


İdvî, Abdülaziz’in huzuruna çıktığında 
kendilerine öğretilen protokol kuralları¬ 
na uymayıp sultana “emîrü’l-mü’minîn” 
diye hitap etti; ayrıca yöneticilerin Pey¬ 
gamberin halifeleri olarak emirleri altın¬ 
daki insanlara nasıl davranmaları gerek¬ 
tiğine dair bazı sözler söyledi. Zor durum¬ 
da kalan hidiv İdvî’yi engellemeye çalıştıy¬ 
sa da onun bu tavrını beğenen sultan 
kendisine bir hil’at ile 1000 altın cüneyh 
vererek mükâfatlandırdı. 

Daha sonra Hidiv İsmâil ile iyi münase¬ 
betler kuran İdvî, İngilizler’e yakın olduğu 
için halk tarafından sevilmeyen Nubar Pa¬ 
şa hükümeti zamanında paşaya karşı ca¬ 
milerde vaaz verdi. 1281’de (1865) hacca 
gitti. Nisan 1297’de (1879) Hidiv İsmâ- 
il’in, Sir Rivers Wilson’un ekonomik pla¬ 
nına karşı hazırlattığı Lâihatü’l-vataniy- 
ye’nin kabul edilişinde hazır bulundu. İler¬ 
lemiş yaşma rağmen Ahmed Urâbî Paşa 
ile birlikte İngilizlerle mücadele eden 
âlimlerin başında yer aldı ve 1300’de 
(1882) mecliste bütün âlimlerin temsilci¬ 
si olarak Hidiv Tevfık’in görevden alınma¬ 
sı çağrısında bulundu. Hidiv Tevfik’in İngi- 
lizler tarafında yer almasından sonra bazı 
ulemâ ile birlikte ona güvenilmemesi ge¬ 
rektiğine dair bir fetva hazırladı. Urâbî is¬ 
yanının başarısızlıkla sonuçlanması üzeri¬ 
ne ayaklanmaya katılan diğer âlimler gibi 
İdvî de yakalanarak hapsedildi ve bütün 
imtiyazları elinden alındı. Sorgusu yapıl¬ 
dıktan sonra hapisten çıkarılarak köyün¬ 
de oturmaya mecbur tutuldu. 1303 yılı 
Ramazanının 27. gecesi (28-29 Haziran 
1886) Kahire’de vefat etti ve Hz. Hüseyin 
Meşhedi yakınında yaptırdığı caminin ha- 
zîresine defnedildi. 

Eserleri. 1. İışâdü'l-müıîd fîhulâşati 
Hlmi't-tevhîd (Bulak 1272, 1273, 1282; Ka¬ 
hire 1272, 1273, 1283, 1297). Anonim bir 
eser olan Akfdetü Ehli's-sünne' ye yaz¬ 
dığı bir şerh olup kendisinden başka Ab- 
dülhâdî Necâ el-Ebyârî, Ahmed Şerefed- 
din el-Mersafî ve Zeyn el-Mersafî de kitap 
için birer hâşiye kaleme almışlardır. 2. el- 
Cevheıü’l-ferîd c afâ İrşâdi'l-mürîd (Bu¬ 
lak 1277,1282, 1297; Kahire 1297). 3. Teb- 
şıratü'l-kudût ve'l-ihvân fî vadH'l-yed 
ve mâ yeşhedü lehû mine'l-burhân (Bu¬ 
lak 1276; Kahire 1281). 4 . Kenzü'l-metâ- 
lib fî fazîi’l-Beyti'l-harâm ve'l-hicr ve'ş- 
şâzervân ve mâ fî ziyâreti'l-kabri'ş-şe- 
rif mine'l-me’ârib (Kahire 1279, 1282). 
Emîr Abdülkâdir el-Cezâirî’nin hacca da¬ 
ir sorduğu sorulara verdiği cevaplardan 
oluşmaktadır. 5. el-Feyzü'r-Rahmânî 
bi-şerhi'l-İmâm 'Abdiîbâki ez-Zürkö- 
nî (Kahire 1281,1288, 1299). Zürkânî’nin, 
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Mâlikî fıkhının önemli eserlerinden olan 
Halil b. İshak el-Cündî’ye ait el-Muhta- 
şar'a yaptığı şerh üzerine yazılmış bir hâ- 
şiyedir. 6. en-Nûrü's-sârîmiri feyzi Şa- 
hîhi'l-Buhârî (1-X, Kahire 1279; I-1V, 1299). 
7. el-Mededü'l-f eyyâz bi-rıûri'ş-Şifâ 5 
li'I-Kâdî c /yâz(l-II, Kahire 1276, 1286). 8. 
en-Nefehâtü'n-nebeviyyefi'l-feiâ’ili'l- 
'âşûriyye (Bulak 1272, 1276, 1282; Kahire 

1276, 1277, 1278, 1297). Hocası Mustafa 
el-Bulâki'nin âşûrâ zamanında yapılacak 
ibadetler hakkındaki eserinin şerhidir. 9. 
en-Nefehâtü'ş-Şâziliyye fîşerhi'l-Bür- 
deti'l-Bûşînyye (Kahire 1297). 10. Me- 
şâriku'l-envâr fî fevzi ehli'l-i c tibâr (Bu¬ 
lak 1273, 1275, 1276, 1283; Kahire 1275, 

1277, 1280, 1285, 1297, 1300, 1303, 1307, 
1317,1318, 1350). Tasavvufa dairdir. 11. 
Bülûğu'l-meserrât c alâ Delâ’ili'l-hay- 
rât (Kahire 1287,1289). Cezûlî'nin eserine 
yazılan bir şerhtir. 
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( ) 

Genelde dinî yükümlülüklerin, 
özelde borçlanılan edimin gereği gibi 
yerine getirilmesi anlamında 
fıkıh terimi. 

L_ J 

Sözlükte “bir şeyi tam yapmak, eksiksiz 
vermek; sözünde durmak, gereğini yeri¬ 
ne getirmek" anlamlarına gelen îfâ Kur- 
’an ve hadislerde de bu mânalarda geçer. 
Fıkıh literatüründe, yine sözlük anlamı 
çerçevesinde dinî mükellefiyetlerin ve za¬ 
manla borçlanılan edimin gerektiği şekil¬ 
de yerine getirilmesini ifade eden bir te¬ 
rim olarak kullanılmıştır. 


Kur’an ve Sünnet’te geçen, gerek in¬ 
sanlar arası ilişkiler gerekse insan-Tanrı 
ilişkisi bağlamında kendisine sıkça atıfta 
bulunulan ahde vefa ilkesi (el-Bakara 2/ 
40; el-En'âm 6/152; en-Nahl 16/91; el-Is- 
râ 17/34), haksızlık etmeme, kul hakkına 
ve emanete riayet etme, sorumluluk bi¬ 
lincine sahip olma gibi hususlar, aynı za¬ 
manda akid ve sorumlulukların gereği 
gibi yerine getirilmesi şeklinde ifade edi¬ 
len (ei-Mâide 5/1; el-A'râf 7/85) ve hukukî 
bir bağlamda sevkedilen îfâ kavram ve 
yükümlülüğünün dinî ve ahlâkî temelini 
oluşturur. Ayrıca Hz. Peygamber’in, îfâ 
etmek niyetiyle borçlanan kişiye Allah'ın 
yardımcı olacağını. îfâ kastı taşımadan 
borçlanan kimsenin ise Allah’ın huzuruna 
hırsız olarak çıkacağını belirtmesi, borcu¬ 
nu güzel îfâ eden borçluyu övüp alacağın 
kırıcı olmayan bir tarzda talep edilmesini 
ve ödeme sıkıntısı içinde bulunan borçlu¬ 
ya kolaylık gösterilmesini tavsiye etmesi, 
Allah’ın böyle davranan alacaklıya dünya 
ve âhirette kolaylık göstereceğini haber 
vermesi böyle bir anlam taşır. Nitekim 
kendisi de bütün borç ilişkilerinde bu il¬ 
kelere uygun davranmış, ödünç aldığı pa¬ 
rayı îfâ ettiğinde alacaklıya teşekkür et¬ 
miş ve, “Ödüncün karşılığı ancak îfâ ve 
teşekkürdür" demiştir (İbn Mâce, “Sada¬ 
kat”, 10, 11, 14, 15, 16; Ebû Dâvûd, “Bü¬ 
yü'”, 11). Bütün bunlar, o dönemden iti¬ 
baren oluşmaya başlayan fıkıh kültürün¬ 
de dinî ve ahlâkî umdeler olarak yerini 
almış, îfâya ilişkin hukukî ayrıntılar ise 
müslüman toplumiarda hukukun gelişi¬ 
mine paralel bir seyir takip etmiştir. 

İslâm hukuku meseleci bir tarzda do¬ 
ğup geliştiği, borçlar hukukuna ilişkin 
meseleler özel borç ilişkileri biçiminde iş¬ 
lenmiş olduğu için klasik literatürde bü¬ 
tün borç ilişkilerini kapsayan genel ve ba¬ 
ğımsız bir borç ve îfâ teorisine rastlan¬ 
maz. İslâm hukukçularının bu konudaki 
anlayışları, başlangıçta fer’î meselelere 
ve özel borç ilişkilerine getirilen münferit 
çözümlerde kendini göstermeye başla¬ 
mış, literatürde model akid olarak kap¬ 
samlı bir biçimde işlenen bey’ akdinde 
büyük ölçüde örneklendirilmeye çalışıl¬ 
mıştır. Bu sebeple klasik dönemde fürû-i 
fıkhın çeşitli bölüm ve konuları arasında 
serpiştirilmiş tarzda mevcut olan İslâm 
hukukunun genel îfâ teorisini ortaya çı¬ 
karmak belli zorluklar taşıdığı gibi yapı¬ 
lacak genellemeler de her zaman bir ya¬ 
nılma payına sahip olacaktır. 

Fıkha göre daha ileri dönemde tedvin 
edilen fıkıh usulünde vâcibin dinî, ahlâkî 
ve hukukî bütün yükümlülükleri kuşatan 
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geniş bir açılımı vardır. Vâcibin yerine ge¬ 
tirilmesi de zaman zaman îfâ, çok defa 
da edâ ve kazâ terimleriyle ifade edilir. 
İadenin edâ ve kazâ ile anlam ilişkisi ayrı 
bir tartışma konusudur. Hanefî usul lite¬ 
ratüründe edâ hem vakitli ve mutlak iba¬ 
detlerin, hem de hukukî fiil ve işlemler¬ 
den doğan borç ve ödevlerin yerine geti¬ 
rilmesini içine alacak şekilde geniş bir 
kapsama sahipken Şâfiî (mütekellimîn) 
usulcülerine göre edâ, belli bir zaman di¬ 
limi içinde yapılması gereken ibadetlere 
has bir kavram olup genellikle kazânın 
karşıtı bir anlamda kullanılır. Kazâ kav¬ 
ramı da iki ekol arasında benzeri şekilde 
farklı kapsamlara sahiptir. Bu sebeple ifâ¬ 
nın edaya göre daha dar kapsamı olduğu¬ 
nu söylemek mümkün olsa bile îfâ, edâ ve 
kazâ terimleri arasında kesin bir alan ayı¬ 
rımı yapmak kolay değildir. Bununla bir¬ 
likte edâyı genel anlamda vâcibin yerine 
getirilmesi şeklinde tanımlayıp îfâ kavra¬ 
mını çağdaş hukuk literatürüne de uyarak 
borçların edâsı, daha teknik bir anlatımla 
borçlanılan edimin gereği gibi yerine ge¬ 
tirilmesi mânasında kullanmak isabetli 
olur. 

îfâ, borç ilişkisini değil dar anlamdaki 
borcu sona erdiren sebeplerden biridir. 
Ancak borç ilişkisi dar anlamda tek bir 
borcu içeriyorsa o borcun îfâ edilmesiyle 
borç ilişkisi de sona erer. Özellikle haksız 
fiilden doğan borç ilişkileri tek bir borcu 
içerdiği için o borcun îfâ edilmesiyle borç 
ilişkisi de son bulur. Akidden doğan borç 
ilişkilerinde bile dar anlamdaki borç veya 
borçlar bütünüyle îfâ edildiğinde yine 
borç ilişkisi sona erebilir. îfâ, mevcut borç 
ilişkisinin konusu olan edimin yerine geti¬ 
rilmesinden ibaret olduğuna göre edim¬ 
den beklenen sonucun fiilen gerçekleş¬ 
mesi îfâ için yeterlidir. İslâm hukukunda 
model akid olan bey’in tasarruf işlemi ni¬ 
teliğinde olması. îfânın bağımsız bir hu¬ 
kukî işlem sayılmasına gerek bırakma¬ 
mıştır. Hukukî sonuç, borç ilişkisine kay¬ 
naklık eden hukukî işlemle gerçekleştiği 
için îfânın fonksiyonu, hukukî alanda ger¬ 
çekleşmiş sonucun dış âlemde de gerçek¬ 
leşmesini temin etmektir. Bu sebeple îfâ 
maddî bir fiil mahiyetinde algılanmıştır, 
îfâ, borçlanılan edimin gereği gibi yerine 
getirilmesi olduğuna göre bunun gerçek¬ 
leşebilmesi için sunulan edimin konu, şa¬ 
hıs, yer, zaman bakımından borca uygun 
olması gerekir. Bunlara îfânın unsurları 
denir. 

A) îfânın Konusu. îfânın konusu bor¬ 
cun konusundan ibaret olduğundan ne 
borçlanılmışsa onun yerine getirilmesi 
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gerekir. Buna hukuk dilinde “edime uy¬ 
gun îfâ prensibi" denir. Borcun konusu 
olan edim bir şeyin verilmesi, bir şeyin ya¬ 
pılması veya yapılmaması şeklinde ken¬ 
dini gösterir. Verme borçlarının konusu 
bir ayn ya da bir deyn niteliğindeki edim¬ 
den ibarettir. Ayn parça borcunu veya 
ferden muayyen borcu, deyn ise cins / nevi 
borçları ile para borçlarını karşılayan bi¬ 
rer terimdir. Edim bir yapmadan ibaret 
ise îfâ o yapmanın borca uygun olarak ye¬ 
rine getirilmesiyle gerçekleşir. Ancak bir 
şeyin yapılmaması şeklindeki olumsuz 
borçlar, İslâm hukukunun klasik doktri¬ 
ninde aslî edim olarak değil ona hizmet 
eden tâli edim niteliğinde görülür. 

1. Ayn Borçları. Ayn borçlarında edi¬ 
min konusu yeteri kadar ayırt edici özel¬ 
likleriyle belirtilmiş olduğu için îfâ ancak 
ferden belirlenmiş o şeyin verilmesiyle 
gerçekleşir. Bu sebeple alacaklı bir başka¬ 
sını daha değerli de olsa kabule mecbur 
değildir. Edime uygun îfâ prensibinin en 
sıkı biçimde bu tür borçların îfâsında uy¬ 
gulandığı görülür. Ferden muayyen şeyin 
ayıplı olması onu borcun ve buna bağlı 
olarakîfânm gerçek konusu olmaktan çı¬ 
karmaz. Nitekim bir parça satımında sa¬ 
tılan şey ayıplı da çıksa alıcıya mağdur ol¬ 
masını önleyecek birtakım haklar tanın¬ 
sa bile bunun yerine başka bir şeyin tes¬ 
lim edilmesi isteme hakkı tanınmaz (bk. 
AYIP). Nitelikleri belirtilerek satılan bir 
şeyin belirtilen niteliklere uygun çıkma¬ 
ması halinde de durum aynıdır. 

Ferden muayyen borçlarda îfâ imkân¬ 
sızlığı ortaya çıktığında imkânsızlığa yol 
açan kusurun hangi taraftan geldiği 
önemlidir. İmkânsızlık borçlunun kusu¬ 
ru dışında meydana gelmişse borç sâkıt 
olur, alacaklı aynı türden bir başka şeyin 
îfâ edilmesini borçludan isteyemez. Hatta 
konusuz kaldığı için borç ilişkisi de kendi¬ 
liğinden sona erer. İki taraflı borç ilişkile¬ 
rinde karşı tarafın yükümlülüğü, hasar 
sorumluluğu ve sebepsiz zenginleşme il¬ 
kelerine göre çözümlenir, ifânın kısmen 
imkânsızlaşması halinde ise geri kalan 
kısmın mahiyeti, borç ilişkisinin varlığını 
sürdürüp sürdüremeyeceğini belirler. îfâ 
imkânsızlığı borçlunun veya üçüncü şah¬ 
sın kusurundan kaynaklanmışsa borç yi¬ 
ne sona ermekle birlikte alacaklının so¬ 
rumlu taraftan tazminat talep etme im¬ 
kânı doğar. Bu taleple birlikte borcun ko¬ 
nusu şekil değiştirerek genellikle bir para 
borcu haline dönüşür. Alacaklı tazminat 
isteme yoluna gitmediğinde borç tama¬ 
men sona erer. Ancak bu borç ilişkisi iki 
tarafa borç yükleyen türden idiyse alaca¬ 


ğından mahrum kalan taraf karşı edim 
olan kendi borcunu îfâ etmekten kurtul¬ 
muş olur. Kusursuz îfâ imkânsızlığında 
hasarın kime ait olacağı da ayrı bir tartış¬ 
ma konusudur. Meselâ satım akdinde ha¬ 
sar Hanefi ve Şâfiî mezheplerinde tes¬ 
limle, Mâlikî ve Hanbelîler’de ise akidle 
karşı tarafa geçer. 

2. Deyn Borçlan. Verme borçlarından 
olan deyn hem cins hem de para borçla¬ 
rını kapsar, a) Cins Borçlan. “Nev‘an mu¬ 
ayyen borç” da denilen cins borcu ferden 
değil sadece cins ve miktar itibariyle be¬ 
lirlenmiş olan edimlerdir. Bu sebeple borç, 
söz konusu cins içinde yer alan herhangi 
bir fert ile îfâ edilebilir. îfâ olarak sunulan 
fert borca aykırı çıkarsa alacaklı o cinse 
ait başka bir fert talebiyle borçluya rücû 
eder. Daha doğrusu, o cinsten borca uy¬ 
gun bir fert îfâ edilinceye kadar edim 
borçlunun zimmetinde kalmaya devam 
eder. 

Alacaklı, daha iyi nitelikteki edimi borç¬ 
lanılanla aynı türden olması şartıyla ka¬ 
bul etmek zorunda iken daha değerli de 
olsa farklı türden bir edimi kabul etmek 
zorunda değildir. Çünkü cins borçlarında 
tür (nev‘) alacaklı için nitelikten daha faz¬ 
la önem taşır ve böyle bir îfâ en azından 
borçlanılan niteliğin ihlâli seviyesinde bir 
aykırılıktır. Daha düşük kaliteli olanını al¬ 
maya mecbur olmadığı halde kabul eden 
alacaklı buna karşılık miktarın arttırılma¬ 
sını isteyemez. Alacaklının türe ilişkin 
hakkından vazgeçmesine veya borçlunun 
daha iyi niteliktekini vermeye rızâ göster¬ 
mesine de hukukî bir engel bulunmamak¬ 
la birlikte daha kalitelisini getiren borçlu 
buna mukabil karşı edimin de arttırılma¬ 
sını talep edemez. Çünkü kalite tek başı¬ 
na akde konu yapılamaz. Ancak borçlu, 
borçlanılan edimden miktarca daha faz¬ 
lasını getirip fazla kısım için ilâve bir meb¬ 
lağ isterse ve alacaklı da bunu kabul eder¬ 
se ilâveye ilişkin yapılan bu yeni işlem ge¬ 
çerli olur. 

Cins borçları tür itibariyle zimmette sa¬ 
bit olduğundan bunlarda îfâ imkânsızlığı 
çok istisnaî ve nâdir bir durumdur. Fakat 
yine de böyle bir ihtimali var sayarak çö¬ 
züm öneren fakihler vardır. Meselâ Hane- 
fîler'den Züfer b. Hüzeyl’e göre cins borcu 
muaccel hale gelmiş, fakat üretici / borç¬ 
lu o sene tabii âfetler sebebiyle ürün ala¬ 
mamışsa bu bir îfâ imkânsızlığı hali olup 
borç bu sebeple doğrudan son bulur; 
borçlu, daha önce almış olduğu karşı 
edimi sebepsiz zenginleşme hükümleri 
gereğince iade eder. Ebû Hanîfe, Ebû Yû¬ 
suf ve îmam Muhammed’e göre bu, im¬ 


kânsızlıktan ziyade alacaklıya seçimlik 
bir yetki veren bir durumdur. Alacaklı bu 
seçimlik yetkiye dayanarak ya akdi fes¬ 
heder veya edimini bir sonraki yılın ürü¬ 
nünden almak üzere beklemeye katlanır 
(Serahsî, XII, 135-136). Cins borçlarında 
hasarın teslimle karşı tarafa intikali hu¬ 
susunda bütün mezhepler görüş birliği 
içindedir. 

b) Para Borçlan. Taraflar aksini karar¬ 
laştırmadıkları sürece para borcunun nak¬ 
den ve ülke parasıyla (nakdüt-beled) öden¬ 
mesi kuraldır. Borçlu, alacaklının muvafa¬ 
kati olmadığı sürece borcunu çek, posta 
çeki, altın veya yabancı ülke parası ile îfâ 
edemez. Çünkü bunlar mahiyeti itibariyle 
ya bir havale ya da îfâ yerine edim niteli¬ 
ği taşımaktadır. Piyasada, para dendiğin¬ 
de veya bunu gösteren bir rakam konu¬ 
şulduğunda hangisinin kastedildiğinde 
bir belirsizlik bulunacak şekilde farklı de¬ 
ğerlere sahip birden fazla para tedavül¬ 
de bulunuyorsa akid yapılırken bunun da 
açıkça belirtilmesi gerekir. Aksi takdirde 
edimin bilinmezliği yapılan akdi geçersiz 
kılar. 

Altın (dinar) ve gümüş (dirhem) paranın 
tedavülde bulunduğu devirlerde bunların 
değerinde ciddi dalgalanmalar yaşanma¬ 
dığından bu dönemlerde yazılan fıkıh ki¬ 
taplarında paranın değerindeki değişimin 
vadeli borçlara etkisi konusu üzerinde pek 
durulmaz. O dönemde altın ve gümüş dı¬ 
şındaki madenlerden yapılan paralar (fels) 
küçük çaptaki ödemelerde kullanıldığın¬ 
dan bunların değerindeki değişimin de 
ilgili taraf için ciddi bir zarara yol açma¬ 
yacağı ve akdi etkilemeyeceği düşünül¬ 
müştür. Ancak Hanefîler’den Ebû Yûsuf 
bunu da muhtemel gördüğü için olmalı, 
fels ve mağşuş para borçlarında akid za¬ 
manı ile îfâ zamanı arasındaki sürede pa¬ 
ranın değerinde düşme veya yükselme ol¬ 
duğunda akdin yapıldığı zamandaki de¬ 
ğer üzerinden îfânın yapılması gerektiği 
yönünde görüş belirtmiş, mezhepte be¬ 
nimsenen de bu görüş olmuştur. Para¬ 
nın değerindeki değişimin para borçları¬ 
na etkisi konusu, itibarî değer taşıyan ve 
kısa sürelerde ciddi değer dalgalanması 
yaşayabilen kâğıt para sistemine geçilme¬ 
sinden sonra ayrı bir önem kazanmış ve 
İslâm hukukçuları tarafından tartışılmaya 
başlanmıştır. Çağdaş İslâm hukukçuları¬ 
nın bir kısmı, paranın değer kaybından 
doğan zararın tazmin ve telâfisini ilke ola¬ 
rak uygun bulmakla birlikte bunu alacak¬ 
lıya ödetmeyi ve enflasyon oranını îfâya 
yansıtmayı yetersiz veya sakıncalı bul¬ 
makta, diğer bir kısmı ise Ebû Yûsuf’un 
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yukarıda sözü edilen fetvasından, ayrıca 
zararın ve sebepsiz zenginleşmenin ön¬ 
lenmesi, paranın gerçek değerinin esas 
alınması, enflasyon farkının hak edilme¬ 
yen bir fazlalık olduğu gibi fikirlerden ha¬ 
reketle münferit çözümlerde buna imkân 
tanımaktadır. Günümüz borç ilişkilerinde 
altın, döviz veya eşya değeri kaydının veya 
bunlarla yapılan borçlanmaların olumlu 
karşılanması da bu tür gelişmelerin ürü¬ 
nüdür. 

3. Seçimlik Borçların îfâsı. Borcun ko¬ 
nusu birden çok edimden oluşmakla bir¬ 
likte, borçlunun bunlar arasında bir seçim 
yapmak suretiyle yalnız birini yerine ge¬ 
tirmekle yükümlü olduğu seçimlik borç 
ilişkisini Şâfıî ve Hanbelîler aşırı bilinmez¬ 
lik yüzünden bâtıl, Hanefîler ise maslahat 
ve örf sebebiyle istihsan metodunu işle¬ 
terek geçerli saymışlardır (ibn Kudâme, 

IV, 145; Kâsânî, V, 156-157), Bu konudaki 
görüşleri pek açık olmamakla birlikte Mâ- 
likller'in de buna olumlu baktıklarını söyle¬ 
mek mümkündür (M. Ali el-Mekkî, 1, 170). 
Ancak İbn Cüzey bunu bir garar türü ola¬ 
rak nitelemekte ( Kauanînü’l-fıkhiyye , s. 
262), bu da Mâlikîler’in gararı “cehâlet" 
kavramıyla eş anlamlı olarak kullanmala¬ 
rından kaynaklanmaktadır. Seçim işlemi, 
akdin konusunu oluşturan edimlerden 
hangisinin îfâya konu yapılacağını belir¬ 
lemek anlamına geldiğinden seçim yet¬ 
kisinin kime ait olduğu hususu ayrı bir 
önem taşır. Hanefîier'e göre bu, işin ma¬ 
hiyetinden veya örften anlaşılmıyorsa ak¬ 
din kuruluşu sırasında belirlenmelidir. Ak¬ 
si takdirde borç ilişkisi fâsid olarak doğar 
ve ancak kabz ile hüküm ifade eder. Ha- 
nefîler’de bu yetkinin borçluya verilmesi¬ 
ni akid için bir fesad sebebi sayan görüş 
(Kâsânî, V/263) alacaklının mağduriyetini 
önleme düşüncesine dayanır. Ancak Ker- 
hî, şart muhayyerliğine kıyasen seçim yet¬ 
kisinin istihsanen borçluya da (satıcı) ta¬ 
nınabileceği görüşündedir (İbnül-Hümâm, 

V, 131). Seçimin yapılmasıyla birlikte edim 
teke iner ve artık borçlunun îfâ edeceği 
edim bundan ibaret olur. Bu edim genel¬ 
likle bir parça borcu halindedir. Dolayısıy¬ 
la parça borçlarının îfâsmdakine benzer 
bir yöntem izlenir; fakat teke düşürülen 
edim mislî bir mal olup da ayırt edilme¬ 
mişse sınırlı bir cins borcu söz konusu 
olur ve buna göre bir îfâ yapılır. Seçimlik 
borçlarda hasarın kime ait olacağı konu¬ 
sunda hasarın seçimden önce veya son¬ 
ra meydana gelmesine, edimlerden birini 
veya tamamını etkilemesine, hasarda ta¬ 
rafların kusuruna göre ayrıntılı bir dokt¬ 
rin geliştirilmiş, zilyetlik ve emanet so¬ 
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rumluluğu, kusurda illiyet bağı ve hasar 
sorumluluğunun genel ilkeleri ayrı ayrı 
gözetilerek tarafların hak ve borçları 
arasında bir denge kurulmaya çalışıl¬ 
mıştır (Kâsânî, V, 262-263; İbnü’l-Hümâm, 
V, 132). 

4. Kısmî îfâ. Belirli ve muaccel olan bir 
borcun miktar itibariyle borçlanılan edi¬ 
min gerisinde kalacak şekilde yani eksik 
biçimde îfâ edilmesi demek olan kısmî 
îfâ, bölünebilen edimlerde tarafların ira¬ 
desinin ve akdin amacının da buna imkân 
vermesi halinde mümkün olur. Mese¬ 
lâ edim mahiyeti itibariyle bölünebilir de 
olsa edimi oluşturan birden fazla şeyler 
arasında fonksiyon ve amaç yönünden bir 
bütünlük varsa kısmî îfâ savunulamaya- 
cağı gibi satım akdine konu olan iki şeyin 
fiyatlarının ayrı ayrı belirtilmiş olması ve¬ 
ya borçluların birden fazla olması kısmî 
îfânın yapılabileceğine karine teşkil etmez 
(Kâsânî, V, 250). 

5. Edime Uygun ifâ Prensibinin İstisna¬ 
ları. Borç ne ise kural olarak onun îfâ edil¬ 
mesi gerekir. Asıl edimden başka bir şey 
teklif edilmişse alacaklı bunu kabul et¬ 
mek zorunda değildir. Alacaklı böyle bir 
edimi kabul etmemekle de mütemerrit 
olmaz. Kural böyle olmakla birlikte alacak¬ 
lı, asıl edimden başka bir şeyin îfâ olarak 
sunulmasına rızâ gösterebilir ve bu mak¬ 
satla yapılan anlaşmalar iki şekilde vuku 
bulur,- bunlardan birincisi îfâ yerine edim, 
diğeri îfâ uğruna edim anlaşmasıdır. 

a) îfâ Yerine Edim. îfâ aşamasında, 
borçlu alacaklıyla anlaşarak asıl edimi îfâ 
etmek yerine ona başka bir şey verip asıl 
edimi îfâ etmiş gibi borcundan kurtulu- 
yorsa îfâ yerine edim anlaşmasından (datio 
in solutum) söz edilir. Kara Avrupası huku¬ 
kuna özgü bir kavram olan “datio in solu¬ 
tum”, İslâm hukuk literatüründe “bey‘u'1- 
mebî* min bâiih bey‘u’d-deyn mine’l-me- 
dîn, eş-şirâ bi'd-deyn mimmen aleyhi’d- 
deyn, istibdâl, i'tiyâd” gibi kavramlar çer¬ 
çevesinde işlenmiştir (Kâsânî, V, 214,234, 
236; Şirbînî, II, 70). 

İslâm hukukunda, öncelikle böyle bir iş¬ 
lemin cevazı kabzdan önce satım yasağı 
hakkındaki hadisler (Şevkânî, V, 157-158) 
etrafında geliştirilen geniş bir tartışma¬ 
ya konu olmuştur. Gerçi bu hadislerde ya¬ 
sak olan satışın satıcıya mı yoksa bir baş¬ 
kasına mı yapılan satış olduğu hususu açık 
değildir. Bununla birlikte İslâm hukukçu¬ 
ları, yasağın genel olduğu ve her iki tü¬ 
re de şâmil bulunduğu kanaatine sahip 
olmuş (İbn Kudâme, IV, 128), böyleceîfâ 
yerine edim anlaşmasının bir türü sayı¬ 
lan “bey'u’I-mebî* min bâiih”, kabzdan ön¬ 


ce satım yasağı çerçevesinde işlenmeye 
çalışılmıştır. Bu sebeple İslâm hukuk lite¬ 
ratüründe, tarafların mebîe ilişkin yapa¬ 
cakları îfâ yerine edim anlaşması husu¬ 
sunda tam bir akid serbestisinin bulun¬ 
duğu söylenemez. Bu kısıtlamanın teme¬ 
linde, mülkiyet alıcıya geçmiş olmasına 
rağmen hasarın satıcıda kalması ve me- 
bîin ferden muayyen bir borç olması se¬ 
bebiyle îfâsının sadece söz konusu şeyle 
yerine getirilebilmesi ve telef olması du¬ 
rumunda da îfânın imkânsızlaşması teh¬ 
likesi düşüncesinin yattığı belirtilmişse de 
(İbn Nüceym, VI, 126) mebîin satıcıya sa¬ 
tılmasının da yasak kapsamına alınışında¬ 
ki gerçek sebebin bey‘u'l-îneyi önlemek 
olduğu söylenebilir. Öte yandan mebî ve 
dolayısıyla parça borçları hakkındaki îfâ 
yerine edim anlaşmasına ilişkin bu katılık 
para ve cins borçları hakkında nisbeten 
yumuşatılmış ve doktrinde, selem ve 
sarftan doğan borçların dışında kalan 
deyn niteliğindeki borçların îfâ yerine 
edim anlaşmasına konu yapılabileceği ka¬ 
bul edilmiş ve bu tür anlaşmalar “bey'u’d- 
deyn mine’l-medîn. istibdâl, i'tiyâd” gibi 
terimlerle ifade edilmiştir (Serahsî, XV, 
140-141; Kâsânî, V, 214, 234; Süyûtî, s. 
523; İbn Kudâme, IV, 134). Mezheplerin 
ayrıntıda farklı görüş ve çekinceleri, te¬ 
melde ribâyı önleme ve ribâ gerekçesiyle 
yasaklanan diğer işlem türleriyle arada 
uyumu koruma düşüncesine dayanır. 

Selem alacağı deyn niteliğinde olmak¬ 
la birlikte Hanefî ve Şâfiî mezheplerinde 
mebî gibi algılanmış ve mebîe ait hüküm¬ 
lere tâbi tutulmuştur. Hanbelîler’in görü¬ 
şü de bu çizgide iken Mâlikîler, selem ak¬ 
dinde istibdâl yasağını gıda maddelerine 
inhisar ettirmekle yetinmişlerdir. Selem 
alacaklısının selem borçlusuyla olduğu 
gibi onun kefiliyle de îfâ yerine edim an¬ 
laşması yapma imkânı yoktur. Ancak bor¬ 
cu kefil îfâ etmişse asile rücû ederken 
onunla îfâ yerine edim anlaşması yapabi¬ 
lir. Çünkü kefil asilin emriyle îfâda bulun¬ 
muş sayılır ve kefilin bu îfâsı bir karz iliş¬ 
kisinin doğmasına yol açtığından selem 
hakkındaki yasağın dışında kalır (Muham- 
med b. Haşan eş-Şeybânî, V, 45-46). 

Sarf alacağının îfâ yerine edim anlaş¬ 
masına konu yapılamamasının sebebi ise 
sarfta mübâdele edilen her iki bedelin ge¬ 
nelde paradan ibaret bulunması ve nesîe 
ribâsınm, dolayısıyla yapılan akdin fâsid 
olmasının önlenmesi için bedellerin akid 
meclisinde karşılıklı olarak kabzedilmesi- 
nin gerekmesidir. Bu bedellerden birinin 
îfâ yerine edime konu yapılması belirtilen 
sakıncanın doğmasına yol açar. 
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îfâ yerine edim anlaşmasına cevaz ve¬ 
rilen durumlarda deyn niteliğindeki asıl 
edimin yerine ferden tayin edilmemiş bir 
şey, yani yine bir deyn ikame edilmişse 
doktrinde bu şeyin akid meclisinde kab- 
zedilmesi gerektiği, aksi takdirde bu işle¬ 
min deynin deyn ile satımı olacağı ve ha¬ 
dislerde geçen "bey'u'd-deyn bi'd-deyn” 
ve “bey’u’l-kâlf bi’l-kâlî’” yasağının kapsa¬ 
mına gireceği görüşü hâkimdir (Serahsî, 
XV, 140-141; İbn Cüzey, s. 260). Hatta böy¬ 
le bir işlemin yasak olduğunda icmâ bu¬ 
lunduğu ileri sürülmüşse de İbn Teymiy- 
ye ve İbn Kayyim el-Cevziyye, hakkında 
yasak bulunan işlemin bey‘u’l-kâlî' bi’l- 
kâlî’ olduğunu, bey’u’d-deyni bi’d-deyn 
konusunda ne genel bir nassm ne de bir 
icmâın mevcut olduğunu, bu sebeple de 
böyle bir işlemi câiz gördüklerini belirt¬ 
mişlerdir {İbn Kayyim, el-Cevziyye, II, 8-9). 
îfâ yerine edim, normal îfâdan farksız ola¬ 
rak aynı hüküm ve sonuçları doğurur. Bu 
edimin değer bakımından öncekinden da¬ 
ha fazla veya düşük olması önemli değil¬ 
dir. Asıl edim yerine ikame edilen şey kab- 
zedildikten sonra alacaklı artık asıl edime 
ilişkin talepte bulunamaz. Hatta havale¬ 
nin îfâ yerine edim olarak kabul edildiği 
durumlarda ikame edilen alacağın tahsil 
edilip edilmediğine bakılmaksızın havale 
işlemi yapılmakla asıl borç îfâ edilmiş gi¬ 
bi sona erer. 

b) îfâ Uğruna Edim. Klasik literatürde 
vekâlet ve rehin bahislerinde, kısmen de 
bey* bahsinde ele alınmış olan îfâ uğruna 
edim (Sahnûn, III, 402; İbn Kudâme, IV, 56), 
îfâ safhasında borçlunun asıl edim yerine 
bir başka şeyi vermesi, alacaklının da bu¬ 
nu satıp bedelini asıl alacağına mahsup 
etmesi ve borçlunun mahsup edilen mik¬ 
tar kadar asıl borcundan kurtulması hu¬ 
susunda taraflar arasında yapılan bir an¬ 
laşmayı ifade eder. Böyle bir anlaşma, ku¬ 
ruluşu bakımından rehin akdine benzeyen 
unsur esas alınırsa aynî bir akid sayılaca¬ 
ğı için söz konusu şey alacaklıya teslim 
edilmedikçe hüküm ifade etmeyecek, ya¬ 
ni akid tamamlanmış olmayacaktır. Ve¬ 
kâlet akdi ölçü alındığında ise îfâ uğruna 
edim rızâî bir akid olur ve akid kurulduk¬ 
tan sonra borçlunun vermeyi vaad ettiği 
şeyi alacaklıya teslim etme borcu doğar. 
Bu amaçla verilecek şey alacaklıya teslim 
edildikten sonra alacaklı vekilden daha 
güçlü bir konum kazanmakta, vekâlette 
vekâlet veren dilediği zaman vekili azlede- 
bilirken burada borçlu bu yetkiye sahip 
olmamaktadır. Çünkü alacaklı, aldığı şey 
üzerinde mürtehinden farksız bir yetkiye 
sahip olmakta, vekâlet verenin ölümüyle 
vekâlet sona erdiği halde burada borçlu¬ 


nun ölümü alacaklının yetkisine dokun¬ 
mamaktadır. 

îfâ uğruna verilen şeyin alacaklının elin- 
deyken hasara mâruz kaldığında vekâlet 
hükümleri esas alınırsa şey alacaklının ku¬ 
suru olmadan imkânsızlaştığında borç¬ 
lu hasara katlanır. Rehin hükümleri esas 
alınırsa -en azından Hanefî doktrini açı¬ 
sından- alacaklının kusursuz helâk olan 
şeyin hasarına alacağı ölçüsünde kat¬ 
lanması gerektiğinden bu ikinci çözüm 
tarzı hakkaniyete daha uygun düşmek¬ 
tedir. 

B) İfânın Tarafları. îfânın îfâda bulu¬ 
nan ve îfâ yapılan şeklinde iki tarafı var¬ 
dır. îfâ kural olarak borçlu tarafından ya¬ 
pılırsa da edimin mahiyeti üçüncü bir şah¬ 
sın îfâsına engel olmadığı sürece onun ta¬ 
rafından bizzat yerine getirilmesi zorunlu 
değildir. Bizzat borçlu tarafından yapılan 
îfâ ile elde edilecek sonuç üçüncü şahıs 
tarafından yapılması halinde de gerçek¬ 
leşiyorsa. diğer bir ifadeyle îfânın bizzat 
borçlu veya üçüncü şahıs tarafından ya¬ 
pılması alacaklı için önem taşımıyorsa 
borçlu bizzat îfâda bulunmaya zorlana¬ 
maz. îfâdan beklenen sonucun, îfâda bu¬ 
lunacak kişilere göre farklılık arzedip et¬ 
mediği ise sözleşmede aksine bir hüküm 
bulunmadığı sürece borçlanılan edimin 
mahiyeti, bu konuda yerleşik örf dikkate 
alınarak belirlenir. Verme borçları ile bir 
kısım yapma borçları üçüncü kişi tarafın¬ 
dan îfâ edilebilirse de kişisel özelliklerin 
önem taşıdığı veya bunun alacaklı için 
önemli sayıiabildiği edimlerde îfânın biz¬ 
zat borçlu tarafından yapılması gerekir. 
Bu yönde bir hükmün sözleşmede yer al¬ 
mamış olması îfânın üçüncü bir kişiye yap¬ 
tırılabileceğine gerekçe teşkil etmez. 

Vekâlet, mudârebe, ziraî ortakçılık(mü- 
zâraa, müsâkât), icâre, istisna gibi iş görme 
amacına yönelik olup kişisel özellikler ve 
güven unsuru ön planda bulunan akidier- 
de genellikle şahsen îfâ aranırsa da işin 
mahiyeti, sözleşme veya örfün delâleti 
aksine de imkân verebilir. Doktrinde, yap¬ 
ma borcu doğuran bu tür akidlerin her 
birinde şahsen îfânın hangi durumlarda 
aranıp aranmayacağı hususunda ayrıntılı 
tartışmalara rastlanır. Fıkıh ekollerinin bu 
konudaki görüş farklılıkları, îfâda kişisel 
özelliklerin mi objektif ölçütlerin mi daha 
baskın olduğu yönündeki değerlendirme 
farklılıklarından doğmaktadır. 

Bizzat borçlu tarafından îfâsı gereken 
borçlar için kefâlet cereyan etmez. Kefâ- 
letin amacı asilden elde edilemeyenin ke¬ 
filden temin edilmesidir. Bu amaç da an¬ 
cak maddî edimlerde gerçekleşme im- 
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kânı bulur. Halbuki şahsî edimlerde kefil 
istenilen îfâyı gerçekleştirme imkânın¬ 
dan mahrumdur. 

Borçlunun veya üçüncü şahsın îfâsının 
alacaklı açısından önem taşımadığı du¬ 
rumlarda alacaklı üçüncü bir şahsın yapa¬ 
cağı îfâyı kabul etmek zorundadır. Borç¬ 
lunun îfâ için üçüncü şahsa izin vermiş 
olup olmaması îfânın geçerliliğini etkile¬ 
memekle birlikte onlar arasındaki iç iliş¬ 
kinin niteliğini belirlemede rol oynar. Me¬ 
selâ bir malı ortaklaşa satın alan iki kim¬ 
seden birinin satıcının kullanabileceği ha¬ 
pis hakkını önlemek için diğerinin payına 
düşen semeni de vermesi, rehn-i müste- 
ârda âriyet verenin malını kurtarmak için 
âriyet alan borçlunun borcunu alacaklı / 
mürtehine ödemesi durumlarında asıl 
borçluların îfâya delâleten izni var sayılır. 
Öte yandan üçüncü şahıs, îfâ aşamasına 
kadar borçludan açıkça veya zımnen izin 
alamamış da olsa sonradan borçludan 
alacağı onay yapılan îfâyı izinli îfâya dö¬ 
nüştürür. Ne türden olursa olsun böyle 
bir iznin bulunması halinde de edim borç¬ 
lusu ile îfâda bulunan arasındaki ilişki ge¬ 
nelde vekâlet, bazı durumlarda da kefâ¬ 
let akdi çerçevesinde çözümlenir. 

Borçludan herhangi bir şekilde izin al¬ 
madan onun adına îfâda bulunan üçüncü 
şahsın ne gibi haklarının bulunduğu ise 
doktrinde ayrı bir tartışma konusudur. 
Hanefî ve Şâfıî ekollerinde, îfâda bulunan 
üçüncü kişi bağışlama maksadı taşımasa 
bile îfâ borçlunun izni olmadan yapıldığı 
için teberru maksadına yönelik yapılmış 
sayılır. Böyle olunca da üçüncü şahıs, borç¬ 
luya rücû hakkına sahip görülmediği gibi 
îfâda bulunduğu alacaklıya karşı da her¬ 
hangi bir hak talebinde bulunamaz. Ala¬ 
caklının mal varlığında meydana gelen 
artış haksız bir zenginleşme sayılmadı¬ 
ğından ona karşı sebepsiz iktisap iddiası 
ileri sürülerek yapılan ödemenin iadesini 
istemek de mümkün olmaz. Buna karşı¬ 
lık MâliM ve Hanbelî mezheplerinde, yet¬ 
kisiz olarak îfâda bulunan iyi niyetli üçün¬ 
cü kişinin rücû maksadıyla îfâda bulun¬ 
duğu görüşü ağırlık kazanmıştır. Özellikle 
İmam Mâlik, bu şekilde yetkisiz iş göre¬ 
ne kural olarak emsal ücretin ödenmesi, 
verme borcunu îfâ edenin de borçluya 
rücû edebilmesi yönünde görüş bildir¬ 
miş, üçüncü şahsı mâzur saydığı durum¬ 
larda borçlu îfâya delâleten izninin bulun¬ 
duğu esasından hareket etmiştir (Karâfî, 
III, 189-190). 

îfâ kural olarak bizzat alacaklıya yapı¬ 
lır. Bununla birlikte îfânın kime yapılma¬ 
sı gerektiği hususu, îfânın gerçekleşme- 
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ÎFÂ 

si için alacaklının îfâya imkân vermesinin 
veya îfâya katılmasının gerekli olduğu 
verme borçlarıyla bazı yapma borçların¬ 
da önem taşısa da îfânm sadece borçlu¬ 
nun sergileyeceği davranışla gerçekleş¬ 
tiği, alacaklının katılımına ihtiyaç bulun¬ 
madığı durumlarda pratik bir değer taşı¬ 
maz. Alacaklının rızâsıyla üçüncü bir şah¬ 
sa, meselâ temsilcisine de îfâ yapılabilir. 
Ancak îfânın istenen sonucu doğurması 
için bu temsilcinin îfâyı kabule de yetkili 
olması gerekir. Bazı istisnaî durumlarda 
alacaklının rızâsı aranmadan da üçüncü 
bir şahsa îfâ yapılması mümkündür. Hat¬ 
ta bu tür durumlarda bizzat alacaklıya ya¬ 
pılacak bir îfânın gereği gibi bir îfâ sayıl¬ 
maması ve borçluyu sorumluluktan kur¬ 
tarmaması da muhtemeldir. Meselâ ala¬ 
caklının kabza ehil olmadığı veya alacak 
üzerinde tasarruf yetkisini yitirdiği hal¬ 
lerde bizzat alacaklıya yapılan îfâ böyie- 
dir. 

C) îfâ Yeri. Akid serbestliğinin tabii bir 
sonucu olarak taraflar diledikleri yeri îfâ 
yeri olarak belirleyebilirler (Mecelle , md. 
287). Edimin mahiyeti icabı, meselâ mu¬ 
ayyen bir arsa üzerinde inşaat yapma 
borcu gibi edimin zorunlu olarak tek yer¬ 
de îfâya elverişli olduğu borçlar zaruri ola¬ 
rak ancak o yerde îfâ edilebilir ve orası îfâ 
yeri olarak kendiliğinden taayyün eder. 
Edimin birden fazla yerde îfâya elverişli 
olduğu durumlarda îfâ yeri öncelikle ta¬ 
rafların açıkça veya zımnen kararlaştırdık¬ 
ları yerdir; hatta bazı durumlarda, özel¬ 
likle vadeli cins borçlarında, îfâ yerinin 
akid sırasında tayin edilmesi bir kısım fa- 
kihlere göre söz konusu işlemin geçerlilik 
şartıdır(Muhammed b. Haşan eş-Şeybâ- 
nî, V, 9; Nevevî, Ravzatü’t-tâlibîn, II, 13). 
Edim birden fazla yerde îfâya elverişli ol¬ 
duğu halde taraflar îfâ yerini açıkça veya 
dolaylı olarak tayin etmemişlerse, îfâ yeri 
borcu doğuran hukukî olay veya işlemin 
vuku bulduğu yer esas alınarak ya da işin 
mahiyeti dikkate alınarak belirlenir. 

Muaccel olarak doğan borçlarda işin 
mahiyeti aksini gerektirmedikçe îfâ yeri, 
borcu doğuran hukukî olay veya işlemin 
vuku bulduğu yerdir. Buna göre akdin ku¬ 
rulduğu yer îfâ yeri olarak kendiliğinden 
belirir. Çünkü taraflar başka bir yeri ta¬ 
yin etmediklerine göre borcun doğduğu 
yerde îfânın yapılacağını zımnen kabul¬ 
lenmişlerdir. İade borçlarında îfâ yeri aksi 
kararlaştırılmamışsa şeyin alındığı sıra¬ 
da bulunduğu yerdir. Bu sebeple âriyet, 
gasp veya karz yoluyla alınan şeyin alındı¬ 
ğı yere götürülmesi gerekir ve bu şeyin 
taşıma masrafları da borçluya aittir. Ti¬ 
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pik bir parça borcu olan mebîîn, muaccel 
olarak doğması sebebiyle kural olarak ak¬ 
din yapıldığı yerde teslim edilmesi gere¬ 
kir. Ancak akid yapıldığı sırada bir başka 
yerde bulunuyorsa akdin yapıldığı yere 
getirilip teslim edilmesi zorunlu değildir; 
o sırada bulunduğu yerde teslim edilir. 
Çünkü ferdiyle belirlenmiş şey, cins ve pa¬ 
ra borçlarından farklı olarak akid yapıldı¬ 
ğı sırada dış âlemde somutlaştırılmış du¬ 
rumdadır; dolayısıyla bulunduğu yer ta¬ 
rafların bilgisi dahilinde olup o şeyin bu¬ 
lunduğu yerde îfâ edileceği hususunda 
zımnî muvafakatleri vardır. 

Vadeli olarak doğan borçların îfâ yeri 
ise edimin mahiyeti dikkate alınarak be¬ 
lirlenmeye çalışılır. Hâkim görüş, parça 
borçlarının vadeye bağlanamayacağı yö¬ 
nünde olduğu için geriye vadeli olmaya 
elverişli bulunan cins ve para borçları kal¬ 
maktadır. Cins borçları borçlunun zim¬ 
metinde sabit olup onun şahsıyla yakın¬ 
dan ilgili bulunduğundan îfâ yeri borcun 
doğduğu sırada borçlunun ikametgâhı¬ 
dır. Vadeli para borçlarının îfâ yeri dokt¬ 
rinde önceleri iyi niyet esasına göre be¬ 
lirlenmeye çalışılmış, borçlu ile alacaklı¬ 
nın karşılaştığı, îfânın da mümkün oldu¬ 
ğu yer îfâ yeri olarak benimsenmişse de 
bu kuralın işletilmesindeki zorluklar se¬ 
bebiyle para borçlarında alacaklının ika¬ 
metgâhı îfâ yeri olarak genel kabul gör¬ 
müştür. 

Borçlunun îfâ yerinden başka bir yerde 
sunduğu îfâyı iyi niyet kuralları gerektir¬ 
medikçe alacaklı kabul etmek zorunda 
değildir. Meselâ îfâ yeri dışında sunulan 
edimin taşınması masraf gerektiriyorsa 
veya bu yer güvenli değilse alacaklı böyle 
bir îfâyı kabul etmeme hakkına sahiptir. 
Buna karşılık îfâ yeri dışında sunulan borç 
bir miktar paradan ibaretse ve alacaklının 
da bunu kabul etmesinde bir zararı yoksa 
îfâyı reddetmesi iyi niyetle bağdaşmaz. 
Bu konuda objektif iyi niyet kuralları ve 
îfâda yer değişikliğinin ilgili tarafa ilâve 
bir yük getirip getirmediği öiçü alınır. 

D) îfâ Zamanı. îfâ zamanı alacaklının 
borçlanılan edimin îfâsını talep edebile¬ 
ceği, borçlunun da bu îfâ talebine uymak 
zorunda kalacağı ve gerektiğinde îfâ da¬ 
vası açabileceği anı îfâde eder. Bu aynı za¬ 
manda borcun muacceliyet kazanması 
anıdır. îfâ zamanı borçlu açısından ise 
borçlanılan edimin îfâ edilebileceği ve 
alacaklının bunu kabule zorlanabileceği 
anı ifade eder. Borç muaccel olarak doğ¬ 
muşsa talep hakkı da onu takip eder, 
müeccel olarak doğmuşsa talep hakkı on¬ 
dan ayrı olarak vadenin geldiği tarihte 
doğar. 


Borcun hedefi îfâ olduğundan îfâ za¬ 
manıyla ilgili bir kaydı içermeyen akldler- 
de borç kural olarak muacceldir. Borcun 
müeccel sayılması için ya tarafların bu 
yönde anlaşmış olmaları ya da işin mahi¬ 
yetinin borcun vadeli olmasını gerektir¬ 
mesi icap eder. Meselâ bir istisna akdin¬ 
de, borçlanılan eserin meydana getirilme¬ 
si zorunlu olarak belli bir zamana ihtiyaç 
göstereceğinden böyle bir akid haliyle 
vadeli olarak doğar. Taraflar kuracakları 
borç ilişkisinde yer alan edimleri, meselâ 
bey' akdinde semeni uygun gördükleri bir 
vadeye bağlayabilirler. Bu konuda taraf¬ 
ların akid serbestisi bulunmakla birlikte 
bazı borç ilişkilerinde edimlerin vadeye 
bağlanması çeşitli mülâhazalar sebebiy¬ 
le uygun bulunmamıştır. Bunlar, bir an¬ 
lamda zikredilen akid serbestisinin birer 
istisnasını teşkil eder. Bu mülâhazalardan 
biri ribâyı engelleme düşüncesidir. Mese¬ 
lâ edimlerden birinin veya her ikisinin va¬ 
deye bağlanması aralarında kurulması 
gereken dengenin kaybolmasına, dolayı¬ 
sıyla ribânın oluşmasına yol açacağı endi¬ 
şesiyle sarf akdinde karşılıklı bedellerin 
akid meclisinde kabzedilmesi şartı ara¬ 
nır. Edimlerden sadece birinin bu şekilde 
vadeye bağlanması halinde nesîe ribâsı 
oluşur. Her ikisi birden vadeye bağlan¬ 
mışsa bey'u’l-kâlî’ bi’l-kâlT yasağı kapsa¬ 
mına girilmiş olur. Karz akdinde vadenin 
bağlayıcı olmadığını savunan çoğunluğun 
endişesi de aynı türden bir düşünceye da¬ 
yanmaktadır. Benzeri bir kısıtlama da se¬ 
lem akdinde söz konusu olup selem be¬ 
deli (re'süî-mâl) peşin ödenmezse her iki 
bedel vadeli olacağı için akid bey'u’l-kâlî’ 
bi’l-kâlî’ yasağı kapsamına girmiş olur. 

Edimlerin vadeye bağlanabilmesi ser¬ 
bestisine getirilen bir diğer istisna da fer¬ 
den muayyen edimlerde söz konusu edilir 
ve bu tür edimlerin vadeye bağlanması 
vadenin amaç dışı kullanılması olarak gö¬ 
rülür (Muhammed b. Haşan eş-Şeybânî, V, 
67; İbnü’l-Hümâm, V, 219; Süyûtî, s. 329). 
Ancak ferden muayyen edimlerin vadeye 
bağlanmaya elverişli sayılmamasının te¬ 
melinde mülkiyetin intikal anı ve hasar 
düşüncesinin yattığı görülür. Öte yandan 
mebîi vadeye bağlanmaya elverişli gören 
fakihler de vardır. Meselâ İbn Kayyim el- 
Cevziyye’ye göre her mebîin akdi mütea¬ 
kip teslimi dinî bir zorunluluk değildir. Ta¬ 
raflar semende olduğu gibi mebîin de ba- 
zan derhal, bazan da bilâhare teslim edil¬ 
mesini isteyebilir ve bunda özel bir yarar 
gözetebilirler. Din birine faydası olan, di¬ 
ğerine de bir zararı olmayan şeyi niçin en¬ 
gellesin? Çünkü karşı taraf da teslimin 
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geciktirilmesine rızâ göstermektedir. Şart 
ile istisna edilen örf ile istisna edilenden 
daha kuvvetlidir; hatta din ile istisna edi¬ 
lenden de kuvvetlidir. Şu halde akid, me- 
bîin vadeye bağlanması şeklinde bir ka¬ 
yıt içeriyorsa böyle bir akdin hükmü ka¬ 
rarlaştırılan vadeye kadar mebîin müec¬ 
cel sayılmasıdır ( İHâmü’l-muualfkfîn, II, 
29-30). 

Taraflar îfâ zamanını açıkça veya zım¬ 
nen belirtmemiş olsa bile bazı borç ilişki¬ 
lerinin mahiyetleri doğan borcun muac¬ 
cel değil müeccel olmasını gerektirir. Ni¬ 
tekim Şâfiîler'in dışında kalan fakihlere 
göre selemin peşin olması mümkün de¬ 
ğildir; mutlaka müeccel olması lâzımdır. 
Bunun için de tarafların akid sırasında 
vadeyi ileride anlaşmazlığa düşmeyecek 
tarzda belirlemeleri gerekir. Mahiyeti ica¬ 
bı vadeli olması gereken borç ilişkisinde 
alacaklı, borcun müeccel olduğuna dair 
bir kaydın akidde yer almadığını ileri sü¬ 
rerek borçludan derhal îfâda bulunması¬ 
nı isteyemez. Çünkü borçlu, meselâ bir 
istisna akdinde borçlandığı edimi temin 
edebilmesi için zorunlu olarak belli bir sü¬ 
reye ihtiyaç duyar. Yine âriyet veya karz 
akidleri, alınan şeyin bir süre kullanımını 
amaçladığından borçlunun aldığından 
belli bir süre yararlanması tabii karşılanır 
ve onu hemen iade etmesi düşünülemez. 
Gerçi bu akidler câiz (gayri lâzım) olduğun¬ 
dan âriyet veya karz verenin her zaman 
akdi feshedip verdiğini geri isteme hakkı 
bulunur. Ancak bu talep hakkını borç do¬ 
ğar doğmaz kullanması işin tabiatına ters 
düşer. İcâre akdinde bedelin kural olarak 
muaccel mi müeccel mi olacağının Hane- 
fîler’le Şâfiîler arasında tartışmalı olma¬ 
sı, bu mezheplerin menfaat mülkiyeti ko¬ 
nusunda farklı görüşlerde oluşundan kay¬ 
naklanır. Hanefîler’e göre menfaat, ancak 
fiilen veya hükmen elde edilmekle müte- 
kavvim mal sayılacağından icâre bedeli 
belirli sürelerin sonunda gerekir. 

Vadenin gelmesinden önce borçluya 
karşı talep hakkına sahip olmayan alacak¬ 
lı borçlunun kefiline karşı da bu tür bir 
hakka sahip değildir. Çünkü borçlu ile ke¬ 
filin sorumlu olduğu borç aynıdır. Buna 
rağmen kefil böyle bir borcu îfâ edebilir, 
ancak, vade gelmedikçe asile rücû ede¬ 
mez. Çünkü kefil, vadesinden önce öde¬ 
mede bulunmakla vade bakımından te¬ 
berru maksadını gütmüş olmaktadır. Mu¬ 
accel olmadığı halde îfâ edilmek istenen 
bir borcu alacaklı kabul etmek zorunda 
ise bu borç îfâ kabiliyetine sahip demek¬ 
tir. Vaktinden önce yapılacak îfâyı alacak¬ 
lının kabule mecbur olup olmadığı, vade¬ 


nin kimin lehine konulduğu sorusuna ve¬ 
rilecek cevaba göre belirlenir. Bu da ta¬ 
rafların akid sırasındaki sarih veya zımnî 
beyanlarından veya edimin mahiyetinden 
anlaşılabilir. Vade sadece borçlunun yara¬ 
rına konulmuşsa alacaklı, vaktinden önce 
yapılacak olan îfâyı kabul etmek zorunda¬ 
dır. Ancak vade sadece borçlu lehine de 
konulmuş olsa alacaklı uygun olmayan 
şartlarda sunulan, meselâ yağmalanma 
tehlikesinin olduğu bir zamana denk ge¬ 
tirilen bir erken îfâyı kabul etmek zorun¬ 
da değildir. Vade aynı zamanda alacaklı¬ 
nın da yararına veya sadece alacaklı yara¬ 
rına ise alacaklı, yine vaktinden önce öne¬ 
rilen îfâyı kabul etmek mecburiyetinde 
değildir. Şöyle ki müeccel bir borç, hayvan 
gibi bakım külfeti olan, çok miktarda buğ¬ 
day gibi depolama masrafı gerektiren ve¬ 
ya meyve, et gibi vadesi geldiğinde taze 
olarak tüketilmek istenilen bir şeyden 
oluşuyorsa böyle bir edimin vadesinden 
önce îfâ edilmesi alacaklının zararına olur. 
Öte yandan îfânın vadeye kadar bırakıl¬ 
masında alacaklının haklı bir sebebinin 
bulunmadığı anlaşılırsa borçlunun sade¬ 
ce îfâ yönündeki menfaati dikkate alına¬ 
rak ona vaktinden önce îfâda bulunma 
imkânı tanınır. Çünkü vade kural olarak 
borçluya ait bir haktır. Borçlu bu hakkını 
düşürüyorsa alacaklının buna karşı koy¬ 
ması iyi niyetle bağdaşmaz. Erken îfâda 
borçlunun, zamanında îfâda ise alacaklı¬ 
nın menfaati varsa, yani erken îfâ konu¬ 
sunda tarafların menfaatleri çatışıyorsa 
alacaklınınki tercih edilir. Diğer bir ifadey¬ 
le borçlunun erken îfâya ilişkin menfaati¬ 
nin dikkate alınması, îfânın vadeye bıra¬ 
kılmasında alacaklının haklı bir sebebinin 
olmaması şartına bağlıdır. Borçlu vaktin¬ 
den önce îfâda bulunduğunda daha son¬ 
ra alacaklıdan bu îfâ ettiği edimin iadesi¬ 
ni talep edemez. 

Müeccel bir borcun muaccel hale geti¬ 
rilmesinin edimin miktar veya niteliğine 
yansıtılması, yani tarafların vaktinden ön¬ 
ce îfâ için edimin miktar veya niteliğinde 
indirime gidilmesi yönünde anlaşmaları, 
dolaylı şekilde faize yol açacağı endişesiy¬ 
le müctehid imamlar ve fakihlerin çoğun¬ 
luğu tarafından câiz görülmemiştir. İbn 
Abbas, İbrâhimen-Nehaî, Ebû Sevr, İbn 
Şîrîn ve Hanefîler’den Züfer b. Hüzeyl ak¬ 
si görüşte olduğu gibi Şâfiî’den de cevaz 
yönünde bir görüş rivayet edilmiştir. İbn 
Cüzey çoğunluğun ileri sürdüğü adem-i 
cevâzın haramlık derecesinde (Kauânî- 
nü’l-fıkhiyye, s. 257), İbn Kudâme ise ke- 
râhet derecesinde (el-Muğnî, IV, 56, 542) 
olduğunu belirtir. 


ÎFÂ 

Vadenin gelmesiyle borç muacceüyet 
kazanır ve bu andan itibaren artık alacaklı 
talep hakkına kavuşur. Borçlu da yapılan 
îfâ talebine uyarak borcunu îfâ eder. Haklı 
bir gerekçesi olmadığı halde îfâya yanaş¬ 
mayan borçlu temerrüde düşmüş olaca¬ 
ğından bunun sonuçlarına katlanır. Borç, 
vadenin sadece borçlu lehine konulmuş 
olmaması sebebiyle muacceliyetten önce 
îfâ kabiliyetine sahip değilse vadenin gel¬ 
mesiyle bu özelliğini de kazanır. Artık böy¬ 
le bir durumda yapılan bir îfâyı alacaklı 
kabule mecbur kalır ve alacaklının teklif 
edilen bu îfâyı kabul etmesinde bir zara¬ 
rının bulunup bulunmamasına bakılmaz. 
Zamanında ve gereği gibi sunulan bir îfâ¬ 
yı kabule yanaşmayan alacaklı temerrü¬ 
de düşer ve sonuçlarına katlanır. Edim îfâ 
zamanı geçtikten sonra da sunulmuş olsa 
alacaklı yine kabule mecburdur. 

Karşılıklı Edimlerde ifâ Sırası. Bey‘, 
icâre, istisna gibi iki tarafa borç yükleyen 
akidlerde (muâvazât) yer alan karşılıklı 
edimler hakkında îfâ zamanı değil îfâ sı¬ 
rası söz konusudur. Bu tür akidlerde ta¬ 
raflardan birinin borcunun îfâsı diğer ta¬ 
rafın borcunun sebebini teşkil eder. Do¬ 
layısıyla her iki taraf, aynı zamanda hem 
alacaklı hem borçlu durumundadır ve 
edimlerden birinin diğeri karşısında bir 
ayrıcalığı yoktur. Bundan dolayı sözleşme 
veya işin mahiyeti aksini gerektirmedik¬ 
çe karşılıklı edimlerin aynı zamanda îfâ 
edilmesi gerekir. Meselâ sarf veya tram¬ 
pa (mukâyeda) akdinde olduğu gibi karşı¬ 
lıklı edimlerin her ikisinin konusu ferden 
veya nev‘an muayyen bir şey ya da para 
ise edimler arasında eşitlik bulunduğun¬ 
dan hüküm böyledir. Bu durumda taraf¬ 
lardan biri, kendi edimini teklif veya îfâ 
etmeden karşı edimin îfâ edilmesini ta¬ 
lep etmişse diğer taraf alacağını elde et¬ 
medikçe kendi edimini îfâdan kaçınabilir 
ki günümüz hukukunda bu savunmaya 
“ödemezlik defi, akdin îfâ edilmediği 
defi” gibi isimler verilmektedir. 

Karşılıklı edimlerden biri ferden, diğe¬ 
ri nev'an muayyen bir şeyden veya para¬ 
dan ibaretse aralarındaki eşitliğin sağlan¬ 
ması için edimlerden birine îfâda öncelik 
verilmesi gerekir. Taraflardan birinin ön¬ 
ce îfâ ile yükümlü tutulması, diğer taraf 
için hapis hakkını gündeme getirdiğinden 
önemlidir. Taraflardan hangisi önce îfâ ile 
yükümlü tutulmuşsa o, kendi edimini îfâ 
etmedikçe karşı taraftan îfâ talebinde 
bulunamaz. îfâ talebinde bulunduğu tak¬ 
dirde karşı taraf hapis hakkını kullanabi¬ 
lir. Önce îfâ borçlusunun bu yönde açaca¬ 
ğı bir dava da yetersizlik sebebiyle redde¬ 
dilir. Önce îfâ borçlusunun kefil göster- 
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mesi veya rehin vermesi ona, karşı edimi 
talep edebilme hakkını bahşetmediği gibi 
yapacağı kısmî îfâ da kendisine karşı edi¬ 
mi isteme hakkını vermez. Çünkü onun 
yükümlü olduğu tam ve gereği gibi bir 
îfâdır. Öte yandan, birden fazla önce îfâ 
borçlusunun bulunması halinde borçlu¬ 
lardan biri kendi payına düşeni îfâ ettiğin¬ 
de edimin diğer borçluların payına düşen 
kısmı da îfâ edilmedikçe sonra îfâ borçlu¬ 
su îfâya zorlanamaz. Çünkü alacaklı açı¬ 
sından böyle bir îfâ kısmî bir îfâdır. Önce 
îfâ borçlusunun, borçlanılan evsaf ve ni¬ 
telikleri taşımayan bir edim sunması da 
böyledir. Önce îfâsı gereken edimin ala¬ 
caklısı alacağını tecil etmişse, borçluyu 
tamamen ibrâ etmişse veya borçlusu ol¬ 
duğu üçüncü bir kişiyi borçlunun üzerine 
havale etmişse (alacağın temliki) artık 
önce îfâ borçlusu, karşı edimi talep hak¬ 
kına kavuşur (bk. HAPİS HAKKI). 

Literatürde îfânın ispatında vasıf istis- 
hâbı üzerine bina edilmiş fıkhî kaideler 
esas alınmıştır. Alacaklının gereği gibi bir 
îfânın sunulmasına imkân vermemesi 
veya gereği gibi sunulan îfâyı haklı bir se¬ 
bebe dayanmadan kabul etmemesi onu 
temerrüde düşürür. Bu durumda bir ta¬ 
raftan borçlunun sorumluluğunu hafifle¬ 
ten hükümler devreye girerken diğer ta¬ 
raftan ona tevdi, fesih gibi kurumlara 
başvurarak borçtan kurtulma imkânı ta¬ 
nınmıştır. 
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5] Bilal Aybakan 

F el-İFÂDE ve’l-İTİBÂR 

(jUcyı 3 öiiiyı) 

Abdüllatîf el-Bağdâdî’nin 

(ö. 629/1231) 

Mısır’ın coğrafî, sosyal 

ve kültürel yapısını konu alan eseri. ^ 

Tam adı el-İfâde ve'l-iHibâr ti'l-umû- 
ri'l-müşâhede ve havûdişi'l-mu c âyene 
bi-arzı Mtşr’dır. Müellif önce Mısır’la ilgili 
on üç fasıldan oluşan, fakat günümüze 


kadar gelmeyen Ahbâru Mışr adlı bir 
eser kaleme almış, daha sonra 600 (1204) 
yılında bunu el-İfâde ve'l-ftibâr adıyla 
ihtisar ederek Halife Nâsır-Lidînillâh’a it¬ 
haf etmiştir. Kitap iki bölüm (makale) ha¬ 
linde düzenlenmiş olup birinci bölüm al¬ 
tı, ikinci bölüm üç fasıldan oluşmaktadır. 
Birinci bölümün ilk faslında Mısır'ın coğ¬ 
rafî konumu, topografık yapısı, iklim özel¬ 
likleri, Nii nehrinin kaynağı, taşma ve çe¬ 
kilme dönemleri, bu dönemlerde ortaya 
çıkan hastalıklar ve sebepleri gibi konu¬ 
lar işlenmiştir. İkinci fasıl bitki türlerine, 
özellikle sebze ve meyvelerin tanıtımına 
ayrılmıştır. Bağdâdî, hekim olmanın ken¬ 
disine kazandırdığı dikkat ve tecessüsün 
yanı sıra bitkilerin ilâç yapımındaki öne¬ 
mini de iyi bildiği için her bitkinin kök, 
gövde, yaprak, çiçek, meyve ve tohum 
aşamalarındaki görünümünü tasvir eder. 
Ayrıca bitkilerin muhtelif yörelerde han¬ 
gi adlarla anıldığını, besin değerini, tadı¬ 
nı ve ilâç olarak tıptaki faydasını veciz bir 
üslûpla anlatır. Üçüncü fasıl Mısır’daki 
hayvan türlerine ayrılmıştır. Müellifin bu¬ 
rada kuluçkadan civciv yetiştirmeyi an¬ 
latırken verdiği bilgiler dikkat çekicidir. 
Dördüncü fasılda arkeolojik eserleri tanı¬ 
tırken ilginç tesbitlerde bulunur. Meselâ 
birçok küçük ehramın Selâhaddîn-i Eyyû- 
bî'nin kumandanlarından Emîr Karakuş 
tarafından yıktırılarak taşlarıyla Kahire 
ve Fustat şehir surlarının, ayrıca Kahire 
Kalesi’nin inşa edildiğini. Selâhaddîn-i Ey- 
yûbî'nin oğlu el-Melikü’l-Azîz’in de cahil 
devlet adamlarının önerilerine uyarak eh¬ 
ramların yıktırılmasını emrettiğini, fakat 
sekiz ay çalışıldığı halde bunun başarıla- 
madığını anlatır. Ancak onun burada, İs¬ 
kenderiye Kütüphanesi’ndeki kitapların 
Hz. Ömer’in emriyle yakıldığına dair ver¬ 
diği yanlış bilgi sonraki tarihçiler için kay¬ 
nak oluşturmuş, bu durum İslâm mede¬ 
niyetini eleştirmek isteyenlere bir fırsat 
teşkil etmiştir. Beşinci fasılda Mısır’ın il¬ 
ginç mimarisiyle gemi inşasından, kısa 
olan altıncı fasılda da yemek kültüründen 
söz edilmektedir. 

Eserin ikinci bölümünün ilk faslı Nil 
nehri hakkında ayrıntılı bilgi içermekte, 
ikinci fasılda ise Nil sularının azalması so¬ 
nucu 597 (1200-1201) yılında meydana 
gelen kuraklığın yol açtığı kıtlık anlatıl¬ 
maktadır. Üçüncü fasılda yer alan bilgile¬ 
rin önemli bir kısmı pahalılık ve açlığın yol 
açtığı trajik olaylarla ilgilidir. Buna göre 
yirmi iki ay zarfında (Şevval 596- Receb 
598/Temmuz 1200-Nisan 1202) divanda 
resmî kayıtlara geçen ölü sayısı 111.000 
kişiyi bulmuştu. Bu fasılda ayrıca 598 
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(1201-1202) yılında meydana gelen şid¬ 
detli bir depremin birçok can ve mal kay¬ 
bına sebep olduğu belirtilmektedir. 

Çok iyi bir gözlemci olan Bağdâdî, Kahi¬ 
re yakınlarında insan iskeletlerinden olu¬ 
şan bir tepecikte yaptığı araştırmada Ga- 
len’in insan anatomisi hakkında verdiği 
bilginin yanlış olduğunu tesbit etmiştir. 
Ona göre insanın alt çene kemiği Galen'in 
iddia ettiği gibi iki parça değil yekparedir. 
Müellif bu gözlemleri sayesinde tıp kitap¬ 
larından öğrendiklerini test etme imkânı 
bulmuştur. 

el-İfûde ve'l-iHibâr, erken dönemde 
Batılı araştırmacıların dikkatini çeken 
eserler arasında yer almaktadır. İngiliz 
şarkiyatçılığının kurucusu sayılan Edvvard 
Pococke, eserin müellif hattıyla olan nüs¬ 
hasını beş yıl kaldığı Halep'ten dönerken 
(1636) beraberinde getirip Oxford’daki 
Bodleian Library’ye vermiş ve eseri Latin¬ 
ce’ye tercüme etmişti. Tercüme Arapça 
metniyle birlikte Thomas Hyd tarafından 
yayımlanmıştır (Oxford 1702). Joseph 
VVhite 1782’de bu metni istinsah ettik¬ 
ten bir süre sonra neşretmiştir (Tübin- 
gen 1789). Büyük Pococke’un torunu olan 
Pococke eseri yeniden Latince'ye çevir¬ 
meye başlamışsa da ölümü dolayısıyla çe¬ 
viriyi VVhite tamamlayarak Arapça met¬ 
niyle birlikte yayımlamıştır (Oxford 1800). 
Almanca tercümesini ise Samuel Friedrich 
Günther Wahl gerçekleştirmiştir (Hal¬ 
le 1790). el-İfâde ve’l-Ftibâ? m en ba¬ 
şarılı çevirisini Antoine Isaac Silvestre 
de Sacy yapmış ve Arapça metniyle bir¬ 
likte dipnotlar ekleyerek Relation de 
l'Egypte par l Abd al-Latif adıyla neş¬ 
retmiştir (Paris 1810). Mısır’da bu çalış¬ 
mayı esas alan ve sadece Arapça metni 
ihtiva eden yayımla (Kahire 1286) Selâ- 
me Mûsâ'nın ‘ Abdüllatîf el-Bağdâdî ti 
Mışr adıyla gerçekleştirdiği yayım (Ka¬ 
hire 1353) ticarî amaçlıdır. Bûl Galyûncî’- 
nin (Paul Ghalioungui) Abdüllatîf el-Bağ¬ 
dâdî tabîbü'l-karni's-sâdis el-hicrî adlı 
çalışması içinde yer alan eser de (Kahire 
1958, s. 65-152) son iki neşrin tekrarı ma¬ 
hiyetindedir. Bodleian Library'deki nüsha¬ 
nın John A. Videan’ın önsözüyle faksimile 
yayımından sonra (London 1961) Kamal 
Hafuth Zand ile John A. Videan ve Ivy E. 
Videan eseri İngilizce'ye çevirerek Arap¬ 
ça metniyle birlikte neşretmelerdir (Lon¬ 
don 1965). Ahmed Gassân Sebânû eseri 
tahkikli neşir diye yayımlamışsa da (Dı- 
maşk 1403/1983) basit bazı dipnotları dı¬ 
şında önceki basımlardan pek farkı yok¬ 
tur. Nihayet AH Muhsin îsâ Mâlüllah ki¬ 
tabın ciddi bir neşrini gerçekleştirmiştir 
(bk. bibi.). 
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IFAZA 

( iölâYI) 

Hac esnasında hacıların Arafat, 
Müzdelife ve Mina’dan ayrılışını 
ve bunu düzenleme işini 
ifade eden terim. 

L _l 

Kökünde “çoğalıp taşma, bol ve yaygın 
olma" anlamı bulunan ifâza kelimesi söz¬ 
lükte “kalabalık olarak ve çabucak dağıl¬ 
mak" mânasına gelir. Gerek Câhiliye dev¬ 
rinde gerekse İslâmî dönemde hacıların 
kalabalık gruplar halinde Arafat’tan Müz- 
delife’ye, Müzdelife’den Mina’ya akın et¬ 
meleri ve Mina’dan Mekke’ye dönmeleri 
ifâza kelimesiyle anlatılmıştır. Kur’ân-ı 
Kerîm’de, “Arafat’tan ayrılıp akın etti¬ 
ğinizde Meş’ar-i Harâm’da Allah’ı zikre¬ 
din ...” (el-Bakara 2/198); "Sonra insanla¬ 
rın kalabalık halde döndüğü yerden siz de 
dönün. Allah’tan mağfiret isteyin” (el-Ba- 
kara 2/199) meâlindeki âyetlerde ve birçok 
hadiste (bk. Wensinck, el-Mu'cem, “fyd” 
md.) ifâza bu anlamda geçmektedir. İfâ- 
zanın ardından yapılması sebebiyle hac- 
cın rüknü olan tavafa “tavâfü’l-ifâza” de¬ 
nilmiştir. 

Câhiliye döneminde Araplar, ifâza keli¬ 
mesini Arafat'ta hac menâsikini yürütme 
ve Arafat’tan çıkış izni verme yetkisi için 
de kullanıyorlardı. Bu anlamda ifâza Ara¬ 
fat’tan inen hacıların Müzdelife’de top¬ 
lanmalarına, Mina’da şeytan taşladıktan 
sonra Mekke’ye veya memleketlerine dön¬ 
melerine izin verme yetkisini ifade eden 
icâzenin alanı içine girmekte ve bazı kay¬ 
naklarda icâze ile ifâza aynı mânada kul¬ 
lanılmaktadır. İbn Abdürabbih, İslâm’ın 
zuhuru sırasında icâze yetkisi kendisin¬ 
de olan Kerib b. Safvân’ı “sâhibü’l-ifâza” 
olarak tanıtır (el-'İkdü'l-ferîd, IH, 300). İbn 
Hişâm, sadece Müzdelife vakfesinden 


sonra Mina’ya intikal iznini “İfâza” başlı¬ 
ğı altında verir ( es-Sîre, I, 121 vd.). Ancak 
İbn Kesir (el-Bidâye, II, 206) ve Âlûsî(Bu- 
lûğuî-ereb, I, 248) bu merasimi de icâze 
olarak zikrederler. 

İbn Hişâm’m verdiği bilgiye göre Câhi¬ 
liye döneminde Arafat’tan hacıları şev¬ 
ketine görevi Mudar’dan Gavs b. Mür b. 
Üdd’e aitti. Annesi, bir oğlu olduğu tak¬ 
dirde onu Kâbe’nin hizmetine vereceğini 
söylemiş, Gavs doğunca da adağını yerine 
getirmişti. Kâbe’de hizmet eden Gavs’a 
bundan dolayı Arafat’ta icâze yetkisi ve¬ 
rilmiş, kendisine ve ondan sonra bu göre¬ 
vi yerine getiren çocuklarına “Sûfe” de¬ 
nilmiştir. Hacıların Mina’da cemrelerde 
şeytan taşlamasına ve teşrikin ikinci gü¬ 
nü gruplar hâlinde Mekke’ye gitmesine 
izin verme yetkisi de Sûfe’de idi. Acele işi 
olanlar veya memleketlerine çabuk dön¬ 
meyi düşünenler, Sûfe’nin bir an önce 
şeytan taşlama merasimini başlatmasını 
isterlerdi. Ancak Sûfe güneş batıya mey- 
ledinceye kadar bekler, sonra kalkıp taş¬ 
lamayı başlatırdı. Şeytan taşlama göre¬ 
vini yerine getirenlerin hemen Mekke’ye 
akın etmesine izin verilmezdi; kabile gö¬ 
revlileri Akabe’nin iki yanını tutarak ha¬ 
cıların geçmesini engellerdi. Sûfe men¬ 
suplarının hepsi geçtikten sonra diğer 
kabilelerin geçişine izin verilmesi kendini 
daha şerefli sayan bazı kabile halkına ağır 
gelirdi. Buna rağmen Mekke’ye hâkim 
olanlar değişse de icâze yetkisi hep bun¬ 
larda kalmış, Sûfe'den bu işi yapacak kim¬ 
se kalmayınca yetki yakın akrabaları Te- 
mîm’den Sa’doğulları’na geçmiştir. Ku- 
reyş kabilesinin reisi Kusay b. Kilâb Mek¬ 
ke’ye hâkim olduğu zaman icâze bu ka¬ 
bileden Safvân b. Hâris oğullarında bulu¬ 
nuyordu. Kusay, Mekke’ye oldukça uzak 
sayılan Temîmoğulları’nın bu görevini si- 
yaseten kendilerinde bıraktı. 

Câhiliye döneminde ifâza görevi, Mudar 
soyundan Kays Aylân’a bağlı Benî Advân 
tarafından yerine getiriliyordu. Kusay b. 
Kilâb, hacla ilgili diğer görev ve yetkileri 
de eski sahiplerinin elinde bıraktı. Arap¬ 
lar bu dönemde terviye günü Zülmecâz’- 
dan ayrılarak arefe günü Arafat’a çıkar¬ 
lardı. Arefe günü hilleden (Kureyş ve 
müttefikleri dışındaki kabileler) olanlar 
Arafat’ta, humus sınıfından olanlar ise 
(Kureyş ve müttefikleri) Harem bölgesi 
içindeki Nemire’de hazır bulunurlardı. 
Bunlar, Resûl-i Ekrem’in Arafat’ta vakfe 
yapmasını hayretle karşılamışlardı (Buhâ- 
rî, “Hac”, 91-92). Bakara sûresinin 198- 
199. âyetleriyle bu Câhiliye geleneğine 
son verilmiş ve Hz. Peygamber halkın 
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vakfe ve ifâza yaptığı yerde vakfe ve ifâza 
yapmıştır. Resûlullah Arafat’tan döner¬ 
ken normal yürüyüşü tercih etmiş, fakat 
geniş bir alandan geçtiği sırada daha hızlı 
hareket etmiştir (Buhârî, “Hac", 93). 

Arafat'tan ifâza arefe günü güneş ba¬ 
tarken, Müzdelife’den Mina’ya hareket 
ise ertesi gün güneşin doğuşu ile başlar¬ 
dı. Arafat'ta ve Müzdelife'de güneşe bağ¬ 
lı ifâzayı bazı şarkiyatçılar güneş âyiniyle 
açıklamışlar ve Hz. Peygamber’in güneş 
batmadan Arafat’tan ayrılmamayı, Mi- 
na'ya ise güneş doğmadan önce gitmeyi 
emretmesinin, güneş âyinini çağrıştıra¬ 
cak bir durumu ortadan kaldırmaya yöne¬ 
lik bir teşebbüs olduğunu belirtmişlerdir 
(İA, V/l, s. 16-17; Cevâd Ali, VI, 385). İslâ¬ 
miyet’in zuhuru esnasında ifâza yetkisi 
Advânoğulları’ndan Ebû Seyyâre Umeyle 
b. A’zel’de idi. Rivayete göre Ebû Seyyâ¬ 
re bu görevi aralıksız kırk yıl sürdürmüş¬ 
tür. 

Mekke fethedildiği zaman Resûl-i Ek¬ 
rem, muhtemelen eski sahibine bırak¬ 
mak üzere icâze yetkisinin kimde olduğu¬ 
nu sormuş ve son sahibinin bir kız çocuğu 
olduğunu öğrenmişti. Böylece bu mües- 
sesenin fiilen uygulamadan kalktığı anla¬ 
şılmaktadır. Ezraki'ye göre Mekke fethi¬ 
nin hemen ardından yapılan hacda müş¬ 
rik Araplar’m ifâza işini yine Ebû Seyyâre, 
müslümanlarm ifâzasmı da bu konuda 
Hz. Peygamber'in bir emri olmadığı hal¬ 
de Mekke valisi sıfatıyla Attâb b. Esîd yü¬ 
rütmüştü. Ertesi yıl ifâzayı Resûl-i Ekrem 
tarafından emîr-i hac tayin edilen Hz. Ebû 
Bekir idare etmişti (Ahbâru Mekke, I, 
185-186). Hz. Peygamber Vedâ haccında 
ifâza ve icâze gibi bütün imtiyazları kal¬ 
dırmıştır. 
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İFFET 

{44x11) 

İnsanın bedenî 

ve maddî hazlara aşırı düşkünlükten 
korunmasını sağlayan 
erdem için kullanılan ahlâk terimi. 

L J 

Sözlükte “haramdan uzak durmak, he¬ 
lâl ve güzel olmayan söz ve davranışlar¬ 
dan sakınmak" anlamında masdar olan 
iffet kelimesi, daha çok felsefî mahiyet¬ 
teki ahlâk kitaplarında ve bunların etki¬ 
sinde kalan diğer eserlerde insandaki ar¬ 
zu (şehvet) gücünün ılımlı işleyişinden hâ¬ 
sıl olan erdemi ifade etmek üzere kulla¬ 
nılmış ve başta gelen erdemlerden biri 
kabul edilmiştir. Bu kaynaklardaki iffet 
tanımlarını “yeme içme ve cinsî arzu ko¬ 
nusunda ölçülü olmak, aşırı istekleri bas¬ 
tırıp dinin ve aklın buyruğu altına sokmak 
suretiyle kazanılan erdem” şeklinde özet¬ 
lemek mümkündür (meselâ bk. ibn Sînâ, 
s. 108; Gazzâlî, Mîzânü’l-‘amel, s. 79; Tah¬ 
rifat, “'İffet” md.). İffetli kimseye afîf de¬ 
nir. 

Kur’ân-ı Kerîm’de iffet kelimesi geçme¬ 
mekle birlikte dört âyette aynı kökten isim 
ve fiiller yer almıştır. Bakara sûresinde (2/ 
273) mal yardımı yapılmasına en çok lâ¬ 
yık olan yoksulların özellikleri belirtilirken, 
“Durumları hakkında bilgisi olmayanlar 
iffetli davranışları sebebiyle onları zengin 
zanneder" denilmekte ve bu insanların 
muhtaç olmalarına rağmen yüz suyu dö¬ 
kerek dilenmedikleri bildirilmektedir. Nûr 
sûresinde (24/32-33), bekâr olup da ev¬ 
lenme vakti gelmiş olanları evlendirmeyi 
öğütleyen âyetin ardından, "Evlenme im¬ 
kânı bulamayanlar ise Allah lutfu ile ken¬ 
dilerini yeterli imkâna kavuşturuncaya 
kadar iffetlerini korusunlar" buyurulmuş- 
tur. İffetle ilgili âyetlerin ikisi (el-Bakara 
2/273; en-Nisâ 4/6) mal mülk, yeme içme 
konularında ölçülü ve kanaatkâr olmayı, 
ikisi de (en-Nûr 24/33,60) cinsel istekler 
hususunda ölçülü ve edepli davranmayı 
ifade etmektedir. Hadislerde hem iffet 
kelimesine hem de aynı kökten başka ke¬ 
limelere yer verilerek konu her iki açıdan 
ele alınmıştır. Meselâ, "Yâ rabbi! Senden 
hidayet, takvâ ve iffet diliyorum” ( Müs- 
ned, I, 389, 439) şeklinde dua eden Hz. 
Peygamber, Bakara sûresinin 273. âyeti¬ 
ni delil göstererek yardıma en lâyık olan 
kimselerin iffetlerini korumaya çalışan 
yoksullar olduğunu bildirmiştir (Buhârî, 
“Tefsîr", 2/48; Müslim, “Zekât”, 2). Diğer 
bir hadiste, “Allah,yoksul olmasına rağ¬ 
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men iffetini korumaya çalışan mümin ku¬ 
lunu sever” denilmiştir (ibn Mâce, “Zühd", 
5). Bir hadiste Hz. Mûsâ’nın, Şuayb’m ya¬ 
nında ücretli çalıştığı sekiz on yıl boyunca 
cinsî iffetini koruduğundan övgüyle söz 
edilir (ibn Mâce, “Rühûn”, 5). Hz. Osman 
Câhiliye devrinde tiksindiği için, İslâm dö¬ 
neminde de iffetinden dolayı zina etme¬ 
diğini belirtmiştir (Müsned, I, 163). 

Grek felsefesinin İslâm dünyasına gir¬ 
mesi sonucunda geliştirilen ahlâk felse¬ 
fesinde nefsin nutuk (düşünme), gazap ve 
şehvet (arzu) olarak sıralanan üç temel 
psikolojik kapasite ve yeteneğinin itidal 
ölçüsünde işleyişinden üç fazilet, bunların 
ve bunlara bağlı diğer faziletlerin uyumlu 
birliği ve etkinliğinden dördüncü bir fazi¬ 
let doğduğu kabul edilerek bu dört fazi¬ 
let çoğunlukla hikmet, şecaat, iffet, ada¬ 
let şeklinde sıralanır. İlk defa Ya’küb b. İs- 
hak el-Kindî’nin, Risâle fi hudûdi'l-eşyâ 3 
ve rüsûmihâ adlı felsefe sözlüğünde (Re- 
sâ'il, 1,177-179) “İnsanî erdemler” başlığı 
altında ele aldığı faziletler bahsi daha 
sonra filozofların yanında kelâmcı, fıkıh- 
çı. hatta Gazzâlî gibi mutasavvıfların da 
katkısıyla gelişen ahlâk ilminin en önemli 
ve geniş kapsamlı konusu haline gelmiş¬ 
tir. Kindî, iffetin hangi psikolojik güç ve 
yetenekten kaynaklandığını belirtmemiş¬ 
se de “bedenin korunup geliştirilmesi için 
gerekli olan şeyleri almak, kullanmak ve 
gerekli olmayanlardan uzak durmak” şek¬ 
linde özetlenebilecek olan tarifinden an¬ 
laşıldığına göre diğer düşünürler gibi o da 
iffeti şehvet gücünün dengeli işleyişiyle 
gerçekleşen bir erdem olarak düşünmüş¬ 
tür. Ahlâk kitaplarında “nefsânî arzulara 
aşırı düşkünlük" anlamındaki şehvet gü¬ 
cünün ifratına şereh, Fârâbî’nin “lezzet 
duyarsızlığı” dediği (Fuşûl münteze% s. 
36) tefritine humûd, dengeli ve ılımlı iş¬ 
leyişine de iffet denilmiştir. Kindî, iffetle 
ilgili itidalsizliğin ifrat derecesini hırs te¬ 
rimiyle ifade ederek bunun oburluk, cin¬ 
sel arzulara aşırı düşkünlük ve kıskançlı¬ 
ğa, çekişmeye götürecek derecede men¬ 
faat düşkünlüğü şeklinde üç çeşidinin ol¬ 
duğunu belirtir (Resâ’il, I, 178-179). 

Erdemli insanla nefsine baskı yaparak 
kendini erdemli davranmaya zorlayan kişi 
arasında farklılık bulunduğunu düşünen 
Fârâbî’ye göre iffetli kişi, yeme içme ve 
cinsel konularda yasanın (sünnet) gerek¬ 
tirdiği kadarıyla yetinip bundan fazlası¬ 
na istek duymazken nefsine baskı yapan 
kimse, uygulamada yasanın gerektirdi¬ 
ğiyle yetinmekle birlikte içinde daima da¬ 
ha fazlasına istek duyar (Fuşûl münte- 
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ze% s. 34-35). İffeti, “nefiste yerleşen ve 
şehvetin insana galebe çalmasını önleyen 
nitelik” şeklinde tanımlayan Râgıb el-İs- 
fahânî de -muhtemelen Fârâbî’nin yaptı¬ 
ğı ayırımdan ilham alarak- âyetlerde ge¬ 
çen “isti'fâf” kavramını “iffetli olmayı is¬ 
teme, bir çeşit mümâresede bulunarak, 
kendine disiplin uygulayarak ruhunda bu 
erdemi geliştirmeye çalışma” şeklinde 
açıklamaktadır {el-Müfredât, “'aff” md.). 
Râgıb el-İsfahânî iffetin şehvet gücüyle, 
bu gücün de hayvanî zevklerle ilgili oldu¬ 
ğuna dikkat çekerek iffet erdemine ancak 
bu tür zevkler karşısında nefsin dizginlen¬ 
mesiyle ulaşılabileceğini söyler. 

İslâm ahlâkçıları, insanın aşırı zevkler¬ 
den uzak durmasının iffet ve erdem sa- 
yılabilmesi için bu tutumun bizzat kendi 
bilinçli tercihine dayanması ve güçlü bir 
iradî çaba ile gerçekleştirilmesi gerekti¬ 
ğini belirtirler. Psikolojik veya bedensel bir 
zafiyetten, âcizlik, korkaklık ve bilgisizlik¬ 
ten yahut başka bir engelden dolayı zevk¬ 
lerini terkeden kişi erdemli sayılmaz. Aynı 
şekilde ileride daha fazlasını elde etmek 
için mevcut bir zevkten feragat etmek de 
erdem değildir (Fârâbî, s. 83; Ebü'l-Hasan 
el-Âmirî, s. 97; Râgıb ei-İsfahânî, ez-Zeri c a, 
s. 319; Gazzâlî, /(u/â 3 , III, 105). Özellikle 
Mâverdî, iffet erdemini kişinin onuru ve 
saygınlığı bakımından da ele alarak iffetli 
olmayı, nefsi aşağı sıfatlardan arındırma¬ 
yı ve insanlara muhtaç konuma düşüp 
onların yardımıyla yaşama zilletinden ko¬ 
runmayı insanın kendi kişiliğine karşı ah¬ 
lâkî görevleri olarak göstermiştir ( Ede- 
bü’d-dünyâ ue'd-dîn, s. 309-321). 

Ahlâk kitaplarında diğer temel erdem¬ 
ler gibi iffetten doğan tâli derecedeki er¬ 
demler de kaydedilmiştir. Meselâ Gazzâ- 
lî’nin Mîzânü'i-'ameî’inde (s, 87; krş. İbn 
Miskeveyh, s. 41) bu tâli faziletler şöyle sı¬ 
ralanmıştır: Hayâ, mahcubiyet, müsama¬ 
ha, sabır, cömertlik, işleri güzellikle ölçüp 
tartma, güler yüzlü ve tatlı dilli olma, ko¬ 
laylaştırıcı olma, düzenlilik, güzel görü¬ 
nüş, kanaat, ağır başlılık, günahtan çe¬ 
kinme, yardımlaşma, kibarlık. Gazzâlî İh- 
yâ’ü c ulûmi'd-dîn 'de (111, 55) daha kısa 
ve farklı bir liste de vermiştir. 

Başta Kur’ân-ı Kerîm ve hadisler olmak 
üzere İslâmî kaynaklarda olgun müslü- 
man sayılmak için sadece iman edip dinin 
bazı formel kurallarını yerine getirmek 
yeterli görülmemiş; insanın iffet, hayâ, 
edep, zühd, kanaat gibi faziletlerle do¬ 
nanması ve genellikle din bakımından gü¬ 
nah sayılan, aklıselim sahibi insanlarca da 
ayıp ve kötü kabul edilen tutum ve davra¬ 


nışlardan uzak durmasının gerekliliği de 
vurgulanmıştır. Fahreddin er-Râzî’nin, 
“Günahın gizlisinden de açığından da uzak 
durun” (el-En'âm 6/120) meâlindeki âye¬ 
ti açıklarken yer verdiği görüşler ( Mefâtî- 
hu’l-ğayb, XIII, 167-168), İslâm âlimleri¬ 
nin günahın her türlüsünden kaçınmayı 
dinde ve ahlâkta kemale ulaşmanın şartı 
olarak gördüklerine işaret eder. Hz. Pey- 
gamber’in, “Her kim ağzına ve cinsel ar¬ 
zularına hâkim olacağına dair bana söz 
verirse ben de onun cennete girmesine 
kefil olurum" hadisi (Buhârî,“Hudûd”, 19, 
“Rikâk”, 23-, Tirmizî, “Zühd”, 61), iffet er¬ 
deminin kapsamını ve İslâm ahlâkındaki 
önemini ortaya koymaktadır. “Her dinin 
bir ahlâkı vardır, İslâm'ın ahlâkı da ha- 
yâdır" meâlindeki hadis de (İbn Mâce, 
“Zühd", 17; el-Muuatta’, “Hüsnü’l-huluk", 
9) aynı gerçeği bildirir. 

İslâm ahlâkçıları, diğer erdemler gibi 
iffetin de öncelikle ruhî bir meleke hali¬ 
ne getirilmesi gerektiğini kabul ettikleri 
için insanın yeme içme ve cinsî arzularını 
disiplin altına alarak ruhunu bu yönde 
terbiye etmesinin zorunluluğu üzerinde 
önemle dururlar. Gazzâlî, İhyû'ü c ulû- 
mi'd-dîri in kırk ana konusundan birini 
(111, 79-107) insanın mânevîve ahlâkî ha¬ 
yatını yıkıma götüren tehlikelerin en bü¬ 
yüğü olarak gördüğü “mide şehveti" ile 
“cinsî şehvet”e ayırmıştır. Aynı şekilde if¬ 
feti “nefsi hayvanî zevklerden korumak” 
diye açıklayan Râgıb el-İsfahânî bu er¬ 
demi kanaat, zühd, gönül zenginliği, cö¬ 
mertlik gibi erdemlerin esası olarak gö¬ 
rür ve iffetten yoksun olmanın bütün gü¬ 
zelliklerden mahrum kalmak demek ol¬ 
duğunu belirtir (ez-Zeri'a, s. 318). İffet, 
öncelikle bedenî hazlara ve nefsânî aşırı¬ 
lıklara ilgi duymaktan kurtarılmış bir ru¬ 
hî yapıya sahip olmaktır; buna “kalbin if¬ 
feti" denir. Bundan sonra tam iffete ulaş¬ 
mak için eli, dili, gözü, kulağı ve genel ola¬ 
rak bütün bedeni ahlâka aykırı davranış¬ 
lardan uzak tutmak gelir. 

Ahlâk kitaplarında iffetin bir tür özgür¬ 
lük kaynağı olduğu belirtilir. Çünkü öz¬ 
gür olmak isteyen kişinin öncelikle tutku¬ 
larının baskısından kurtulması gerekir. 
Râgıb el-İsfahânî, “En alçaltıcı kölelik şeh¬ 
vet köleliğidir" derken (a.g.e., s. 319) İbn 
Miskeveyh, iffet erdemini kazanmış insa¬ 
nın tutkularına kul olmaktan kurtulup öz¬ 
gürleşeceğini belirtir (Tehzîbü’l-ahlak, s. 
40). Gazzâlî de insandaki mevki tutkusu 
üzerine yaptığı tahlilleri sırasında aynı gö¬ 
rüşü daha ayrıntılı olarak ifade eder (ih¬ 
ya 3 , IH, 284). 
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ffl Mustafa Çağrici 

İFK HADİSESİ 

Hz. Aişe’ye 

zina iftirası atılması olayı. 

L J 

Adını, Kur’an'daki olaya ilişkin âyetlerde 
(en-Nûr 24/11-22) iki defa geçen (en-Nûr 
24/11, 12) ifk kelimesinden alır. İfk “ifti¬ 
ra, en kötü ve en çirkin yalan" demektir 
(bk. İFTİRA). İfk. Kur’an’da ayrıca iki yer¬ 
de (el-Furkân 25/4; Sebe' 34/43) sözlük an¬ 
lamında geçmektedir. İftiraya yol açan 
ve hemen hemen bütün kaynaklarca Hz. 
Âişe'den aynı şekilde nakledilen hadise 
şöyle gelişmiştir: Resûl-i Ekrem Mustalik 
(Müreysf) Gazvesi’nden dönerken berabe¬ 
rinde götürdüğü eşi Âişe, konakladıkları 
bir yerde sabaha karşı tekrar hareket em¬ 
ri verildiğinde tabii ihtiyacını gidermek 
üzere ordugâhtan uzaklaşır. Geri gelir¬ 
ken boynundaki Yemen (Zafâr) akiği ger¬ 
danlığın düşmüş olduğunu farkeder ve 
kendisini bekleyecekleri düşüncesiyle dö¬ 
nüp aramaya koyulur: ancak karanlıkta 
onu bulup el yordamıyla tanelerini topla- 
ymcaya kadar çok vakit kaybeder. Konak 
yerine geldiğinde diğerlerinin hareket et¬ 
tiğini görür ve yokluğunu anlayınca ara¬ 
maya çıkacakları inancıyla orada bekle¬ 
meye başlar; bu arada uyuyakalır. Ordu¬ 
nun artçılarından Safvân b. Muattal es- 
Sülemî görevi gereği kamp yerini kontrol 
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ederken onu bulur ve devesine bindirip 
hayvanı yederek orduya yetiştirir; fakat 
hızlı yürümekle birlikte kendisi yaya oldu¬ 
ğu için kafileye ancak kuşluk sıcağında 
mola verdikleri zaman ulaşabilir. 

Söz konusu gecikme başlangıçta kötüye 
yorumlanmamış, hatta kimsenin dikkati¬ 
ni bile çekmemişken, hicretten önce Haz- 
rec kabilesinin reisi olan ve Medine’nin yö¬ 
netimi kendisine verilmek üzere iken Hz. 
Peygamber'in gelmesiyle bundan mah¬ 
rum kalan Abdullah b. Übey b. Selûl'ün 
başlattığı dedikoduyla birlikte iç huzur¬ 
suzluklara yol açan önemli bir olay halini 
almıştır. İslâmiyet’i istemeyerek kabul 
ettiği için münafıkların reisi diye bilinen 
Abdullah b. Übey ile adamlarının Resûl-i 
Ekrem’i ve kayınpederi Hz. Ebû Bekir’i 
küçük düşürmeye ve aralarını açmaya yö¬ 
nelik sözleri, bazı müminlerin de katılma¬ 
sıyla (kaynaklar bunlardan Hassân b. Sâ- 
bit, Mistah b. Üsâse ve Hamne bint Cahş'ın 
adını vermektedir) kısa zamanda yayılma 
istidadı göstermişti. Sefer dönüşü rahat¬ 
sızlanarak bir ay kadar yatan Hz. Âişe ise 
bunu duymamış, sadece bu süre içerisin¬ 
de daha önceki rahatsızlıklarında göster¬ 
diği ilgiyi göstermeyen Resûlullah’ın oda¬ 
sına seyrek uğramasından bir şeyler oldu¬ 
ğunu sezmişti. Hz. Âişe, hastalığının ne¬ 
kahet döneminde bir tesadüfle babasının 
teyze kızı Ümmü Mistah’tan oğlunun bu 
dedikoduyu anlattığını duymuş ve üzün¬ 
tüsünden tekrar hastalanmış, arkasından 
da Hz. Peygamber’den izin alıp babasının 
evine gitmişti. 

Olaya son derece üzülen ve nasıl bir 
hükme varacağı hususunda uzunca bir 
süre tereddütte kalan Resûl-i Ekrem so¬ 
nunda konuyu bazı yakınlarıyla istişare 
etmeye karar verdi. Eşleri arasında Âişe'- 
ye rakip olmasıyla tanınan Zeyneb bint 
Cahş’a, onun eski kocası ve kendi evlâtlığı 
Zeyd b. Hârise’nin oğlu Üsâme’ye ve da¬ 
madı Hz. Ali’ye (bazı rivayetlere göre ay¬ 
rıca Hz. Osman ve Ömer’e) düşüncelerini 
sordu. Bunlardan Zeyneb ile Üsâme, Âişe’- 
den hiçbir şekilde şüphelenmediklerini 
söylerken Hz. Ali görüşünü, “Yâ Resûlal- 
lah! Allah senin evliliğine bir sınır koyma¬ 
mıştır; Âişe gibi pek çok kadın var. Fakat 
yine de işin aslını öğrenmek için onun hiz¬ 
metçisini sorguya çekmelisin” diye bildir¬ 
di. Bunun üzerine Resûlullah Berîre adlı 
câriye ile konuştu, kendisinden Hz. Âişe’- 
nin lehine şahadetten başka, “O, evinde 
hamurunu yoğururken uyuyakalan ve ha¬ 
muru kuzuya yediren gencecik bir kadın¬ 
dır” cevabını aldı. Berîre’nin bu sözleri, 
Âişe'yi mâsum fakat genç yaşta olması 
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sebebiyle tedbirsiz bulduğunu gösterme¬ 
si bakımından ilginçtir. Daha sonra Re- 
sûl-i Ekrem Mescid-i Nebevî'de konuyu 
halka açtı ve bu dedikodulardan kurtarıl¬ 
masını istedi. Ancak Sa’d b. Muâz ile Sa’d 
b. Ubâde arasında başlayan münakaşa 
neticesinde Evs ve Hazrec kabilelerine 
mensup bazı kişiler İslâm öncesinde oldu¬ 
ğu gibi tartışmaya girdiler. Hz. Peygam¬ 
ber de mescidden ayrılarak Ebû Bekir’in 
evine gitti. Âişe’nin anlattığına göre, ken¬ 
disinin yattığı odaya girince dedikodu¬ 
ların çıktığı günden beri ilk defa yanına 
oturarak söylenenleri tekrar etmiş ve, 
"Eğer mâsum isen Allah seni temize çıka¬ 
racaktır, bir günah işledinse tövbe et ve 
affını dile; Allah tövbekârları bağışlar” de¬ 
miştir. Âişe, Peygamber'in dedikodulara 
inandığını, bu sebeple de ne söylese şüp¬ 
he ile karşılayacağını ifade etmiş ve artık 
Hz. Ya’küb gibi sabredip Allah’tan yardım 
dilemekten başka çaresinin bulunmadı¬ 
ğını (Yûsuf 12/18) söylemiştir. Bu sırada 
uzun süredir beklenen vahiy gelmeye 
başlamıştır. Nûr sûresinin 11. âyetinden 
itibaren başlayıp devam eden İlâhî be¬ 
yanda çirkin iftirayı çıkaranın büyük bir 
azaba mâruz bırakılacağı ifade edilmek¬ 
te, ona alet olup dedikoduyu yayanların 
bir avuç insandan ibaret olduğu bildiril¬ 
mekte, bunun yanında söylentileri duyan 
kadın erkek bütün müslümanların duyar¬ 
sız ve bilinçsiz davranışları da kınanmak¬ 
tadır. Zira olay, insanoğluna yöneltilebi¬ 
lecek en çirkin bir iftira olduktan başka 
Peygamber’in mâsum eşini hedef almış 
ve dolayısıyla müslüman toplumun tama¬ 
mı itham altında bırakılmıştır. Onlar bu 
haberi duyduklarında basiretlerini kulla¬ 
narak, “Böyle bir söylentiye alet olmak bi¬ 
ze asla yakışmaz. Hâşâ! Bu çok büyük bir 
iftiradır” demeli ve Resûl-i Ekrem’in mâ¬ 
sum ailesiyle müslüman toplumun onuru¬ 
nu korumalıydı. Âyet-i kerîmelerde bun¬ 
dan böyle benzeri gafletlere düşmemeleri 
konusunda müslümanlar uyarılmakta ve 
rencide olan Peygamber ailesinin yine de 
hoşgörü ve affedicilikJe davranması tav¬ 
siye edilmektedir. Hz. Âişe, kendisini faz¬ 
lasıyla üzüp zor duruma düşüren iftira 
hadisesinin sonuç itibariyle hakkında ha¬ 
yırlı olduğunu anlamış ve şahsı vesilesiy¬ 
le on âyetin birden inmesini ömrünün so¬ 
nuna kadar hayatının en şerefli hadisesi 
olarak kabul etmiştir. 

Resûl-i Ekrem, Hz. Âişe’nin beraatini 
ilân eden âyetleri Mescid-i Nebevî’de 
müslümanlara okudu. Sonra da bu çirkin 
iftirayı yaymakta ileri gitmiş olan Hassân 
b. Sâbit, Hamne bint Cahş ve Mistah b. 


Üsâse’ye, iffetli kadına zina isnadında bu¬ 
lundukları için Nûr sûresinin 4. âyetine 
göre seksener sopa vurulması ve bir da¬ 
ha şahitliklerinin kabul edilmemesi ceza¬ 
sını uyguladı. Bunlardan, Hz. Peygamber 
tarafından çok sevilen ve “şâirü’n-nebî” 
diye anılan Hassân b. Sâbit, Âişe’nin iffe¬ 
tini dile getirdiği bir kasideyle onun affı¬ 
nı ve teveccühünü kazanmışsa da iftira¬ 
nın diğer bir kurbanı Safvân b. Muattal’ın 
gazabından kurtulamamış, bu defa da 
onu bir şiirle tahrik ettiği için aldığı bir 
kılıç darbesiyle bir gözünden ve iki elin¬ 
den sakatlanmıştır. Bunun üzerine Saf¬ 
vân, Resûl-i Ekrem’in emriyle yakalana¬ 
rak Hassân b. Sâbit’in ölmesi halinde kı¬ 
sas edilmesi için hapse atılmış, fakat da¬ 
vacının kendisini affetmesiyle serbest bı¬ 
rakılmıştır. Hz. Peygamberde Hassân’m 
bu davranışından çok memnun olmuş ve 
Mukavkıs’m gönderdiği iki kardeş câriye- 
den Sîrîn’i Beyraha mâlikânesiyle birlikte 
kendisine hediye etmiştir. Had cezası uy¬ 
gulanan ikinci kişi olan Hamne bint Cahş, 
Resûlullah nezdinde Âişe’nin itibarını dü¬ 
şürüp kız kardeşi Zeyneb’in konumunu 
güçlendirmek amacıyla iftira olayına ka¬ 
tıldığını söylemiştir. Cezaya çarptırılan 
üçüncü kişi olan Mistah b. Üsâse Bedir 
gazilerindendi ve akrabası Hz. Ebû Be¬ 
kir’den maddî yardım görüyordu. Ebû Be¬ 
kir, ifk olayından sonra ona artık yardım¬ 
da bulunmayacağına yemin etti; ancak 
nâzil olan Nûr sûresinin 22. âyetiyle bun¬ 
dan vazgeçti. Asıl iftira olayının tertipçisi 
Abdullah b. Übey b. Selûl’ün cezalandırı¬ 
lıp cezalandırılmadığı kesin biçimde bilin¬ 
memektedir. Farklı rivayetlere göre dedi¬ 
koduyu çıkardığını bizzat kendisinden du¬ 
yan şahitlerin bulunamaması sebebiyle 
cezadan kurtulmuş veya kırbaçlanmış, bir 
rivayete göre ise bu ceza iki misli uygu¬ 
lanmıştın 

Bu hadisede Hz. Âişe'nin bizzat İlâhî 
beyanla aklanması, art niyetli kimselerin 
onun iffetine gölge düşürücü nitelikte söz 
söylemelerini imkânsız hale getirmiştir. 
Ancak siyasî sebeplerle Âişe’yi eleştiren 
bazı aşırı Şiî gruplan bu olayı istismar 
etmek istemişlerse de çoğunluğu teşkil 
eden mutedil Şiîler bunlara karşı çıkmış¬ 
tır. Öte yandan bir kısım Şiî müfessirleri 
ifk olayında iftiraya uğrayanın Âişe değil 
Peygamber’in diğer bir eşi Mâriye oldu¬ 
ğunu ileri sürmüşlerdir. Onlara göre Re- 
sûl-i Ekrem, oğlu İbrâhim’in vefatı müna¬ 
sebetiyle üzüldüğünde Âişe, “Niçin üzülü¬ 
yorsun, o Cüreyc’in oğludur” diyerek Mâ- 
riye’ye iftira atmış, bunun üzerine ilgili 
âyetler nâzil olmuştur (Tabâtabâî, XV. 
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103-104). Güvenilir bir kaynağa dayanma¬ 
yan bu rivayetin Âişe'ye karşı duyulan si¬ 
yasî iğbirârın eseri olduğu anlaşılmakta¬ 
dır. 

İfk hadisesi hakkında Nûr sûresinin 
açıklanması münasebetiyle bütün tefsir¬ 
lerde, Hz. Âişe’nin anlattıkları dolayısıyla 
hadis literatüründe ve Mustalik Gazvesi'- 
nin bir ayrıntısı olduğu için de tarih ve si¬ 
yer kitaplarında geniş bilgi bulunmakta¬ 
dır. Ayrıca bu konuda müstakil risâleler de 
kaleme alınmış olup başlıcaları şunlardır: 
Muhammed el-Medâinî, Haberü'l-İfk 
(İbnü’n-Nedîm, s. 154); Dâvûd ez-Zâhirî, 
er-Red c alâ ehli'l-Uk (İbnü’n-Nedîm, s. 
318-319); Abdülkerîm b. Heysem ed- 
Deyr’âkûlî, Hadîşü’l-İfk (Dârü'l-kütübi'z- 
Zâhiriyye, Tasavvuf, nr. 121); Ebû Bekir İb- 
nü'i-Arabî, Hadîşü '1-İfk(îzâhu ’l-meknûn, 
I, 396); Abdülganîel-Cemmâîlî, Hadîşü'l- 
İfk{ nşr. Ebû Ismâil Hişâm b. İsmâil es- 
Sekkâ, Riyad 1405/1985); müellifi belli ol¬ 
mayan Hadîşü İfk (Hacı Selim Ağa Ktp., 
Kemankeş Emîr Haşan, Arapça, nr. 3743, 
vr. 74 a -77 b ); Muhammed Ârif b. Ahmed 
el-Müneyyir el-Hüseynî ed-Dımaşki, Kitâ- 
bü'l-Huşûni'l-menî c a fî berâ’eti's-sey- 
yide ‘Â’işe eş-Şıddîka bi’ttifâkı Ehli's- 
sünne ve'ş-Şî c a (MÜİF Ktp., Cemal Öğüt, 
nr. 1186; Dârü'l-kütüb, Tarih, nr. 4040). Sey- 
yid Kutub'un Fî Zılâli'l-KuHân adlı tef¬ 
sirinde İfk hadisesiyle ilgili bölüm de Ha- 
dîşü'l-İfk adıyla müstakil olarak basıl¬ 
mıştır (Kahire 1404/1984). 
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Iffll Mustafa Fayda 

İFLÂS 

(o» 30 ?') 

Kişinin ağır borç yükü altında kalıp 
borçlarını ödeyemez duruma 
düşmesi anlamında hukuk terimi. 

L J 

Sözlükte fels “bakır, bronz gibi maden¬ 
lerden basılan sikke, altın ve gümüş dışın¬ 
daki bozuk para”, iflâs da "malı tükenme, 
bozuk paraya muhtaç hale gelme” anla¬ 
mındadır. İslâm hukukunda iflâs bir şah¬ 
sın borca batık olması, borçlarının mal 
varlığından, hak ve alacakları toplamın¬ 
dan fazla olması, yani kişinin mal varlığı¬ 
na nisbetle ağır bir borç yükü altında bu¬ 
lunması halini, teflîs de borçlunun bu du¬ 
rumunun hâkim tarafından karar altına 
alınması, neticede borçlunun hacri ve 
borçların cebrî tasfiyesine gidilmesi işle¬ 
mini ifade eder. Hâkim tarafından iflâsı¬ 
na karar verilen borçluya müflis denilir. 
Bu sebeple borçlu, sözlük ve örfteki anla¬ 
mında iflâs etmiş olsa bile hukuken iflâs 
etmiş sayılabilmesi için bunun mahkeme¬ 
ce karar altına alınması gerekmektedir. 

Roma hukukunda ve İslâm öncesi dö¬ 
nem Hicaz-Arap toplumu da dahil eski 
hukuk sistemlerinde ve toplumlarda 
borçlarını ödeyemeyen borçlunun mal¬ 
ları, şahsı, hatta aile efradı üzerinde ala¬ 
caklılara geniş bir tasarruf yetkisi verildi¬ 
ği, İslâm devrinde ise kişilerin malî borç¬ 
larından şahsıyla değil mal varlığıyla so¬ 
rumlu tutulması ilkesi benimsendiği. Batı 
hukukunun ileri dönemlerinde de geliş¬ 
melerin bu istikamette seyrettiği bilin¬ 
mektedir. 

Kur’ân-ı Kerîm’de akidlere ve verilen 
söze bağlı kalınması, kimseye haksızlık 
yapılmaması, mirasın taksiminden önce 
mûrisin borçlarının ödenmesi, darda ka¬ 
lan borçlulara mühlet verilmesi ve kolay¬ 
lık gösterilmesi yönünde genel kural ve 
tavsiyeler yer almakla birlikte borca batık 


kimsenin ve alacaklılarının durumuyla il¬ 
gili herhangi bir açıklama yoktur. Bazı ha¬ 
dislerde iflâs ve müflis kelimeleri örfteki 
yaygın anlamlarıyla kullanılmış; meselâ 
ihtikâr yapan kimseyi Allah’ın iflâsla ceza¬ 
landıracağı (İbn Mâce, “Tîcârât”, 6), dün¬ 
yada malı ve parası olmayan kişinin bu 
durumunun geçici olduğundan hareketle 
gerçek müflisin âhirette, dünyada iken 
ihlâl ettiği kul haklarını tek tek ödeyen 
ve bu sebeple sevabı tükenip geriye yal¬ 
nız günahı kalan kimse olduğu (Buhârî, 
“Edeb”, 102; Müslim, “Bir”, 59;Tirmizî, 
“Kıyâme”, 2) ifade edilmiştir. Bir grup ha¬ 
diste de bir kişi iflâs ettiğinde veya müf¬ 
lis olarak öldüğünde alacaklıya ait mal ay¬ 
nen duruyorsa o malda öncelik hakkının 
bulunduğu belirtilerek (Buhârî, “İstikrâz", 
14; Müslim, “Müsâkât", 24; Ebû Dâvûd, 
“Büyü 0 ', 51, 74) daha sonra geliştirilecek 
olan icra ve iflâs hukuku için önemli bir 
açıklama getirilmiştir. Öte yandan hadis¬ 
lerde hukukî bir prosedür olarak iflâstan 
söz edilmese de ödeme gücü bulunduğu 
halde borcunu ifa etmeyip geciktiren kim¬ 
senin bu davranışının zulüm, kınanma¬ 
sının ve cezalandırılmasının câiz olduğu 
(Buhârî, “İstikraz”, 12-13; Ebû Dâvûd, “Ak- 
ziye”, 29; Nesâî, “Büyü 5 ”, 100), alacaklının 
el ve söz hakkının (Abdullah b. Yûsuf ez- 
Zeylaî, IV, 166), bir başka hadiste de söz 
söyleme hakkının bulunduğu (Buhârî, “İs¬ 
tikraz”, 13; Müslim, “Müsâkât”, 120) be¬ 
lirtilmiş, bu hadisler, kişinin alacağını biz¬ 
zat alma hakkına (ihkak-ı hak) sahip oldu¬ 
ğu şeklinde değil alacağını şahsen ta¬ 
kip etmesinin sonuç vermemesi halinde 
mahkeme nezdinde bu yönde talep ve 
girişim hakkının bulunacağı ve alacağın 
bu yolla tahsil edilmesinin gerekeceği 
şeklinde yorumlanmıştır. 

İslâm hukukçuları, gerek âyet ve hadis¬ 
lerin bu ve benzeri ifadelerinden gerekse 
Hz. Peygamber ve sahâbe döneminden 
itibaren görülen uygulama örneklerinden 
hareketle, borcunu ödeme imkânı bulun¬ 
duğu halde ödemeye yanaşmayan (muk¬ 
tedir mümâtil) veya malından daha fazla 
borcu bulunan (müflis) borçlulara karşı ne 
tür hukukî tedbirlerin alınabileceği ve ne 
gibi müeyyidelerin uygulanabileceği ko¬ 
nusuna önemle eğilmişler, bu konuda 
zengin bir hukuk doktrini oluşturmuş¬ 
lardır. Klasik fıkıh literatüründe “hacir”, 
“müflis” veya “teflîs” başlıkları altında, 
ayrıca muhakeme hukukuna ilişkin kay¬ 
naklarda ayrıntılı biçimde ele alınan ve 
muktedir borçlu için cüz’î icra, müflis 
borçlu için de külli icra niteliğini taşıyan 
bu prosedür. İslâm hukukçularının bilgi 

509 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İFLÂS 


ve tecrübe birikimlerini yansıtması yö¬ 
nüyle amelî bir değere sahip olduğu gibi 
hem borçlunun durum ve imkânlarını göz 
önünde bulundurmayı, hem de alacaklı¬ 
ların haklarını en adaletli şekilde koruma¬ 
yı hedef alan ve devlet eliyle gerçekleşti¬ 
rilen bir cebrî icra ve tasfiye usulü olması 
yönüyle hukuk düzeninin önemli bir par¬ 
çasını teşkil etmiştir. Öte yandan iflâs hü¬ 
kümleri bir yönüyle borçlunun alacaklıla¬ 
ra zarar veren muamelelerini önlemeyi, 
diğer yönüyle de mallarının satılması so¬ 
nucu tahsil edilen paraları alacaklılara âdil 
bir surette dağıtmayı ve borçlunun mal 
varlığı üzerinde adaletli bir paylaşmayı 
gözettiği için bu prosedür mevcudu bor¬ 
cuna yetişmeyen terekenin tasfiyesinde 
de uygulanmıştır. 

İflâs sebebi, İslâm hukukçularının bü¬ 
yük çoğunluğuna göre bir kimsenin borç¬ 
larının mal varlığından fazla olması (akti¬ 
fin yetersizliği) ve borcu ödeyemez duru¬ 
ma gelmesidir. Hanefîler, buna ilâve ola¬ 
rak alacaklıların haklarını borçlunun muh¬ 
temel tasarruflarına karşı koruma düşün¬ 
cesiyle aktifin pasife denkliğini, yani borç¬ 
lunun mal varlığının borçlarına eşit olma¬ 
sını da iflâs sebebi sayarlar. Ancak İslâm 
hukukçularının burada asıl gayesi alacak¬ 
lıların hakkını koruma olduğundan iflâs 
sebebi sayılan borcun vadesinin gelmiş 
olması ve borçlunun da bunu ödeyemez 
durumda bulunması şartı aranır. Bundan 
dolayı fakihler, henüz vadesi gelmemiş 
borçlar için veya kredi almak suretiyle 
ödenebilecek muaccel borçları için borç¬ 
lunun iflâsına hükmedilmeyeceği görü¬ 
şündedirler. 

İslâm hukukunda borçlular, gerek ticarî 
gerekse ticarî olmayan her türlü muaccel 
(vadesiz veya vadesi gelmiş) borçlarından 
dolayı iflâsa tâbidirler. Borçlunun, şahıs¬ 
lara olan borçlarından dolayı iflâsı istene¬ 
bilirse de amme hukukundan doğan ve 
ibadet niteliği taşıyan zekât gibi borçlar¬ 
dan dolayı iflâsı istenemez. Yine bir rehin 
alacaklısı rehinli alacağından dolayı borç¬ 
lunun iflâsını talep edemez, önce rehnin 
paraya çevrilmesi yoluyla takipte bulun¬ 
ması gerekir. Sadece malî ve deyn alacak¬ 
larından dolayı iflâs istenebilir. Konusu 
deynden başka olan ayn alacakları için, 
meselâ bir malın teslimi alacağı için iflâs 
yoluna başvurulamaz. 

İflâs ve Hacir. Kişinin ödeme gücü bu¬ 
lunduğu halde borcunu geciktirmesinin 
veya borçlarını ödeyemez duruma düş¬ 
mesinin malî tasarruf ehliyetini kısıtlama 
için yeterli bir sebep olup olmayacağı İs¬ 
lâm hukukçuları arasında geniş tartışma- 

510 


lara yol açmıştır. Şâfıî, Mâlikî ve Hanbelî 
mezheplerinin fakihleriyle Hanefîler’den 
Ebû Yûsuf ve İmam Muhammed iflâsı ha¬ 
cir sebeplerinden biri olarak kabul eder, 
delil olarak da Hz. Peygamber ve Huiefâ- 
yi Râşidîn döneminde iflâsına karar veri¬ 
len şahısların mallarının devlet eliyle sa¬ 
tılıp borçların ödendiğine dair rivayetleri 
(Müslim, “Müsâkât", 18, 22-24; Beyhakı, 
VI, 48-50; Şevkânî, V, 272-273) alırlar. Bu 
fakihler böyle bir hacrin, hem müflisin ti¬ 
carî faaliyetine devam ederek daha fazla 
zarar etmesi ihtimalini hem de muvâza- 
alı akid yaparak alacaklılardan mal kaçır¬ 
masını önleyeceğini, bu sebeple de ala¬ 
caklıların haklarının korunması açısından 
gerekli olduğunu ileri sürerler. Hacir, 
müflis borçlunun muâvazât ve teberru- 
ât grubunda yer alan akid ve hukukî iş¬ 
lemleri yapmasına, alacaklılara zarar ver¬ 
me kastının açık olduğu borç yükleri altı¬ 
na girmesine engel olur. Mecelle'de ko¬ 
nuyla ilgili maddeler (md. 998-1002) Ebû 
Yûsuf ve Muhammed’in görüşüne göre 
düzenlenmiştir. 

Ebû Hanîfe ise borç ve iflâs sebebiyle 
bir kimsenin hacir altına alınamayacağı 
görüşündedir. Ebû Hanîfe’den önce ya¬ 
şamış Zeyd b. Ali, İbrâhim en-Nehaî, İbn 
Şîrîn gibi fakihler de borçlunun hacredil- 
mesini kabul etmezler. Ebû Hanîfe bu 
hükme varırken şu gerekçelerden hare¬ 
ket eder: 1. Hacirle kişinin malları üzerin¬ 
de hukukî tasarruf hürriyeti ve yetkisi 
elinden alınmış olur. Bunu yapmakla onu 
diğer canlılar menzilesine indirmiş oluruz. 
Bu sebeple insanın hacredilmesi câiz de¬ 
ğildir. Borçlunun hapsedilmesi borcunu 
ifaya zorlanması bakımından kâfi bir mü¬ 
eyyidedir. z. “Karşılıklı rızâya dayanan ti¬ 
caret olması hali müstesna mallarınızı 
aranızda bâtıl ile -haksız yollarla- yeme¬ 
yin” meâlindeki âyeti (en-Nisâ 4/29) ve, 
“Müslümanın malı ancak onun gönül rı¬ 
zâsı ile helâl olur" hadisi (Dârekutnî, IH, 
26), satıcının rızâsı olmadan satış akdinin 
yapılamayacağına işaret etmektedir. Hal¬ 
buki borçlu hacredilip malı satılınca onun 
rızâsının bulunmadığı bir satış akdi mey¬ 
dana gelir. 3. Ebû Hanîfe’ye göre dünya¬ 
da bir insanın iflâsına hükmetmek müm¬ 
kün değildir. Çünkü zenginlik ve fakirlik 
ârızî vasıflardır. Fakir olan bir kimse bir 
süre sonra zengin olabileceği gibi bunun 
aksi de vârittir. Bir insanın iflâsına hük- 
medilemeyeceğine göre hacrine de hü¬ 
küm verilemez. 

Usul. İflâs davası alacaklının isteği üze¬ 
rine açılır, genel muhakeme usulü hü¬ 
kümlerine göre incelenip karara bağlanır. 


Mahkeme, yapacağı inceleme sonucunda 
alacağın mevcut olduğunu tesbit eder ve 
borçlunun borçlu olduğu ve mal varlığının 
borçlarını karşılamadığı, hatta Hanefîler’e 
göre aktifin pasife eşit olduğu kanaatine 
varırsa borçlunun iflâsına ve devamında 
da hacrine karar verir. Mahkemenin vere¬ 
ceği iflâs kararı sadece davayı açan ala¬ 
caklıyla sınırlı olmayıp müfliste alacağı 
bulunan bütün şahısları ilgilendirir. Bu¬ 
nun için de hâkim iflâs kararını ilân ettirir. 
İlândan maksat alacaklıları, üçüncü kişi¬ 
leri ve diğer ilgilileri iflâstan haberdar 
etmektir. Dava esnasında iflâsı istenen 
borçlunun mahkemede hazır bulunması¬ 
nın gerekip gerekmediği, borçlunun gıya¬ 
bında verilen iflâs hükmünün hangi şart¬ 
larda geçerli olacağı fakihler arasında tar¬ 
tışmalı ise de mahkeme hükmünün borç¬ 
luya bildirilmesinin gerekliliği üzerinde ıs¬ 
rarla durulur. Çünkü kararın ilânı alacak¬ 
lıların haklarının korunması açısından, bu 
tefhîm de borçlunun hukuku açısından 
gereklidir. İslâm hukukunda iflâsın açıl¬ 
ması ile borçlunun malları alacaklılara in¬ 
tikal etmez, malların mülkiyeti yine müf¬ 
lis borçluda kalır. Alacaklılar, borçlunun 
mallarının paraya çevrilmesi ve alacakla¬ 
rının satıştan elde edilen paradan karşı¬ 
lanması hususunda talep hakkına sahip¬ 
tirler. Alacaklıların, müflisin haczi câiz 
mallarının üzerinde rehin hakkına benzer 
bir hakları vardır. Bundan dolayı müflis 
borçlu, haczi kabil malları üzerinde ala¬ 
caklıların rehin benzeri bu aynî hakkı se¬ 
bebiyle onların zararına olacak tasarruf¬ 
larda bulunamaz veya bu mallar üzerin¬ 
de onun tasarruf yetkisi kısıtlanmış olur. 
Ancak alacaklılar, bu haklarına dayanarak 
kendi alacakları için borçlunun mallarına 
doğrudan müdahale edebilmek imkânı¬ 
na da sahip değildir. Yetkili iflâs mercii, 
alacaklıların haklarını koruma amacıyla 
borçlunun mallarına resmen el koyarak 
onları satar ve satım bedelinden onların 
alacaklarını öder. 

Şâfıî ve Hanbelî mezheplerinde hâkimin 
borçlunun müracaatı üzerine de iflâsına 
karar verebileceği yönünde bir görüş var¬ 
dır. Delil olarak da Hz. Peygamber'in. Mu- 
âz b. Cebel’i kendi isteği üzerine iflâsına 
karar verdikten sonra hacrettiği rivayeti¬ 
ni alırlar (Şevkânî, V, 275-276). Bu içtiha¬ 
dın gerekçesi şudur: Borçlu kendi müra¬ 
caatı üzerine iflâs kararını aldırmakla 
borçlarından kurtulmuş olur. 

İflâsın Hukukî Sonuçlan. İflâsın borç¬ 
lu ve alacaklılar açısından önemli sonuç¬ 
ları vardır, a) Borçlu bakımından sonuç¬ 
ları. Borçlu, hâkimin verdiği iflâs kararı 
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üzerine müflis ve mahcûr sıfatlarım alır. 
Borçlunun bu sıfatları, mallarının satılıp 
elde edilen paraların alacaklılar arasında 
taksim edilmesine, bir başka görüşe gö¬ 
re ise hâkimin borçlunun iflâs ve hacir 
kararını kaldırmasına kadar devam eder. 
Borçlu iflâs etmekle ve hacir altına alın¬ 
makla medenî haklardan istifade ve on¬ 
ları kullanma ehliyetini kaybetmiş olmaz; 
hacir ve iflâstan sonra dahi iktisaba ve 
iltizama ehildir. Ancak mevcut malları 
üzerindeki tasarruf yetkisi kısıntıya uğ¬ 
rar. Müflis, mevcut malları satılıncaya ka¬ 
dar onların mâliki olarak kalmakta devam 
etmekle birlikte, bu mallar üzerinde ta¬ 
sarruf yetkisi hâkim veya görevlilere, kıs¬ 
men de alacaklılara ait olur. 

Hanefîler ve Mâlikîler, iflâs kararının ve¬ 
rilmesinden sonra müflisin gerek kendi 
şahsî çalışmasıyla kazandığı ve gerekse 
miras, vasiyet, hibe yoluyla uhdesine ge¬ 
çen mallarda tasarruf yetkisine sahip bu¬ 
lunduğunu ifade etmektedirler. Şâfıî ve 
Hanbelîler ise müflisin, iflâsa karar veril¬ 
diği andan sonra ticaret, sanat, vasiyet, 
hibe, miras yoluyla eline geçen mallar ala¬ 
cakların ödenmesine tahsis edileceğinden 
bunlar üzerinde tasarruf yetkisine sahip 
bulunmadığı görüşündedirler. 

İflâsta satış konusu olan mallar sadece 
müflis borçluya ait mallardır. Üçüncü ki¬ 
şiye ait bir mal müflisin elinde ise bu ma¬ 
lın gerçek sahibine verilmesi gerekir. Bir 
kişi müflis borçlunun elinde bulunan ma¬ 
lını da isteyebilir. Nitekim Resûl-i Ek¬ 
rem’in, “Malını bir başkasının yanında ay¬ 
nen bulan kişinin onu almaya herkesten 
daha fazla hakkı vardır” (Ebû Dâvûd, “Bü¬ 
yü'”, 78); “Kimin malı çalınır veya kaybo¬ 
lur ve onu aynen bulursa onu almaya da¬ 
ha lâyıktır” ( Müsned, V, 1 3 ); “Eğer bir kim¬ 
se müflis borçlunun yanında malını ol¬ 
duğu gibi bulursa o malı almada kendisi 
başkalarından daha haklıdır” (Buhârî, ‘İs¬ 
tikraz ”, 14) anlamındaki hadislerinde ge¬ 
çen “malın aynen mevcut olması” kaydını 
gasbedilen, âriyet, vedîa, kira, rehin gibi 
mallar olarak yorumlayan Hanefîler’e gö¬ 
re iflâs açılmadan önce müflise satılıp 
teslim edilen, bedeli ödenmemiş bir malı 
satıcının geri alma hakkı yoktur. Ancak 
henüz teslim etmediği malı bedeli öde¬ 
ninceye kadar elinde tutabilir. Yine alıcı 
tarafından kendi izni olmadan kabzedilen 
mebîi geri alabilir. Mâliki, Şâfiî ve Hanbelî 
mezhepleri ise aralarında bazı görüş fark¬ 
lılıkları bulunsa da, “Herhangi bir adam, 
bir mal satar da onu satın alan iflâs eder 
ve satan o malın bedelinden bir şey alma¬ 
mış olduğu halde malını aynı ile bulursa 


o kimse o malda en ziyade hak sahibidir. 
Eğer müşteri ölmüşse mal sahibi alacak¬ 
lılarla beraber olur" (el-Muvatta\ “Büyü'", 
88); “Herhangi bir adam ölür veya iflâs 
eder, mal sahibi (satıcı) malını aynen bu¬ 
lursa o kimse o malda en ziyade hak sa¬ 
hibidir” ve, “Eğer malı satın alan kimse 
ölürse mal sahibi malı hususunda alacak¬ 
lılarla beraberdir" anlamındaki hadisler¬ 
den (İbn Hacer, V, 462) hareketle satıcıya 
kural olarak malını geri alma hakkı tanır¬ 
lar. Buna göre satıcı sattığı malı vasfı de¬ 
ğişmemiş olarak bulursa muhayyerdir; 
dilerse akdi feshederek malını geri alır, 
dilerse alacaklıların arasına katılarak hak¬ 
kına düşeni alır. Satıcının fesih hakkını ta¬ 
nıyan mezheplere göre diğer alacaklıların, 
ya borçlunun malından veya kendi mal¬ 
larından bu malın bedelini vererek feshi 
önlemeye hakları bulunmaktadır. 

Hanefî, Şâfiî ve Hanbelî mezhebi hu¬ 
kukçularına göre kişinin, ölümle sonuç¬ 
lanan hastalığı ve borçları sebebiyle hac¬ 
rine hükmedilmesi halleri hariç ivazlı ivaz¬ 
sız bütün malî tasarrufları geçerlidir; ala¬ 
caklılar zarar görür diye bu tasarrufların 
-alacaklıların haklarını korumak yönün¬ 
den- iptali söz konusu olamaz. Zira borç¬ 
lu borca batık bile olsa reşîd bir kişidir; 
onun tasarruflarına herhangi bir kısıtla¬ 
ma getirilemez. Buna karşılık Mâliki mez¬ 
hebi hukukçuları ile Hanbelî hukukçula¬ 
rından İbn Teymiyye ve İbn Kayyim el- 
Cevziyye, müflis borçlunun hacrine hâkim 
tarafından karar verilmesinden önceki bir 
dönemde alacaklılara zarar veren tasar¬ 
ruflarının belli esaslar dahilinde iptalinin 
mümkün olduğu kanaatindedirler. Müf¬ 
lise, iflâs çeşidine göre meslekten men 
veya hapis gibi cezalar da verilebilir. Bu 
cezalar zaman, yer, şart ve fertlere göre 
değişkenlik gösterir. 

b) Alacaklıların hakları bakımından so¬ 
nuçları. İflâstan amaç müflisin mevcut 
mal varlığının onun bütün borçlarına tah¬ 
sis edilmesidir. Bu sebeple iflâsta bütün 
alacaklılar eşit haklara sahip kabul edilir 
ve her alacaklı paraların taksimine iştirak 
ederek hissesine düşen payı alabilir. İflâs 
kararı sadece iflâsı isteyen alacaklı hak¬ 
kında değil bütün alacaklılar hakkında 
hüküm ifade eder. İflâsına karar verilen 
borçlu, alacaklılardan sadece birine veya 
birkaçına ödemede bulunarak iflâstan 
kurtulamaz. Müflisin mallarının satılması 
sonucunda elde edilen paralardan iflâsı 
isteyen ve istemeyen bütün alacaklılar 
eşit şekilde istifade ederler. Ancak iflâsta 
bazı alacaklıların alacaklarının niteliğine 
dayanan bir imtiyaz hakkı bulunur. İmti¬ 


yaz hakkına sahip olan alacaklılara “rüç- 
hanlı-imtiyazlı alacaklılar”, diğerlerine de 
“âdi alacaklılar” denmektedir. İflâsta önce 
rüçhanlı alçaklar ödenir. Geriye bir şey ka¬ 
lırsa o da âdi alacaklılara taksim edilir. Me¬ 
selâ rehin alacaklısı rüçhanlı alacaklıdır. 

Vadeli (müeccel) alacaklar normal olarak 
vadeden önce istenemez. Bu kuralın iflâs¬ 
ta uygulanmasının müeccel alacaklıların 
zararına olacağını düşünen Mâlikîler ve 
bazı Şâfiîler, iflâsta alacaklılar arasında 
eşitliği sağlamak maksadıyla müflisin mü¬ 
eccel borçlarının iflâsın açılması ile -aksi¬ 
ne bir şart koşulmamışsa- muaccel hale 
geleceğini kabul etmişlerdir. Diğer mez¬ 
heplerde ise iflâsla müflisin müeccel 
borçlarının muaccel hale gelmeyeceği gö¬ 
rüşü hâkimdir. Bütün mezheplere göre 
iflâsın açılmasının müflisin üçüncü kişi¬ 
lerde olan müeccel alacakları üzerine bir 
etkisi yoktur. Müflisin üçüncü kişilerde 
olan alacakları müeccel olarak devam 
eder ve müflis bunları ancak vadeleri ge¬ 
lince isteyebilir. 

Konusu para olmayan alacaklar da müf¬ 
listen istenebilir. Ancak bu alacaklar iflâs¬ 
ta eşit bir şekilde işlem görebilmeleri için 
para alacağına çevrilir. İmam Şâfiî, konu¬ 
su para olmayan alacakların borçlunun if¬ 
lâsına karar verildiği andaki değeri üzerin¬ 
den paraya çevrileceğini, iflâs işlemleri 
tamamlanıp bir müddet geçtikten sonra 
borçlunun çeşitli yollardan eline mal geç¬ 
mesi sebebiyle ikinci defa iflâsına karar 
alınması halinde ise birinci iflâsta konu¬ 
su para olmayan alacakların ödenmeyen 
miktarlarının ikinci iflâsa karar verildiği 
andaki değerleri üzerinden para alaca¬ 
ğına çevrileceğini ifade etmiştir. Mâlikî 
mezhebine göre konusu para olmayan 
alacaklar, müflisin mallarının paraya çev¬ 
rilip paraların taksim edildiği, yani her 
alacaklının hissesinin tesbit edildiği an¬ 
daki değeri üzerinden para alacağına çev¬ 
rilir. 

Borçların Tasfiyesi. İflâs hukukunda 
para alacakları kural olarak para ile öde¬ 
nir, bu sebeple de müflisin elinde bulunan 
mallar para alacaklarına karşılık olarak 
aynen dağıtılmaz. Haczi câiz mallar satı¬ 
lır, satıştan elde edilen bedelle borçlunun 
elindeki mevcut para birleştirilir ve ye- 
künden alacaklar ödenir. Yine borçlunun 
borcu ile müflisin elinde mevcut mal ay¬ 
nı cins misli mal ise satış işlemine hacet 
kalmadan o maldan alacaklının alacağı 
ödenir. Meselâ borçlunun buğday borcu 
olup elinde de buğday mevcutsa ondan 
alacaklının buğday alacağı ödenir. 
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İFLÂS 


İflâsta hacizde olduğu gibi hâkim veya 
onun görevlendirdiği memur tarafından 
mallar açık arttırma usulü ile satılır. Sa¬ 
tılan mallardan elde edilen paralar, ala¬ 
caklıların alacaklarının tamamını karşılı¬ 
yorsa her alacaklıya alacağının tamamı 
verilir. Eğer borçların toplamı satışta elde 
edilen paralardan fazla ise rüçhanlı ala¬ 
caklıların alacağı ödendikten sonra âdi 
alacaklılara alacakları oranında dağıtım 
yapılır. Bu işleme “kısmet-i guremâ” de¬ 
nir. 

İflâsın Kapanması. Müflisin malları sa¬ 
tılıp bedeli alacaklılar arasında dağıtılınca 
hâkim veya iflâs memuru tarafından hac¬ 
zi câiz olan malların ne şekilde satıldığı, 
hangi alacaklıların alacaklı kabul edildiği 
ve alacaklılara hangi oranda para ödendi¬ 
ği gibi konular hakkında bir tutanak tan¬ 
zim edilir. Bazı fıkıh âlimlerine göre satış 
işlemi yapılıp paralar dağıtılınca iflâs ken¬ 
diliğinden kapanır. Bir grup fıkıh âlimine 
göre ise iflâs ancak hâkimin kararıyla ka¬ 
panır. İflâsın kapanmasından sonra müf¬ 
lise karşı yeni bir mal kazanmadıkça yeni 
bir takip yapılamaz. Nitekim, “Eğer -borç¬ 
lu- darlık içinde ise eli genişleyinceye ka¬ 
dar ona mühlet vermek gerekir. Eğer bu¬ 
nu sadaka olarak bağışlarsanız bilin ki bu 
sizin için daha hayırlıdır” meâlindeki âyet 
(el-Bakara 2/280) buna işaret etmektedir. 
Resûl-i Ekrem de, satın aldığı malların sa¬ 
tışı sonucunda zarar edip borca batık hale 
gelen bir şahsın mallarının satışı sonu¬ 
cunda elde edilen para, borçlan ödemeye 
kâfi gelmeyince alacaklılara, “Ne bulursa¬ 
nız onu alın, size bundan başka bir şey 
yok” demiştir (Müslim, "Müsâkât”, 4). 
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İSİ Fahrettin Atar 
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IFLILI 

(usMiVl) 

Ebü’l-Kâsım İbrahim b. Muhammed 
b. Zekeriyyâ el-Kurtubî el-İflîlî 
(ö. 441/1050) 

Arap dili âlimi, edip. ^ 

3S2 (963) yılında Kurtuba’da (Cordoba) 
doğdu. Aslen Dımaşk’m bir köyü olan İf- 
lîl’den (İflîlâ) Endülüs’e göç eden bir aileye 
mensup olduğu için İflîlî veya İbnü'l-İflîlî 
diye tanınmıştır. Soyu sahâbî Sa‘d b. Ebû 
Vakkâs’a dayanır. İflîlî, babası Muham¬ 
med ile Ebû Bekir ez-Zübeydî başta ol¬ 
mak üzere Ebü’l-Kâsım Ahmed b. Ebân 
b. Seyyid (Sîd), Ebû Ömer Ahmed b. Hab- 
bâb el-Kurtubî, Muhammed b. Âsim (el- 
Âsımî) ve Yahyâ b. Mâlik b. Âiz gibi âlim¬ 
lerden dil ve edebiyat dersleri aldı. Lügat, 
nahiv, şiir ve belâgatla bilhassa Câhiliye 
devrine ve İslâmî döneme ait şiirlerde yer 
alan garip lafızlar konusunda uzmanlaş¬ 
tı. İflîlî’nin Kurtuba Ulucamii’nde özellik¬ 


le şiir şerhi ve lügat tenkidi üzerine ver¬ 
diği dersler büyük ilgi gördü. Çağdaşı ve 
hasmı İbn Şüheyd onun sadece rivayet 
bilgisi alanında otorite olduğunu söyler. 
Ebû Mervân Abdülmelik b. Ziyâdetullah 
et-Tubnî, Ebû Mervân Abdülmelik b. Si- 
râc ile ünlü dil âlimi A’lem eş-Şentemerî 
ve Mekkî b. Ebû Tâlib İflîlî’nin yetiştirdiği 
öğrenciler arasında zikredilebilir. 

Döneminde cereyan eden siyasî olayla¬ 
ra da katılan İflîlî, 413’te (1022) baş gös¬ 
teren halk ayaklanmasında Hammûdî- 
ler’in yanında yer aldı. Karışıklığın ardın¬ 
dan Yahyâ b. Hammûd, daha sonra da hi¬ 
lâfeti ele geçiren Emevîler’den III. Mu¬ 
hammed el-Müstekfî-Billâh tarafından 
vezirliğe getirildi (Zilkade 414/Ocak 1024). 
Ancak bu görevde fazla kalamadı. Kelâm- 
cıların üslûbunu takip ettiğinden yazıda 
tasannudan ve tekellüften kurtulama¬ 
ması veya dinî inançları konusunda çeşitli 
suçlamalara mâruz kalması görevinden 
alınmasının sebebi olarak gösterilmekte¬ 
dir. III. Hişâm zamanında bu suçlamalar 
daha da artınca İflîlî diğer bazı kimseler¬ 
le birlikte hapse atıldı. 13 Zilkade 441’de 
(8 Nisan 1050) Kurtuba’da öldü. 

Dil ve edebiyat alanında değerli bir âlim 
olmasına rağmen İlmî konularda aşırı kıs¬ 
kanç ve kibirli olması, İflîlî’nin büyüklüğü¬ 
nü gölgeleyen unsurlar olarak değerlen¬ 
dirilmiştir. Şiir eleştirilerinde alabildiğine 
sert ve acımasız davrandığı, yanlışlığı açık 
olan konularda bile ısrar ederek yanlışın¬ 
dan vazgeçmediği kaydedilmektedir. Za¬ 
man zaman şiir söylemiş olmakla birlikte 
aruz ilmini bilmemesi şiirlerinin değerini 
düşürmüştür. Ebû Temmâm ve Ebü't- 
Tayyib el-Mütenebbî’nin şiirleriyle meş¬ 
gul olmuş ve şiirlerinde onların etkisinde 
kalmıştır. Kendisi şiirleriyle övünürken 
eleştirmenler onun sadece birkaç beytini 
ele almaya değer görmüşler, nesrini de 
pek başarılı saymamışlardır. 

İflîlî’nin ülkesinin şairlerine ait şiirler¬ 
den seçmeler yaptığı, Ebû Ubeyd Kasım 
b. Sellâm’m el-Ğarîbü'l-muşannef i ve 
İbnü’s-Sikkît’in el-Eliâ z’ı başta olmak 
üzere birçok lügat kitabı üzerinde çalış¬ 
tığı kaydedilir (İbn Beşküval, 1,155). Ancak 
İflîlî, Mütenebbî’nin divanına yaptığı şerh¬ 
le tanınır. Bazı yazma nüshalarının Ber¬ 
lin’de ve Rabat’ta dağınık halde mevcut 
olduğu belirtilen bu şerhte (Bustânî, II, 
348) beyitler kısaca açıklanmış ve her şi¬ 
irin kaleme alındığı şartlar hakkında bil¬ 
gi verilmiştir. Eserin bulunabilen kısımları 
Mustafa Uleyyân tarafından iki cilt halin¬ 
de yayımlanmıştır (Beyrut 1412/1992). İbn 
Hazm’ın, bu şerhi tamamlamak ve eleş- 
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İFREN (Benî İfren) 


tirmek amacıyla et-Tdklb î 'alâ İbni’l-İflîlî 
fî şerhihî li-Dîvâni'l-Mütenebbî adıyla 
bir eser kaleme aldığı kaydedilmektedir. 
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S Rahmi Er 


İFRAD 

(aljâyi jo-) 

Umre yapmaksızın 
sadece hac ibadetini ifa etme, 
umresiz hac anlamında fıkıh terimi 
(bk. HAC). 


İFRAD 

Kıraat imamlarına 
ve râvilerine nisbet edilen 
vecihleri birleştirmeden 
ayrı ayrı okumak anlamında 
kıraat terimi 
(bk. KIRAAT). 


İFRÂNÎ 
(bk. İFRENÎ). 


İFRAT 

(i-ljâYI) 

Ahlâkî davranışların kaynağı olan 
psikolojik yeteneklerin işleyişinde 
itidal noktasının ilerisine geçen 
sapmalar için kullanılan 
ahlâk terimi 
(bk. FAZİLET; İTİDAL). 


İFREN (Benî İfren) 

( of! f>.) 

Zenâte’ye mensup bir 
^ Berberi kabilesi. I 

Kuzey Afrika Berberîleri'nin büyük boy¬ 
larından Zenâte'nin en önemli ve en ka¬ 
labalık kolu olup İfrî b. İslîten'e nisbet edi¬ 
lir. İfrî kelimesi Berberîce’de “mağara” 
anlamına gelir. 

Zenâte Berberîleri, İslâm fetihleri sıra¬ 
sında Bizans’ın yanında yer alarak Eme- 
vîler’i durdurmaya çalıştılar. 1. Yezîd döne¬ 
minde ikinci defa İfrikıye valiliğine getiri¬ 
len Ukbe b. Nâfi’ bölgedeki Berberi kabi¬ 
lelerinin tamamını itaat altına aldı. Ber- 
berîler bu sırada İslâmiyet'i kabul etme¬ 
ye başladılar. Ukbe tarafından hapsedil¬ 
miş olan Evrebe kabilesi lideri Küseyie’- 
nin hapisten kaçarak bir ordu oluşturup 
Biskre civarında Ukbe’yi ağır bir hezime¬ 
te uğratmasının (63/683) ardından Ber- 
berîler'in önemli bir kısmı tekrar Bizans’ı 
desteklemeye başladı. Berberi-Bizans it¬ 
tifakı sonucu bölgeden çekilmek zorunda 
kalan Emevî orduları Küseyle’yi ancak altı 
yıl sonra yenebildi. Cerâve kabilesinin ka¬ 
dın lideri Kâhine'nin etrafında toplanan 
Berberîler yeniden harekete geçtiler. İs¬ 
yan, Kâhine’nin Abdülmelik’in kumanda¬ 
nı Hassân b. Nu’mân tarafından mağlûp 
edilip öldürülmesine kadar sürdü (82/701). 
Bu olaydan sonra Hassân’ın uyguladığı 
hoşgörülü politika neticesinde Benî İfren 
dahil Berberîler'in tamamına yakını müs- 
lüman oldu. II. (VII!.) yüzyılın başlarından 
itibaren Berberîler arasında Hâricîlik 
mezhebi hızla yayıldı. Hâricî fırkalarından 
Sufriyye koluna giren Benî İfren’in men¬ 
sup olduğu Zenâte boyu Emevîler’in son 
yıllarında büyük güç kazandı ve hâkimi¬ 
yet alanını Tunus’a kadar genişletti. İfre- 


nîler’den ve Sufriyye Hâricîleri’nin lider¬ 
lerinden olan Ebû Kurre bir süre Abbâsî- 
ler’le savaştıktan sonra Orta Mağrib’in 
büyük kısmını hâkimiyeti altına aldı ve 
kendisini imam ilân etti (148/765). Fakat 
üzerine gönderilen Abbâsî ordusu karşı¬ 
sında tutunamayıp Mağrib-i Aksâ’ya kaç¬ 
tı. Ebû Kurre ardından tekrar Tilimsân’a 
dönerek 1S0 -159 (767-776) yılları arasın¬ 
da İbâzîler’le birlikte Abbâsîler’e karşı yü¬ 
rütülen büyük isyan hareketine katıldı. 
151 ’de (768) İfrikıye Valisi Ömer b. Hafs’ı 
Tubne’de muhasara eden ve 154 (771) yı¬ 
lında valiyi öldürerek Tubne ve Kayrevan 
şehirlerini ele geçiren Berberîler, Abbâsî- 
ler’in yeni valisi Yezîd b. Hâtim karşısında 
Trablus'taki savaşta ağır bir hezimete uğ¬ 
rayıp 30.000 civarında kayıp verdiler( 155/ 
772). Bu olaydan sonra uzun süre tarih 
sahnesinde görünmeyen Berberîler’in ön¬ 
ce Tâhert Rüstemîleri'nin himayesine gir¬ 
diği ve zamanla onların mensup olduğu 
İbâzıyye’yi benimsediği, bu mezhepteki 
bölünme sonunda önemli bir kısmının 
Nükkâriyye’ye geçtiği anlaşılmaktadır. 
Benî İfren 111. (IX.) yüzyılda İdrisî hâkimi¬ 
yetini kabul etmiş. İdrîsîler’in müsama¬ 
hakâr politikası sonucu bir kısmı Sünnî- 
leşmiştir. 

İfren kabilesi, Fâtımîler’in İdrisîler’i Ti- 
limsân’dan çıkarmasından sonraki dö¬ 
nemde, Benî İfren’in Varkû koluna men¬ 
sup olan Ebû Yezîd en-Nükkâri'nin Tûzer’- 
de Fâtımîler’e karşı 332’de (943) başlat¬ 
tığı isyanla tekrar tarih sahnesinde gö¬ 
ründü. Ebû Yezîd en-Nükkârî’nin isyanı 
sırasında Tilimsân ve civarında yaşayan 
İfrenîler’in başında Muhammed b. Sâlih 
bulunuyordu. Onun Fâtımîler’i destekle¬ 
yen yakınları tarafından öldürülmesinden 
sonra yerine geçen oğlu Ya’lâ 338’de (949- 
50) İfkân şehrini kurup emirliğini ilân et¬ 
ti. 343’te (954-55) Vehrân şehrini ele ge- 


Trablusgarp 
vilâyetinde 
yasayan 
Berberî 
Benî İfren 
kabilesine 
mensup 
eşraftan 
bir grubu 
gösteren 
eski bir fotoğraf 
{G. Remond, İv. 6) 
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İFREN (Benî ifren) 


çiren Ya’lâ, daha sonra kendisine katılan 
Mağrâve Emîri Hayr b. Muhammed ile bir¬ 
likte Fâtımîler'e karşı ayaklanıp Tâhert'e 
yürüdü. Tâhertile Tanca arasında kalan 
bölgeyi hâkimiyeti altına alarak hutbeyi 
Endülüs Emevî halifesi adına okuttu. Ya‘- 
lâ'nın Mağrib’deki valiliklerin kendisine ve 
yakınlarına verilmesi teklifini kabul eden 
III. Abdurrahman onu Cezayir ve Tilim- 
sân, Muhammed b. Hayr’ı da Fas valiliği¬ 
ne getirdi (344/955-56). Ya‘lâ b. Muham- 
med’in emirliği uzun sürmedi; Fâtımî Ha¬ 
lifesi Muiz-Lidînillâh’ın kumandanı Cev¬ 
her es-Sıkıllî karşısında âciz kalınca En¬ 
dülüs Emevîleri'ne olan bağlılığını terke- 
derek Fâtımîler’e itaat ettiğini açıkladı. 
Ancak Cevher samimiyetine inanmadığı 
için onu İfkân’a döndüğü esnada öldürt¬ 
tü (347/958) ve Benî İfren'in diğer Berbe¬ 
ri kabilelerle oluşturduğu birliği dağıtarak 
bölgedeki hâkimiyetlerine son verdi. Ya‘- 
la'nın öldürülmesinden sonra yerine ge¬ 
çen oğlu Yedvî Endülüs'e kaçtı. Berberî- 
ler’le Endülüs Emevî idaresi arasındaki 
yakınlaşma Benî İfren ile diğer Zenâte ka¬ 
bilelerinin Endülüs'e göçlerini kolaylaştır¬ 
dı. Fakat Yedvî aralarında çıkan anlaşmaz¬ 
lık üzerine 381'de (991) Endülüs Emevîle- 
ri’ne itaati terketti ve Fas şehrini ele ge¬ 
çirdi. Ancak kısa süre sonra ağır bir hezi¬ 
mete uğradı ve çok geçmeden öldü. 

Yedvî’nin yerine geçen yeğeni Habbûs 
b. Zîrî, amcazadesi Ebû Yeddâs b. Dûnâs 
tarafından bir isyan sonucu öldürüldü. 
Ancak Ebû Yeddâs da makamını koruya¬ 
madı; Habbûs’un kardeşi Hammâme’ye 
yenilince taraftarlarıyla birlikte Endülüs’e 
kaçtı. İktidarı ele geçiren Hammâme, Şâ- 
le’den Tâdlâ’ya uzanan bölgede üçüncü 
Benî İfren emirliğini kurdu. Şâle Benî 
İfren Emirliği, son emîr Muhammed b. 
Ebü’l-Kemâl zamanında Murâbıtlar tara¬ 
fından ortadan kaldırıldı (458/1066). Bu 
olayın ardından Benî İfren’e mensup bazı 
kollar Endülüs’e göç ettiler. 

Endülüs’e sığınan Benî İfren mensup¬ 
ları halife tarafından çok iyi karşılandı ve 
kendilerine iktâ tahsis edildiği gibi divan¬ 
da önemli görevler verildi. Mülûkü’t-ta- 
vâif döneminde Ebû Yeddâs’ın kardeşi 
Attâf ın torunu Yahyâ b. Abdurrahman, 
Hammûdî halifesi tarafından Kurtuba 
valisi tayin edildi. Diğer kardeşi Ebû Kur- 
re'nin oğlu Ebü’n-Nûr ise Endülüs Emevî 
hânedanmın sonuna doğru çıkan isyanlar 
ve bölünmeler sırasında Ronda’yı(Runde) 
ele geçirip orada dördüncü Benî İfren 
emirliğini kurdu (405/1014). İşbîliye (Se- 
villa) hâkimi İbn Abbâd onu Ronda hâkimi 
olarak tanımak zorunda kaldı (443/1051). 
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Ebü’n-Nûr’un yerine geçen oğlu Ebü’n- 
Nasr 457’ye (1065) kadar buraya hâkim 
oldu. Benî İfren'e mensup bazı gruplar, 
muhtemelen Ağlebî veya Fâtımî hâkimi¬ 
yetleri sırasında Sicilya’ya gitmiş ve daha 
sonra buraya yerleşmişlerdir. Günümüz¬ 
de başta Tâdlâ olmak üzere Fas’ın batı¬ 
sında kalan bölgede Benî İfren boyuna 
mensup gruplar bulunmaktadır. 
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Ebû Abdillâh Muhammed b. Muhammed 
b. Abdillâh el-İfrenî el-Merrâküşî 
(ö. 1154/1741’den sonra) 

Tarihçi, edip, fakih, muhaddis 
ve dil âlimi. 

L J 

1080’de (1669) Merakeş’te doğdu. 
Fas'ın güneyinde Süs bölgesindeki Vâdî- 
der’a’da yaşayan İfren (İfrân. Üfrân, Vüf- 
rân, Yefren) adlı Berberi kabilesine men¬ 
suptur. Merakeş’te Ebü’l-Abbas Ahmed 
b. Ali el-Mevâsî es-Sûsî’nin de aralarında 


bulunduğu çeşitli hocalardan öğrenim 
gördü. Daha sonra Fas şehrine giderek 
Câmiatü’l-Karaviyyîn’de Sîdî Ahmed b. 
Abdülhay el-Halebî, Muhammed b. Ab¬ 
durrahman b. Abdülkâdir el-Fâsî gibi 
âlimlerin derslerine katıldı. Merakeş’te 
İbn Yûsuf (Yûsufî) Camii’nde imamlık ve 
hatiplik yaptı, tefsir ve hadis dersleri 
okuttu. Tartışmalı geçen tefsir derslerine 
katılan bazı öğrencileri tarafından zındık¬ 
lıkla suçlanarak Kadı İbn Bû Abdeley Mu¬ 
hammed b. Ahmed’e şikâyet edildi. Ken¬ 
dini savunmak için fakihlerle yaptığı tar¬ 
tışmalar şöhretini arttırdı ve derslerini 
takip edenlerin sayısı günden güne ço¬ 
ğalmaya başladı. Ancak daha sonra tef¬ 
sir derslerinden vazgeçerek Şahîh-i Bu¬ 
harı gibi muteber hadis kitaplarıyla fıkhî 
eserleri okutmaya yöneldi. Bir ara Filâlî 
sultanının emriyle Merakeş’ten uzaklaş¬ 
tırılan İfrenî 1151’de (1738) tekrar Mera- 
keş’e döndü. Bu tarihten itibaren kendi¬ 
sini telif çalışmalarına verdi. Hayatının 
son yıllarını malî sıkıntı içinde geçirdi. 
1154’ten(1741) sonra (muhtemelen 1156 
[1743] veya 1157'de [1744)) Merakeş’te 
vefat etti ve İbn Yûsuf Camii’nin hazîre- 
sine defnedildi. 

Eserleri. 1. Nüzhetü'l-hâdi bi-ahbâri 
mülûki'l-karni'l-hâdî. Sa’dîler’le (1511- 
1659) Mevlây İsmâil'in saltanatına (1672- 
1727) kadar Filâlîler’in tarihini ihtiva et¬ 
mektedir. Mağrib tarihi açısından önemli 
bir kaynak olan eser 1306’da (1888) Fas’¬ 
ta taş baskısı olarak ve aynı yıl Paris’te O. 
Houdas’ın yaptığı Fransızca tercümesiy¬ 
le birlikte (Nozhet elhadis histoire de la 
dynastie saadienne au Maroc) neşredil¬ 
miş, eserin bir bölümü Cümle min ahbâ- 
ri'd-devleti's-Sicilmâsî adıyla da yayım¬ 
lanmıştır (Paris 1321/1903). 2. Şafvetü 
men inteşer min ahbâri'ş-şulehâ’i'l- 
karni'l-hâdî c aşer. İslâm dünyasının ba¬ 
tısı ve doğusunda yaşamış 250 âlim ve 
mutasavvıfın biyografisini ihtiva eder. 
Bu özelliğiyle İbn Asker el-Mağribî’nin 
Devhatü ’n-nâşir li-mehâsini men kâ- 
ne bi'l-Mağrib min meşâyihi'l-kar- 
ni'l- c âşir' inin zeyli gibidir. Fas'taki şerif 
ve murâbıt hareketinin tarihi için değerli 
bir kaynak olan eser, XI. (XVII.) yüzyılda 
Fas’ta yaşayan mutasavvıfların biyogra¬ 
fileri açısından da önemlidir. Eser 1316'- 
da (1898) Fas’ta yayımlanmıştır. 3. el- 
Meslekü's-sehliîşerhi Tevşîhi İbn Sehl 
(el-Menhelü’s-sehl). Endülüslü şair İbrâ- 
him b. Sehl el-İşbîlî’nin bir şiirinin şerhi¬ 
dir. 1324’te (1906) Fas’ta taş baskısı ya¬ 
pılan eser, Ahmed b. Abbas ve Muham¬ 
med b. Kasım el-Bâdisî tarafından neş- 
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redilmiştir (Rabat 1400/1980). 4. Ravza- 
tü't-ta'rîf fî mefahiri M evlâna İsmâ c îl 
b. eş-Şerif (ez-Zıllü’l-ueriffimefahiriMeu- 
lânâ İsmâfîlb. eş-Şerif, Rabat 1382/1962). 
S. Dürerü’l-hicûl fî menûkıbi seb c ati 
rical (Zübdetü’l-eutâb fîmenâkıbiî-ak- 
tâb). Merakeş'te medfun yedi önemli şah¬ 
siyetin (Ebü'l-Haccâc Yûsuf b. Ali es-San- 
hâcî, Kâdî Iyâz, Ebü’l-Abbas Ahmed b. Ca'- 
feres-Sebtî, Ebû Abdullah Muhammed 
Süleyman el-Cezûlî, Ebû Fâris Abdülazîz 
et-Tebbâ', Ebû Muhammed Abdullah el- 
Gazvânî, Ebü'l-Kâsım Abdurrahman b. Ab¬ 
dullah es-Süheylî) biyografilerini ihtiva 
eden eserin müellif hattı nüshası Fas'ta 
el-Hizânetü’l-Ahmediyye’dedir. 

tfrenî’nin bunlardan başka Fethu'l- 
muğis bi-hükmi'l-lahn fi'l-hadîş, Vâsı- 
tatü'l^akdeyn fî tertîbi'l-künnâşetey- 
ni's-sa c deteyn, el-Mümtenfu's-Sehl fî 
tercemeti İbrahim İbrı Sehl adlı eser¬ 
lerinin Fas kütüphanelerinde nüshaları 
bulunmaktadır. Onun kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer bazı eserleri de şunlardır: ei- 
Mu c rib fî ahbâri'l-Mağrib, Yûkütetü'l- 
beyân, el-Veşyü'I- C abkarî fî zabtı laf- 
zati'l-Makkarî, Tal c atü’l-müşterî fîşü- 
bûti tevbeti'z-Zemahşerî, el-İfâdât ve'l- 
inşâdât’ tır (Abbas b. İbrahim, VI, 51; Ma‘- 
lemetü’l-Mağrib, II, 552). 
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Sİ Riza Kurtuluş 

İFRÎKIYE 

(s*«j9yı) 

Ortaçağ’da Araplar’m 
Mağrib’in doğusuna, 
bugünkü Tunus ve civarına 
verdikleri isim. 

L J 

İfrîkıyye kelimesinin kökeni hakkında 
farklı görüş ve rivayetler bulunmaktadır. 
Kelimenin Latince Africa’nm Arapçalaş- 
mış şekli olduğunu söyleyen bazı Batılı 
araştırmacılar, çok eski devirlerde Karta- 


ca ve civarında yaşayanlara Latince’de Af- 
ri denildiğini, bölgenin adının ise mitolojik 
Libya Prensesi Katûrâ'nm oğlu Afer’den 
geldiğini ileri sürmüşlerdir. Romalılar, 
Hartaca ve yöresinde kurdukları vilâyete 
Provincia Africa, BizanslIlar ise buraya Af- 
rica ismini vermişler, daha sonra Araplar 
bu kelimeyi İfrîkıye haline dönüştürmüş¬ 
lerdir (İA, V/2, s. 939; El 2 [İng.], IH, 1047- 
1048). İslâm coğrafyacıları ve tarihçileri 
de İfrîkıye kelimesinin kökeni hakkında 
çeşitli rivayetler nakletmişlerdir. Bir riva¬ 
yete göre Yemen Kralı İfrîkîs b. Ebrehe 
(İfrîkis b. Kays), bölgeyi eie geçirince bu¬ 
günkü Kayrevan şehrinin bulunduğu yer¬ 
de kendi adıyla anılan İfrîkîs şehrini kur¬ 
muş, bu kelime zamanla İfrîkıye olmuş¬ 
tur. İkinci rivayet, Nûh peygamberin to¬ 
runlarından Fârik b. Baysar b. Hâm'ın 
bölgeyi yurt edinmesiyle ilgilidir. Fârik ile 
kardeşi Mısr aralarında toprak taksimatı 
yapmışlar, Mısır Mısr b. Baysar’da kalmış, 
batıya göç eden Fârik'm ismine izâfeten 
buraya Fârik denilmiş, kelime daha sonra 
İfrîkıye şekline dönüşmüştür. İfrîkıye’nin 
“ayırmak, tefrik etmek” anlamına gelen 
Arapça fark kökünden geldiği, Mısır ile 
Mağrib’i birbirinden ayırdığı için bölgeye 
bu adın verildiği de rivayet edilir. Bazıları 
da Afrika kıtasının Akdeniz ile Avrupa’¬ 
dan, Nil ile Asya’dan ayrıldığı için bölgenin 
böyle anıldığını söyler (İA, V/2, s. 939). Mı¬ 
sır tarihçilerinden İbn Abdülhakem’e gö¬ 
re İfrîkıye adı burada yaşayan ve kendi¬ 
lerine el-Efârika denilen bir topluluktan 
gelmektedir (Fütûhu Mısr, s. 185). 

“Göklerin kraliçesi" anlamına da geldi¬ 
ği kaydedilen (Bekri, 1,176-177) İfrîkıye’nin 
sınırları konusundaki görüşleri üç grup 
halinde toplamak mümkündür. Birinci 
grup rivayetlerde İfrîkıye’nin Mağrib’de 
bir şehir olduğu, İslâm fetihlerinden son¬ 
ra şehrin kalıntıları üzerine Ukbe b. Nâfi' 
tarafından 50 (670) yılında Kayrevan’ın 
kurulduğu nakledilmektedir (Ya kübî, s. 
357; İbn Hurdâzbih, s. 87; Bekri, 1,176; Yâ- 
küt, 1,324). İkinci grupta İfrîkıye’nin bütün 
Mağrib’i içine aldığı (İstahrî, s. 36-37), 
üçüncü grup rivayetlerde ise Berka ile 
Tanca arasında kalan yerleri kapsadığı be¬ 
lirtilmektedir (Makdisî, s. 216-218; Yâküt, 
1,325). İbn Haldûn, İfrîkıye’yi çok defa Hı- 
nus’un orta ve kuzey kısmı için kullanmış, 
Trablus, Kostantîne ve Cerîd eyaletlerini 
bölgeye dahil etmemiştir. Günümüzde bu 
isim bütün kıta için kullanılmakta, Mağ- 
rib de dahil olmak üzere kıtanın kuzey böl¬ 
gesine Şimâl-i İfrîkıyye denilmektedir. 

İfrîkıye’ye sırasıyla Kartacalılar olarak 
da bilinen Fenikeliler (m.ö. 846-146), Ro¬ 


malılar (m.ö. 146-m.s. 439), Vandallar 
(439-535) ve BizanslIlar (535-647) hâkim 
olmuştur. İslâm fetihleri sırasında bölge¬ 
de putperestlik ve Hıristiyanlık yaygındı. 
Halkın çoğunluğunu oluşturan Berberî- 
ler’in ekserisi putperestti. 

23 (643-44) yılında Trablusgarp’ı fet¬ 
hettikten sonra İfrîkıye’nin bazı yerle¬ 
şim alanlarına askerî birlikler gönde¬ 
ren Amr b. Âs, Hz. Ömer’e bir mektup 
yazarak İfrîkıye’nin fethine çıkmak için 
izin istedi, ancak Ömer İfrîkıye’nin fet¬ 
hine müsaade etmedi. Hz. Osman’dan 
aldığı izin ve takviye kuvvetlerle 27 (647) 
yılında İfrîkıye’nin fethine çıkan Abdullah 
b. Sa’d b. Ebû Şerh 20.000 kişilik ordu¬ 
suyla, Bizans valisi iken bağımsızlığını ilân 
eden Gregorios’un 120.000 kişilik ordusu¬ 
nu Sübeytıla’da yendi. Adı Abdullah olan 
yedi sahâbînin katılması sebebiyle “Gaz- 
vetü’l-Abâdile” olarak anılan ve Gregori¬ 
os’un da öldüğü bu savaşın ardından İfrî- 
kıye’nin ileri gelenleri Abdullah b. Sa’d’a 
gelerek yerlerini terketmesi şartıyla her 
yıl belli bir miktar cizye ödemeyi teklif et¬ 
tiler. Abdullah da buna razı oldu. Ancak 
İfrîkıyeliler’in anlaşmayı bozmaları üze¬ 
rine 33 (653) veya 34’te (654-55) ikinci 
defa bölgenin fethine çıkan Abdullah on¬ 
ları tekrar itaat altına aldı. Hz. Ali ile Mu- 
âviye arasındaki mücadeleler sırasında İf- 
rîkıye ile ilgilenilmedi ve bölge İslâm hâ¬ 
kimiyetinden çıktı. Muâviye iktidarı ele 
geçirince Muâviye b. Hudeyc’i 40 (660) yı¬ 
lında bölgenin fethiyle görevlendirdi. İf- 
rîkıye’yi yeniden hâkimiyeti altına alan 
(45/665) Muâviye b. Hudeyc 50 (670) ta¬ 
rihinde azledildi ve yerine Ukbe b. Nâfi’ 
getirildi. 

Amr b. Âs’ın Mısır’daki ilk valiliğinden 
itibaren İfrîkıye'nin doğu sınırında Trab- 
lusgarp ile Berka'da görev yapan ve ço¬ 
ğunluğu Berberi olan bölge halkını iyi ta¬ 
nıyan Ukbe b. Nâfi’, İfrîkıye’de devamlı bir 
ordu bulundurulması gerektiğini düşünü¬ 
yordu. İlk iş olarak Kayrevan şehrini kur¬ 
du (50/670), böylece bölgeyi kontrol im¬ 
kânını elde etti. Ukbe İfrîkıye’de hâkimi¬ 
yet sağladıktan sonra Atlas Okyanusu’na 
kadar uzanan Mağrib’in fethine başladı. 
Kayrevan Mağrib’deki fetihler için bir ka¬ 
rargâh durumuna getirildi. 

47’de (667) Mısır valisi olan Mesleme 
b. Muhalled, 55 (675) yılında Ukbe b. Nâ- 
fi’i uzaklaştırarak yerine Ebü’l-Muhâcir 
Dînâr'ı tayin ettirdi. Ebü’l-Muhâcir, yedi 
yıl süren valiliği sırasında Hartaca ve Tlı- 
nus bölgelerindeki yerlerin fethini ta¬ 
mamladı. Ayrıca Sicilya ve Korsika gibi 
adalara da seferler düzenleyerek deniz- 
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den gelebilecek Bizans donanmasının 
saldırılarını durdurmaya çalıştı. Berberi 
reislerinden Küseyle b. Lemzem'i yanma 
alıp ona itibar etmesi sayesinde pek çok 
Berberi kabilesi müslüman oldu ve İslâm 
ordusuna katıldı. 

Yezîd b. Muâviye, 62 (681-82) yılında 
Ebü’l-Muhâcir Dînâr'ı azlederek Ukbe b. 
Nâfi'i yeniden İfrîkıye valiliğine tayin etti. 
Ukbe, Ebü’l-Muhâcir’in aksine Berberî- 
ler’e sert davrandı ve Küseyie’ye yüz ver¬ 
medi. İkinci İfrîkıye valiliğinde fetihlere 
önem veren, es-Sûsü’l-Ednâ ve es-Sûsü’l- 
Aksâ bölgelerini İslâm hâkimiyetine alan 
Ukbe b. Nâfi‘, Küseyle ve müttefiki Rum- 
lar tarafından 63’te (682-83) pusuya dü¬ 
şürüldü ve 300 kişiyle birlikte öldürüldü. 
Bunun üzerine Züheyr b. Kays el-Belevî ve 
Ömer b. Ali el-Kureşî kumandasında Kay- 
revan’da kalan İslâm ordusu Berka’ya çe¬ 
kilmek zorunda kaldı. Küseyle kumanda¬ 
sındaki Berberîler İfrikıye’nin başşehri 
Kayrevan’a girdiler ve 63-69 (682-689) 
yılları arasında bölgeye hâkim oldular. 

Abdülmelik b. Mervân ile muhalifleri¬ 
nin iktidar mücadelesi dönemine rastla¬ 
yan bu yıllarda İfrîkıye ile gereği gibi ilgi¬ 
lenilmedi, Mücadeleden gücünü arttıra¬ 
rak çıkan Abdülmelik b. Mervân, 69’da 
(688-89) Berka’da beklemekte olan Zü¬ 
heyr b. Kays’ı İfrîkıye valiliğine tayin etti. 
Züheyr hemen Berberi Küseyle’nin üze¬ 
rine yürüdü ve yapılan savaşta Küseyle 
de öldürüldü. Ancak bu arada BizanslIlar, 
İslâm güçlerinin İfrîkıye seferinde bulun¬ 
masını fırsat bilerek Berka’yı işgal etti. 
Şehri geri almak için mücadele eden Zü¬ 
heyr şehid edildi (69/688-89). Bu olaydan 
sonra Kâhine adlı bir Berberi, İfrîkıye’nin 
iç kesimlerinde hâkimiyet kurarken Bi¬ 
zanslIlar da Kartaca gibi sahil şehirlerini 
tekrar ele geçirdiler. Abdülmelik b. Mer¬ 
vân, son muhalifi Abdullah b. Zübeyr’i 
73’te (692) bertaraf edince İfrîkıye fetih¬ 
lerine önem vermeye başladı ve Hassân 
b. Nu'mân kumandasında 40.000 kişilik 
bir orduyu İfrîkıye’ye gönderdi. Hassân, 
ilk olarak Kartaca’yı Bizanslılar'dan geri 
aldı. Ancak Kâhine ile yaptığı savaşı kay¬ 
betti (77/696). Bu arada BizanslIlar da 
Kartaca’yı ele geçirdiler (78/697). Hassân 
tekrar Kâhine üzerine yürüdü ve Bi’rikâ- 
hine denilen yerde meydana gelen savaş¬ 
ta Kâhine de öldürüldü. Bunun üzerine 
Hassân’m iyi ilişkiler kurduğu Berberîler 
de İslâmiyet’i kabul ettikleri gibi 12.000 
kişilik bir ordu kurarak onun emrine gir¬ 
diler (82/701). Hem iç karışıklıkların sona 
ermesiyle hem de Berberîler'le güç kaza¬ 
nan Hassân, Kartaca’yı geri aldı ve bura¬ 
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da bir tersane yaptırdı. Kurduğu donan¬ 
ma ile Sicilya’ya ve diğer adalara seferler 
düzenleyerek Bizanslılar’ın Akdeniz’deki 
hâkimiyetine önemli ölçüde engel oldu. 
O zamana kadar Mısır valilerine bağlı ola¬ 
rak faaliyetlerini sürdüren İfrîkıye valileri 
bu tarihten itibaren doğrudan halife ta¬ 
rafından tayin edilmeye başlandı. Hassân 
b. Nu’mân'dan sonra İfrîkıye valiliğine ge¬ 
tirilenler Mağrib fetihleriyle de meşgul 
oldular. Emevîler’in son yıllarında İfrîkı- 
ye'de bazı karışıklıklar meydana geldi. 
Hâricîliği kabul eden Berberîler, 122’de 
(740) Meysere kumandasında isyan ede¬ 
rek Tanca’ya saldırdılar. Meysere, Vali İs- 
mâil b. Ubeyduliah'ı öldürdükten sonra 
“emîrü’l-mü’minîn” sıfatıyla halifeliğini 
ilân etti. 

Abbâsîler zamanında da iç karışıklıkla¬ 
rın hüküm sürdüğü İfrîkıye’ye Herseme 
b. A’yen’in çabalarıyla İbrâhim b. Ağleb 
(I. İbrahim), Hârûnürreşîd tarafından ba¬ 
badan oğula intikal etmek üzere vali ta¬ 
yin edildi ve böylece Ağlebîler hanedanı¬ 
nın temelleri atıldı. İfrîkıye’nin çeşitli böl¬ 
gelerinde Rüstemîler, Ağlebîler, Fâtımî- 
ler, Zîrîler, Hammâdîler, Murâbıtlar, Mu- 
vahhidler, Hafsîler, Sa’dîler ve Senûsîler 
gibi devletler hüküm sürmüştür. 

İfrîkıye 1518’de Osmanlılar’ın hâkimiye¬ 
tine girdi. Osmaniı Devleti’nin kaptân-ı 
deryâsı Barbaros Hayreddin Paşa ile kar¬ 
deşi Turgut Reis bölgede Osmaniı hâki¬ 
miyetini yerleştirdiler. 1830 yıllarına ka¬ 
dar Osmaniı idaresinde kalan İfrîkıye bu 
tarihte Fransızlar tarafından işgal edildi. 
Libya bölgesinde Senûsîler hüküm sürer¬ 
ken Fransızlar Cezayir ve civarını 1962 yı¬ 
lına kadar ellerinde tuttular. Tunus ve yö¬ 
resi 1881'de Fransızların eline geçti. Tu¬ 
nus 195S, Cezayir de 1962’de bağımsız 
birer devlet oldu. 
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T . . ~1 

ifrit 

(Ojjâ*)l) 

Cinlerin reisi veya en güçlü, zeki, 
kurnaz ve zararlı olanı. 

L J 

İfrit kelimesinin menşei hakkında farklı 
görüşler olmakla beraber ağırlıklı görüşe 
göre “bir kimseyi yere serme, toza topra¬ 
ğa bulama; çok istenen bir nesnenin zi¬ 
hinde hayal edilip göze bu şekilde gözük¬ 
mesi" anlamlarına gelen Arapça ‘afr kö¬ 
künden türetilmiş olup, “kurnaz, şerir, 
çetin, yaratılışı güçlü, kızgın ve öfkeli kim¬ 
se” mânasındadır. İfrit, bu anlamları do¬ 
layısıyla cin ve şeytanlar için olduğu gibi 
mecazi anlamda kötülük ve şeytanlıkta 
aşırı giden insanlar için de kullanılır. İbn 
Kuteybe, Zemahşerî, Râgıb el-İsfahânî 
ve İbnü’l-Esîr gibi müellifler kelimenin 
taşıdığı “habîs, çetin, güçlü kuvvetli” an¬ 
lamlarına dikkat çekerek bunun hem şey¬ 
tanı hem de bu karaktere sahip insan ve 
hayvanları ifade edebileceğini belirtmek¬ 
tedirler. Nitekim Zürrumme bir şiirinde 
yaban öküzünü tasvir ederken, “O, gece¬ 
nin karanlığında ifritin izinde parlayan 
yıldız gibidir” diyerek ifrit kelimesini cin 
için kullanır. Kisâî de Mesleme b. Abdül- 
meük’i överken onu ifrite benzetip, “On¬ 
ların şeytanı olan ifrit, sizin için bir mül¬ 
kün ve bir yerleşim yerinin olmadığını 
söylemiştir” der (Kurtubî, XIII, 203). İfrite 
bazan nifrît ile beraber ikileme biçimin¬ 
de de rastlanır. Bir hadiste, “Allah, malı 
ve ehli konusunda belâ ve musibete uğ¬ 
ramayan ifrit nifrit kişiye buğzeder" şek¬ 
linde geçmektedir (İbnü’l-Esîr, ‘“afr” md. : 
Lisânü’l- c Arab, ‘“afr” md.). 

Ahd-i Atîk’te Hz. Süleyman ve Sebe me¬ 
likesinden söz edilmesine, Süleyman’ın 
şöhretini duyan melikenin ona büyük bir 
alayla ve çeşitli hediyelerle geldiği, Süley¬ 
man’ın yanında çok sayıda ordunun bu- 
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lunduğu bildirilmesine rağmen (I. Krallar 
10/1-4; II. Tarihler, 9/1-12) cinlerden ve if¬ 
ritten bahsedilmemektedir. Eski Mısırlı¬ 
lar, kötü bir ölümle ölen kimsenin ifrite 
dönüştüğüne ve onun ruhunun sık sık öl¬ 
düğü yeri ziyaret ettiğine inanırlardı. Câ- 
hiliye Arapları ise gözle görülmeyen var¬ 
lıkları “hin” ve “cin” olarak iki gruba ayı¬ 
rırlardı; cinlerin insanlarla beraber otu¬ 
ranına “âmir”, çocuklara musallat olanı¬ 
na “ruh”, bunların zalim, bozguncu ve az¬ 
gınlarına "şeytan”, kötülükte daha aşırı 
gidenlerine “mârid” (es-Sâffât 37/7) ve en 
güçlü, en kötü olanlarına da “ifrit” adını 
verirlerdi (Câhiz, i, 291; CevâdAÜ, VI, 709). 
Buna göre ifrit “kötülük ve şeytanlıkta 
çok aşırı gitmiş, tuttuğunu koparan; kuv¬ 
vetli, becerikli, ele avuca sığmaz bir hile- 
kâr” demektir. İfritin asıl adının İbn Ab- 
bas’a göre Sahr, Abdurrahman b. Abdul¬ 
lah es-Süheylî’ye göre Zekvân, Şuayb el- 
Cübbâî ve Nehhâs’a göre Kûzen olduğu 
rivayet edilirse de ifrit kelimesi özel isim 
olmayıp bir varlık türünün belirtilen ni¬ 
teliklere sahip olanlarını ifade ettiği için 
Kur’ân-ı Kerîm’de yer aldığı gibi çoğun¬ 
lukla “cinden”, "insandan” vb. açıklama¬ 
larla kullanılmaktadır. Bununla birlikte cin 
kavramındaki belirsizlik sebebiyle ifritin 
mahiyetini tam olarak tesbit etmek zor¬ 
dur. Bir taraftan gül ve sil’ât gibi ifritin 
de cinlerin bir türü olduğu belirtilirken 
(El 2 [Fr. 1, II, 560) diğer taraftan Kur’an’da- 
ki ifritin cinlerden bir taifenin özel adı ol¬ 
mayıp Nemi sûresinin 39. âyetinin baş ta¬ 
rafında da ima edildiği üzere “âsi, mağ¬ 
rur" anlamına geldiği ileri sürülmektedir 
(a.g.e., III, 1076). 

Kur’ân-ı Kerim'de ifrit kelimesi bir defa 
geçmektedir (en-Neml 27/39). Burada Hz. 
Süleyman'ın emrinde insan, kuş ve cinler¬ 
den orduların bulunduğu bildirilmekte, 
Belkıs'tan haberdar olan Süleyman’ın Bel- 
kıs'ın tahtını kısa zamanda kimin getire¬ 
bileceğini sorması üzerine “cinlerden bir 
ifrit”in, “Sen daha yerinden kalkmadan 
onu sana getirebilirim” dediği haber ve¬ 
rilmektedir. Aynı yerde ifrit, kendini Sü¬ 
leyman’a tanıtırken güçlü ve güvenilir ol¬ 
duğunu belirtmiştir. Kur'an’ın cinler ara¬ 
sında yer aldığını bildirdiği ifrit, Taberî’- 
ye göre cinlerin reisi veya onların en güç- 
lüsü, Mücâhid ve Katâde’ye göre en azgı¬ 
nı, Ma'mer’e göre en zeki ve kurnazıdır 
(Taberî, XIX, 161-162; Fahreddin er-Râzî, 
XXIV, 197). 

“Cinlerden bir ifrit" ifadesi bazı hadis¬ 
lerde de geçmektedir. Ebû Hüreyre’den 
gelen bir rivayette cinlerden bir ifritin na¬ 
mazını ifsat etmek için Hz. Peygamber’e 


musallat olduğu, Resûlullah’ın onu yaka¬ 
layarak mescidin direklerinden birine 
bağlamak istediği, fakat Hz. Süleyman’ın 
bir duasını hatırlayınca ifriti köpek kovar 
gibi kovduğu bildirilmektedir ( Müsned, 
II, 298; Buhârî, “Şalât”, 75, “Enbiyâ 3 ”, 40, 
“Tefsîr”, 38/2; Müslim, “Mesâcid”, 39). Bu 
hadisin farklı bir rivayetinde ifritin kedi 
sürerinde Hz. Peygamber’in karşısına çı¬ 
kıp yüzüne bir ateş parçasıyla çarpmaya 
kalkıştığı ifade edilmiştir. Hz. Âişe’ye at¬ 
fedilen rivayete göre Resûl-i Ekrem onu 
yakalayıp yere yatırarak hırpalamıştır. 
Yahyâ b. Saîd’den nakledilen bir rivayet¬ 
te Resûlullah’ın İsrâ gecesi cinlerden bir 
ifriti gördüğü kaydedilmektedir ( el-Mu- 
üatta’, “Şifr”, 10). 

Bazı İslâmî kaynaklarda anlatıldığına 
göre cinlerden olan ifrit diğer cinlerdeki 
özellikleri taşıyan, onlar gibi irade sahibi, 
erkeği-dişisi bulunan, çeşitli şekillere gi¬ 
rebilen bir varlıktır. Câhiliye dönemine ait 
bir kısım telakkilerin aksine Kur’an’da cin¬ 
lerin güçlerinin sınırlı olduğuna işaret et¬ 
mek için “kitaptan ilmi olan kişinin” (en- 
Neml 27/40) Belkıs'ın tahtını ifritten da¬ 
ha çabuk getireceği vurgulanmıştır. 

Halk edebiyatında ifrit dumandan ya¬ 
ratılmış dev gibi bir cin olarak tasvir edilir 
ve bu özelliği sebebiyle onun sıkıştırılmış 
olarak bir şişe içerisine konulup hapsedi- 
lebileceğine inanılır. Kur'an'da yer alan, 
cinlerin “hâlis ateşten" yaratıldığı bilgi¬ 
siyle (er-Rahmân 55/15) halk edebiyatın¬ 
daki ifritin dumandan yaratıldığı inancı 
arasında bir ilgi kurulabilir. İfritin kanatlı 
bir mahlûk olduğu, büyük bir güce sahip 
bulunmasına rağmen bazı büyü vasıta¬ 
larıyla emir altına alınabildiği yine halk 
edebiyatında rastlanılan telakkilerdir. 
Halk kültüründe ifritin şekli, gücü ve yap¬ 
tığı işler çerçevesinde oluşan inançlar İs¬ 
lâmî kaynaklardan çok İslâm öncesi din, 
kültür ve medeniyetlere dayanmakta¬ 
dır. 
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Orucu açmak anlamında 
fıkıh terimi. 

L J 

Sözlükte fatr “yarmak, kesmek; yarat¬ 
mak, icat etmek”, bu kökten türeyen if¬ 
tar ve fıtr kelimeleri diğer bazı anlamla¬ 
rın yanı sıra “orucu açmak, oruçluya oru¬ 
cu açtırmak, başlanmış bulunan orucu 
bozmak veya hiç oruç tutmamak” gibi 
mânalara gelir. Kur’an’da fatr kökünün 
çeşitli türevleri kullanılmakla ve ayrıca 
oruçtan ve oruç tutmamayı haklı kılan 
bazı mazeretlerden söz edilmekle birlikte 
(el-Bakara 2/184-185, 187) kelime olarak 
iftar ve fıtr geçmez. Hadislerde ve sahâ- 
be sözlerinde ise oruç ibadetiyle ilgili bir¬ 
çok ayrıntılı hüküm belirtilirken bu iki ke¬ 
limenin yukarıdaki anlamlarda yaygın bir 
kullanıma sahip olduğu görülür. Bu mâ¬ 
naların her birinde iradî olarak oruca ay¬ 
kırı bir davranışta bulunma söz konusu 
olduğundan iftar âdeta imsak ve savm 
kelimelerinin karşıt anlamlısı gibi yer al¬ 
mıştır. Fıkıh literatüründe iftar kelimesi, 
sözlük anlamıyla bağlantılı olarak ister 
oruç açma isterse bozma ve oruç tutma¬ 
ma şeklinde olsun “oruca aykırı bir davra¬ 
nışta bulunma” mânasında kullanılmakla 
birlikte, bunlar arasında “oruçlu kimse¬ 
nin vakti gelince usulüne uygun biçimde 
orucunu açması” mânasının daha belirgin 
olduğu ve kelimenin bu yönde terim an¬ 
lamı kazandığı söylenebilir. Nitekim Türk¬ 
çe’de de iftar “orucu açma” mânasına ge¬ 
lir. 

İslâm’ın beş esasından biri olan orucun 
bir parçasını oluşturan iftar İslâm muhi¬ 
tinde oruca denk bir ilgi ve öneme sahip 
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olmuş, bu konuda bazısı Hz. Peygam¬ 
berin sünnetinden, bir kısmı da İslâm 
toplumlarının kültürel birikim ve farklılı¬ 
ğından kaynaklanan müstehap ve men- 
dup niteliğinde çeşitli âdâb ve gelenekler 
oluşmuştur. Bu yönüyle konu, klasik ha¬ 
dis ve fıkıh literatürünün “oruç” (savm) 
bölümünde “orucun sünnet, âdâb ve 
müstehapları” başlığı altında, oruçla ilgili 
eserlerde ya da Kutbüddinzâde Mehmed 
Muhyiddin’in Risale iî beyâni'l-iftâr 
ve's-sâhûr (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 
2852) ve Yûsuf b. Ya’küb el-Halvetî’nin 
Risâle fi’l-iftâr fîramazân el-mübârek 
(Köprülü Ktp,, Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 1606) 
adlı eserlerinde olduğu gibi bazı müsta¬ 
kil çalışmalarda, ayrıca sosyal ve kültürel 
boyutuyla kültür ve medeniyet tarihi kay¬ 
naklarında ele alınmıştır. 

İmsak vaktinin başlangıcı (sahur) husu¬ 
sunda fakihier arasında mevcut olan gö¬ 
rüş farklılıklarına iftar vakti konusunda 
rastlanmaz. Kur’an'da akşama kadar oruç 
tutulmasından söz edilmiş (el-Bakara 2/ 
187), Hz. Peygamberin açıklama ve uy¬ 
gulamasında da güneşin batmasıyla if¬ 
tar vaktinin gireceği bildirilmiştir (Müs¬ 
lim, “Şıyâm", 51, 54; Ebû Dâvûd, “Savm”, 
19). Bu sebeple fıkıhta, oruçlunun güne¬ 
şin battığından iyice emin olduktan son¬ 
ra orucunu açması gereği üzerinde titiz¬ 
likle durulur. Diğer bir ifadeyle orucun 
başlangıç ve bitiş vakitleri nasla belirlen¬ 
diğinden buna riayet edilmemesi halinde 
orucun rüknü (imsak) ihlâl edilmiş yani 
oruç tutulmamış olur. Bundan dolayı 
oruçlu kimse güneşin battığından emin 
olmadan iftar etse ve gerçek durum da 
anlaşılmasa bu orucunu kazâ etmesi ge¬ 
rekir. Hatta ramazanda güneşin battığı¬ 
nı zannederek iftar ettikten sonra güne¬ 
şin batmadığı anlaşılsa bu durumda sa¬ 
dece kazâ gerekir diyen fakihier bulundu¬ 
ğu gibi hem kazayı hem de kefâreti ge¬ 
rekli gören fakihier de vardır. 

Hadislerde, vakti girdikten sonra oruç¬ 
lunun iftarda acele etmesi (Buhârî, “Şavm”, 
45; Müslim, “Şıyâm”, 48; Tirmizî, “Şavm”, 
13; Ebû Dâvûd, “Şavm”, 20) ve orucunu 
hurma veya tatlı bir şeyle yahut su ile aç¬ 
ması tavsiye edilmiş, Resûl-i Ekrem bunu 
bizzat uygulayarak akşam namazını kıl¬ 
madan önce birkaç hurma ile orucunu 
açmıştır (Ebû Dâvûd, “Şavm”, 21; Tirmizî, 
“Şavm", 10; İbn Mâce, “Şıyâm”, 25). Hz. 
Peygamberin ayrıca, yahudi ve hıristiyan- 
ların iftarı geciktirdiğini belirterek iftar¬ 
da acele etmeyi müslümanlara mahsus 
bir özellik olarak tanıtması (Ebû Dâvûd, 
“Şıyâm", 20; Şevkânî, IV 248-249), sahura 
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kalkmayı teşvik edip iftar yapmaksızın iki 
orucu birbirine eklemeyi yasaklaması (Bu¬ 
hârî, “Şavm”, 48; Müslim, “Şıyâm”, 45- 
46,56-61; Ebû Dâvûd, “Şavm”, 24), gerçek 
dindarlığın şâriin belirlediği ölçülere uy¬ 
makla gerçekleşeceği, dindarlık adına şâ¬ 
riin istemediği bir yük altına girmenin doğ¬ 
ru olmadığı ana fikrini teyit eder mahi¬ 
yettedir. Öte yandan iftarın tehiri halinde 
vakti çok kısa olan akşam namazı da ge¬ 
cikmiş olacağından söz konusu tavsiye bu 
sakıncalı durumu önlemeyi de hedefler. 
Bu konuda Hz. Peygamber ve sahâbeden 
rivayet edilen tavsiyeler ve uygulama ör¬ 
nekleri (Müslim, “Şıyâm”, 49-50; Ebû Dâ¬ 
vûd, “Şavm”, 20) ve akşam namazının ge¬ 
cikmemesi konusunda gösterilen hassa¬ 
siyet sebebiyle ramazan akşamlarında ön¬ 
ce orucun hafif yiyeceklerle açılıp akşam 
namazının kılınması, ardından iftara de¬ 
vam edilmesi, İslâm toplumlarında müs¬ 
tehap görülen ve hayli yaygınlık kazanan 
bir gelenek halini almıştır. 

Oruç açılırken dua edilmesi sünnettir. 
Resûl-i Ekrem, oruçlunun iftar anında ya¬ 
pacağı duanın geri çevrilmeyeceği müj¬ 
desini verir (İbn Mâce, “Şıyâm”, 48). İftar 
duası, oruç tutan kişinin ibadet bilincini 
güçlendiren ve Allah katında özel bir ko¬ 
numa sahip bu ibadeti yerine getirmenin 
şükrünü içeren bir anlam taşıdığı gibi if¬ 
tar sofrasında bulunanlar bakımından di¬ 
nî eğitimin de bir parçasını oluşturur. Bu 
esnada herkesin dilediği şekilde dua et¬ 
mesi ve şükrünü dile getirmesi mümkün 
olup Hz. Peygamber’den iftarla ilgili şu 
dua örnekleri nakledilmiştir: jJB ,^uı 

öjlaâi sOâjj “Allahım! Senin rızân için 
oruç tuttum, senin verdiğin rızıkla oru¬ 
cumu açtım” (Ebû Dâvûd, “Şavm”, 22); 

wli! Ü Jlâss ÜjUÂf uUâjj Lew? *z41 

,«WI “Allahım! Senin rızân için oruç 
tuttuk, senin verdiğin rızıkla orucumuzu 
açtık, bizden kabul buyur; çünkü sen her 
şeyi işiten ve bilensin” (Dârekutnî, II, 185; 
ayrıca bk. Şevkânî, IV, 247). Hadis kaynak¬ 
larında yer aldığı bilinmemekle beraber 
fıkıh literatüründe, “Allahım! Senin rızân 
için oruç tuttum, sana iman ettim, sana 
güvendim ve senin verdiğin rızıkla orucu¬ 
mu açıyorum; günahlarımı bağışla” (el- 
Fetâoa'l-Hindiyye, 1, 200) şeklinde dua 
edilmesi de müstehap görülmüştür. 

Maddî imkâna sahip olanların özellikle 
fakir kimselere iftar yemeği yedirmesi 
güzel bir davranıştır. Hz. Peygamber bu 
konuda, “Oruçluya iftar yemeği veren 
kimse, oruçlunun sevabında bir eksilme 
olmadan onun alacağı kadar sevap alır" 
(Tirmizî, “Şavm", 82; İbn Mâce, “Şıyâm", 


45) buyurmuş, yaptığı iftar ve yemek du¬ 
alarında da müslümanları orucunu aça¬ 
cak kimseleri sofrasında bulundurmaya 
teşvik etmiştir (Ebû Dâvûd, “Etime”, 55; 
Dârimî, “Şavm”, 51; Müsned, III, 118, 201). 
Resûl-i Ekrem’in bu teşviki, iftar davet¬ 
lerinin sadece zenginler arasında bir gös¬ 
teriş yarışı haline gelmesini de önleyici 
bir uyarı mahiyetindedir. Öte yandan ih¬ 
tiyaç sahiplerine kadar uzanan iftar da¬ 
veti, Islâm dininin güçlendirmeye çalıştığı 
kardeşlik ve sosyal dayanışma ilkesinin 
bir gereği olduğu gibi oruç ibadetinin ka¬ 
zandırdığı kalp inceliğinin ve diğerkâmlı¬ 
ğın da tabii bir tezahürüdür. Oruç ve if¬ 
tarların fert ve aile hayatında taşıdığı 
öneme paralel olarak İslâm toplumların- 
da öteden beri birçok ramazan âdeti or¬ 
taya çıkmış ve bir dizi iftar geleneği oluş¬ 
muştur. 
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İSSİ Mehmet Şener 

Osmanlı Devlet Geleneğinde İftar. Os- 
manlılar’da zaman içinde kendine has 
geleneği oluşan iftar, sofrası ve ziyafet¬ 
leriyle ramazan ayının en önemli olgusu 
haline gelmiştir. Ramazanın yaklaşma¬ 
sıyla birlikte başlayan sarayda tencerele¬ 
rin kalaylanması, yiyeceklerin hazırlan¬ 
ması gibi işler (BA, Bab-ı Defterî, Masraf-ı 
Şehriyârî, nr. 32162) genelde iftarla ilgili¬ 
dir. Devlet adamlarının, ileri gelenlerin ve 
toplumdaki zengin kesimin iftar vaktinde 
sofralarını herkese açık tutmaları giderek 
yaygınlık kazanan bir âdet haline dönüş¬ 
müştür. İftar sofralarının ziyafet özelliği 
kazanmasının hangi tarihlerden itibaren 
başladığını belirlemek mümkün olma¬ 
makla beraber XVI. yüzyılda başta sad¬ 
razam olmak üzere devlet ricâlinin önce 
ilmiye mensuplarını, ardından üst düzey 
bürokratları davet ettiğine ve ramazanın 
on beşinden sonra Yeniçeri Ocağı ağala- 
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rından başlayıp kaptan-ı deryâ ile sona 
ermek üzere düzenlenen bir teşrifat da¬ 
hilinde askerî kesimin, sadrazam dışın¬ 
da da sıra ile diğer vezirler tarafından if¬ 
tara alındığına dair gözlemler mevcuttur 
(Gerlach, s. 174, 374); bu husus OsmanlI 
kaynaklarıyla da teyit edilmektedir. Ge¬ 
niş kitlelere verilen iftar ziyafetlerinin So- 
kullu Mehmed Paşa devrinde bile malî bir 
külfet teşkil ettiği. “Sâl be-sâ! terkolun- 
maz vaz‘-ı kadîmdir ve âlî ziyâfet ve küllî 
masraftır” kaydından anlaşılmaktadır 
(Selânikî, s. 60). 

XVIII. yüzyıl boyunca devam eden bu 
uygulama münasebetiyle Bâbıâli’de ule¬ 
mâ, ocaklı ve devlet ricâline verilecek iftar 
ziyafetleri için padişahın izni alınır ve teş¬ 
rifat gereği davet edilecek kişileri göste¬ 
ren listeler düzenlenerek huzura sunu¬ 
lurdu (BA, HH, nr. 10019, 33001; BA, Cev¬ 
det- Dahiliye, nr. 7024), Ulemânın listeleri¬ 
nin ise şeyhülislâm tarafından hazırlan¬ 
dığı anlaşılmaktadır (BA, HH, nr. 57048). 
İftar davetlerine ramazanın dördüncü gü¬ 
nünde selâtin camii şeyhlerinden başla¬ 
nır, beşinci gün bizzat şeyhülislâm, altın¬ 
cı gün nakîbüleşrafla Anadolu ve Rumeli 
kazaskerleri ve mâzulleri dörder ve İstan¬ 
bul, Mekke, Medine, Edirne, Bursa, Şam, 
Kudüs pâyelileri beşer kişilik gruplar ha¬ 
linde. yedinci gün sekbanbaşı, sekizinci 
gün cebecibaşı davet edilir (BA, HH, nr. 
55950; Lebîbâ, vr. i 2 l a : Ramazan 1200/ 
Temmuz 1786) ve on beşine kadar diğer 
geceler merâtibe uyularak önde gelen ri- 
câl ve memurlar ağırlanırdı. Ramazanın 
yirminci gecesi yeniçeri ağası ocak ağala¬ 
rıyla birlikte sadrazam tarafından iftara 


çağrılırdı. Paşakapısı’ndaki arz odasında 
iki sofra kurulması ve yeniçeri ağası, sek- 
banbaşı, kul kethüdâsı ile yeniçeri efen¬ 
disinin sadrazamın sofrasında; saksoncu, 
zağarcı, turnacıbaşılaria İstanbul ağası ve 
ocak imamının diğer sofrada; muhzırbaşı 
ve başçavuşun ise ayrı bir odada hazırla¬ 
nan sofrada ağırlanması teşrifât-ı kadî- 
medendi. Bunu yirmi birinci gece sipah, 
silâhdar ve dört bölük ağalarının, yirmi 
ikinci gece cebeci, topçu ve arabacı ocak¬ 
ları ağalarının davetleri takip ederdi (Ah- 
med Cevâd, 1, 197 vd.). Daha sonraki yıl¬ 
larda davet günlerinde bazı değişiklikler 
olduğu anlaşılmaktadır (krş. Teşrîfât-ı Ka¬ 
dîme, s. 28-34). 

Ramazanın on beşinden sonra Paşaka- 
pısı’na iftara davet edilen vükelâ, ricâl ve 
memurların ertesi gece şeyhülislâmın if¬ 
tarına gitmesinin, sofrasının zenginliği 
ve yemeklerinin lezzetiyle şöhret bulan 
Şeyhülislâm Sâühzâde Mehmed Efendi 
zamanında (1775-1776) âdet hükmüne 
girdiği ve bunun 1834 tarihine kadar res¬ 
mî bir nitelik kazandığı belirtilmektedir 
(Balıkhane Nazırı Ali Rıza Bey, Ramazan 
Kitabı, s. 317). 

Sadrazamlar şeyhülislâma Kadir gece¬ 
sinde iftara giderler, ertesi gece de şey¬ 
hülislâmın iftar ziyareti gerçekleşir ve bu 
münasebetle bayram tebriklerini de bir¬ 
birlerine iletirlerdi (Lebîbâ, vr. 42 a ). Ra¬ 
mazanın gelmesiyle beraber sadrazam 
tarafından padişaha, vâlide sultana, Dâ- 
rüssaâde ağasına, silâhdar ağaya, hazine¬ 
dar ve vekili ağalara, şeyhülislâma ve se¬ 
lâtin şeyhlerine "iftâriyelik” adı altında 
hediyeler gönderilmesi âdet olmakla be¬ 


raber 11. Mahmud devrinin son dönemle¬ 
rinden itibaren artık hükmü kalmamıştır. 
İftâriyelikier genelde İngilizkârî yaldızlı 
veya elmastıraş billûr bardaklar, sakson¬ 
ya bardak, içlerine çeşitli şerbetler, karan¬ 
fil, zencefil, sakız doldurulmuş Beçkârî 
kavanoz ve kâselerden oluşurdu. 122S yılı 
Ramazanında (Ekim 1810) sadrazam ta¬ 
rafından bu şekilde padişaha sunulan if- 
târiye takımı 5.422,5 kuruş tutmaktaydı 
(BA, Cevdet-Dahiliye, nr. 8493: 25 Şaban 
1225/25 Kasım 1810). Ramazanın on be¬ 
şinde hırka-ı şerif ziyareti merasimle icra 
edilir ve kapıkullarınm her on neferine bi¬ 
rer tepsi baklava gönderilmesi yine iftar 
âdetleri arasında yer alırdı (Vâsıf, vr. 46 a ; 
Ahmed Cevâd, I, 197-198). 

Ramazan münasebetiyle devlet kalem¬ 
lerindeki çalışma saatlerinde de değişik¬ 
lik yapılırdı. Buna göre mesaiye geç başla¬ 
nır ve çalışma açığı teravihten sonra te¬ 
lâfi edilir, hatta iş yoğunluğuna göre sa¬ 
hura kadar mesai devam edebilirdi. Bâbı- 
âli kalemlerinde çalışan memurlar iftarı 
bulundukları yerlerde yapmaktaydılar. 
Ayrıca memurların vükelâ ve ricâl konak¬ 
larına iftara gitmelerine de izin verilmek¬ 
te. hatta böyle bir şeyin engellenmesi 
“mugâyir-i hukük-i insâniyye ve menâfı-i 
usûl-i mürûet” olarak telakki edilmektey¬ 
di (BA, Cevdet-Dahiliye, nr. 6765). 

Ramazan münasebetiyle halkın her ke¬ 
simindeki yemek âdetinde bazı değişiklik¬ 
lerin meydana geldiği ve bu sebeple bil¬ 
hassa seçkin tabakaya mahsus sofrala¬ 
rın yemek çeşitlerinde, dolayısıyla sarayın 
ve vükelânın ramazan ayı mutfak mas¬ 
raflarında artışların söz konusu olduğu 
gözlenmektedir (BA, Cevdet-Dahiliye, nr. 
8388, 8993, 9545, 9556). 19 Şubat 1827 
tarihli düzenleme ile iftarlarda askerlere 
eskiden olduğu gibi çorba ve yahni, nefe¬ 
riyle birlikte her onbaşıya ayrıca 50 dir¬ 
hem zeytin verilmesi, sahurda ise birer 
karavana pilâv ve zerde çıkarılması karar¬ 
laştırılmıştır. Bunların hazırlanması için 
gerekli pirinç, bal ve safran gibi madde¬ 
lerin taşralarda bulunamaması halinde 
yerine bulgur pilâvı, pekmezden aşure 
veya pelte vb. yemeklerin çıkarılması ve 
ramazan gelmeden bu gibi maddelerin 
sağlanması uygun görülmüştür (BA, Ka¬ 
nunnâme-! Askerî Defteri, nr. 6, s. 29). 

Devlet erkânına ramazanlarda iftar zi¬ 
yafetleri verilmesi, konak ve sarayların 
kapılarının herkese açık olması âdeti her 
şeye rağmen sürdürülmeye çalışılmış ol¬ 
makla beraber giderek bozulan ve deği¬ 
şen ekonomik şartlar, bunun alışılmış 
âdâbı dahilinde tam olarak uygulanma- 
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İFTAR 



sini imkânsız kılmaya başlamıştır. 11. Ab- 
dülhamid devrinde saray kapısının davetli 
olsun olmasın iftara gelen hemen herke¬ 
se açık olması haline V. Mehmed zama¬ 
nında son verilmiştir. İftar için özel olarak 
davet edilmeyenlerin saraya gelmemele¬ 
rinin gerektiği gazeteler aracılığıyla uy¬ 
gun bir şekilde ilân edilmiştir (1909). Böy- 
lece yalnız hükümet üyelerinin padişah 
adına iftara çağrılıp mâbeyinde görevli¬ 
lerle birlikte yemek yemeleri âdeti ihdas 
edilmiş oluyordu. İftarın ardından daha 
önce hazırlanan mahfazalara konulmuş, 
üzerlerinde verilecek kişilerin adı yazılı he¬ 
diyeler padişah adına “diş kirası" âdeti 
hükmünde olmak üzere dağıtılırdı. Bun¬ 
lar genelde saat, sigara kutusu gibi şey¬ 
lerden oluşmaktaydı. Hediyeler, esvapçı- 
başı tarafından bir tepsi içinde nâzırların 
bulunduğu salona getirilir ve dağıtımını 
başmâbeyinci yapardı. Hediyeleri aldıktan 
sonra nâzırlar huzura kabul edilir, hem 
ramazan tebriki işi yapılır hem de hediye¬ 
ler için teşekkür edilirdi (Lutfi Simâvi, s. 
64; İbnülemin, cüz 7-8, s. 1112-1113). 

Diş kirası verilmesi âdetinin ne zaman 
başladığına dair kesin bilgi bulunmamak¬ 
la beraber, iftarla ilgili daha önceki kayıt¬ 
larda buna dair bir işaretin yer almama¬ 
sından hareketle bunun XIX. yüzyılın baş¬ 
larından itibaren yerleştiğini söylemek 
mümkündür. III. Selim devrine kadar if¬ 
tara davet edilenler içinde şeyhülislâm, 
reîsülulemâ ve sudûr-i kirâma iftar ye¬ 
meğinden sonra saatler, meşâyih-i selâ¬ 
tin efendilere ise kürk vb. şeyler hediye 
olarak verilmekteydi. Ancak 1202 Rama¬ 
zanında (Haziran 1788) şeyhülislâm, reî¬ 
sülulemâ ve sudûrîn efendilere saat he¬ 
diye edilmiş olmakla beraber selâtin şeyh¬ 
lerine iftardan sonra 10’ar kuruş dağıtıl¬ 
maya, başlanması (Abdullah Lebîbâ, vr. 
42 a , 97 a ), hediye verme âdetinin paraya 
dönüştüğüne işaret etmesi bakımından 
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Bâbıâli'de 

verilecek 

iftar 

ziyafetlerine 

katılacakların 

onaylandığını 

gösteren 

IV. Mustafa'nın 

hattı 

(BA, HH, 

nr. 33001) 


önemli bir kayıttır. 1199 Ramazanında 
(Temmuz 178S) şeyhülislâmların vereceği 
iftarlara da bir nizam getirilmiş, selâtin 
şeyhlerini iftara davet edip yemekten 
sonra bunlara hediye verme âdet hük¬ 
münde olmakla beraber ertesi yıl şeyh 
efendiler iftara davet edilmemiştir. 

Padişahlar iftarı genellikle sarayda. Top- 
kapı’da veya Harem’de yapmakta olup 1. 
Abdülhamid’in, kız kardeşi Esmâ Sultan’ın 
sarayına iftara gittiği bilinmektedir (Sa¬ 
rıca, s. 332). Bununla beraber padişahla¬ 
rın hânedan dışındakilerin iftarına gitme¬ 
leri istisnaî bir hadisedir. Bu anlamda 8 
Ramazan 1284 (3 Ocak 1868) tarihinde 
Abdülaziz, Yûsuf Kâmil Paşa'nın Beyazıt’¬ 
taki konağına iftara gelmiş ve şahane bir 
şekilde ağırlanmıştır (İbnülemin, cüz 2, 
s. 222; Mehmed Memduh |Paşa], s. 20-21). 
II. Mahmud’un da zenginliğiyle tanınan 
Dürrîzâde Mehmed Efendi’nin Üsküdar’¬ 
da Paşakapısı’ndaki konağına habersiz 
olarak iftara gittiği ve 150 kişilik maiye¬ 
tinin mükellef bir şekilde ağırlandığına 
dair kayıtlar mevcuttur (Musahibzâde Ce¬ 
lâl, s. 181-184). 

Vükelâ ve küberâ konaklarında iftara 
gitme âdeti son zamanlara kadar devam 
etmiş olmakla beraber eski âdete riayet 
etmenin her zaman mümkün olmadığı 
anlaşılmaktadır. Devrin önde gelen zen¬ 
ginlerinden Yûsuf Kâmil Paşa’nın. kışın 
Beyazıt’taki konağının ve yazları Bebek’¬ 
teki yalısının köşelerinde ve dış kapıları 
önünde bekleyen ağalarının, vaktin dar¬ 
lığı sebebiyle evlerine koşarak gidenlerin 
ve birtakım fakirlerin önüne çıkıp paşa¬ 
nın kendilerini iftara davet ettiğini söy¬ 
leyerek mükellef yemeklerden sonra bir 
de diş kirası vermesi, son devrin parlak 
örnekleri arasında yer almakla beraber 
dokuz defa sadârete geldiği bilinen Kü¬ 
çük Said Paşa’nın iftar vermek gibi bir 
âdeti olmadığı ve ramazanlarda kapısını 


kapalı tuttuğu bilinmektedir (İbnülemin, 
cüz 7-8, s. 1112). 

BİBLİYOGRAFYA : 

BA, HH, nr. 10019, 33001, 55950, 57048; 
BA, Cevdet-Dahiliye, nr. 6765, 7024, 8388, 
8493, 8993, 9545, 9556; BA, Teşrifat Defteri, 
nr. 357, s. 59-62, 126-129; BA, Bâb-ı Defterî, 
Masraf-ı Şehriyâri, nr. 32162; BA, Kânunnâ- 
me-i Askerî Defteri, nr. 6, s. 29; Selânikl, Târih 
(İpşirli), s. 60; S. Gerlach, Türkishes Tagebuch, 
Frankfurt 1674, s. 174, 374; Vâsıf, Târih, İÜ 
Ktp., nr. 6013, vr. 46 a ; Abdullah Lebîbâ, Târîh-i 
Lebîbâ, Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 215- 
A/2, vr. 42°, 97", 121“; Teşrîfât-ı Kadîme, s. 28- 
32; Ahmed Cevâd, Târîh-i Askerî-i Osmânî, İs¬ 
tanbul 1297,1, 197-203; Abdülaziz Bey, Osman¬ 
lI Adet, Merasim ue Tabirleri(nşr. Kâzım Ansan- 
Duygu Ansan Güney), İstanbul 1995,1, 253-256; 
Balıkhane Nazırı Ali Rıza Bey, Onüçüncü Asr-ı 
Hicrî'de İstanbul Hayatı (nşr. Ali Şükrü Çoruk), 
İstanbul 1998, tür.yer.; a.mlf., “Onüçüncü Asr-ı 
Hicride İstanbul Hayatından" (haz. Ali Şükrü 
Çoruk), Ramazan Kitabı, İstanbul 1999, s. 317; 
Mehmed Memduh [Paşa], Esuât-ı Sudur, İzmir 
1328, s. 20-21; Lütfi Simâvi, Sultan Mehmed 
Reşad Han'ın ue Halefinin Sarayında Gördük¬ 
lerim, İstanbul 1340, s. 64; a.e.: Osmanlı Sara¬ 
yının Son Günleri (nşr. Şemsettin Kutlu), İstan¬ 
bul, ts. (Hürriyet Yayınları), s. 88; Musahibzâde 
Celâl. Eski İstanbul Yaşayışı, İstanbul 1946, s. 
93-94, 181-184; İbnülemin, Son Sadrıazamlar, 
İstanbul 1955, cüz 2, s. 222; cüz 7-8, s. 1112- 
1113; Halit Fahri Ozansoy. Eski İstanbul Rama¬ 
zanları, İstanbul 1968, s. 16-25; Kemal Beydilli, 
"Stephan Gerlach'ın Rûznâme’sinde İstanbul", 
Tarih Boyunca İstanbul Semineri, İstanbul 
1989, s. 83-105; Ali Akyıldız, Tanzimat Dönemi 
Osmanlı Merkez Teşkilâtında Reform, İstanbul 
1993, s. 22; Fikret Sarıcaoğlu, “Padişah ve Ra¬ 
mazan: Sultan I. Abdülhamid Örneği”, Rama¬ 
zan Kitabı (haz. Özel Olgun), İstanbul 1999, s. 
328-333; “Diş Kirası”, DİA, IX, 375; Uğur Gök- 
taş, “İftar Âdetleri”, DBİst.A, IV, 140-141. 

H Kemal Beydilli 


r 

İFTİHAR 

“1 

L 

(bk. ÖVÜNME). 

J 

r 

İFTİHÂRÎLER 
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(okjfcfcâi) 

İlhanlı Devleti'nde İdarî, edebî 
ve kültürel hizmetlerde 
bulunan bir aile. 

L J 

Kazvinli olan ailenin bilinen ilk ferdi, Hz. 
Ebû Bekir’in soyuna mensup olduğu için 
Bekrî nisbesini taşıyan İftihârüddin Mu- 
hammed el-Buhârfdir. Hamdullah el-Müs- 
tevfî, onun Şâfıî âlimi Muhammed b. Yah- 
yâ en-Nîsâbûrî’den ders okuduğunu kay¬ 
detmektedir (Târîh-i Güzide, s. 798). İfti¬ 
hârüddin Muhammed’in oğlu Ebû Nasr 
hakkında bilgi bulunmamaktadır. Ebû 
Nasr’m beş oğlundan en tanınanı dede- 
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sinin adını taşıyan İftihârüddin Muham- 
med'dir. Cengiz Han'ın oğlu ve halefi Öge- 
dey Han zamanında Orta Asya’ya giden 
İftihârüddin. müstakbel kağan Mengü 
Han ile kardeşine ve amcazadelerine ho¬ 
calık yaptı. Mengü tahta çıkınca Kazvin’in 
idaresini İftihârüddin Muhammed'e ver¬ 
di (651/1253). İftihârîler'in yaklaşık yarım 
asır devam edecek olan güç ve nüfuz dö¬ 
nemi bu tayinle başladı. İftihârüddin Mu- 
hammed ile kardeşi İmâmüddin Yahyâ 
yirmi beş yıl boyunca Kazvin bölgesine hâ¬ 
kim oldular. Reşîdüddin Fazlullah-ı Heme- 
dânî, Abaka Han’ın, hükümdarlığının baş¬ 
larında İftihârîler’i Kazvin’e tayin ettiğini 
yazarsa da bu bir tayin değil onların gö¬ 
revlerini sürdürmelerine dair bir karar¬ 
dı. İftihârüddin Muhammed, 676 yılında 
(1277-78) zimmetine mal geçirmekle 
suçlanarak Abaka Han’ın huzuruna çağ¬ 
rıldı. SO tümen (500.000 dinar) ödemesi¬ 
ne rağmen hayatının son iki yılını zor şart¬ 
lar altında İlhanlı ordusunda geçirdi ve 
678’de (1279) vefat etti. Hamdullah el- 
Müstevfî onun akıllı, âdil, Türk ve Moğol 
dillerini bilen, devlet işlerinde ve Uygur 
yazısında mahir bir kimse olduğunu, bü¬ 
yük bir imaret inşa ettirdiğini, Sindbâd- 
nâme 'yi Türkçe'ye, Kelîle ve Dimne’yi 
Moğolca’ya çevirdiğini söyler (Târih i' Gü¬ 
zide, s. 799). 

İftihârüddin Muhammed’in ölümü üze¬ 
rine kardeşi İmâmüddin Yahyâ’ya önce 
Kazvin’in, ardından bütün Irâk-ı Acem ve 
İrâk-ı Arab’ın idaresi verildi. Yahyâ, Hille'- 
de Rebîülâhir 700 (Aralık-Ocak 1300-1301) 
tarihinde öldü ve Bağdat'ın doğusunda 
kurduğu medreseye defnedildi. Onun 
Kazvin’de Kanat-ı Meliki adıyla tanınan 
bir kanal yaptırdığı kaydedilmektedir. 
İmâmüddin Yahyâ’nın ölümünden sonra 
yerine oğlu İftihârüddin geçti. 

Ailenin diğer mensuplarından İmâdüd- 
din Mahmûd Mâzenderan'a, Rükneddin 
Ahmed Gürcistan’a ve Radıyyüddin Bâbâ 
Diyarbekir ve Musul'a hâkimdi. Kaynak¬ 
larda, Radıyyüddin Bâbâ'nm Musul’daki 
hâkimiyetiyle ilgili çelişkili bilgiler bulun¬ 
maktadır. Onun Musul’daki hâkimiyeti, 
yerine Uygur asıllı kumandan Aşmût ile 
Mesud adlı sivil bir yerlinin tayiniyle kesin¬ 
tiye uğradı (666/1267-68). Radıyyüddin, 
iki yıl sonra yeniden güçlenerek yolsuz¬ 
lukla itham ettiği Mesud ile Aşmût’u ber¬ 
taraf edince bunlar iddianın incelenmesi 
için Abaka Han’a başvurmuş, yapılan tah¬ 
kikat sonucunda suçsuz oldukları anlaşıl¬ 
dığından Radıyyüddin ölümle cezalandı¬ 
rıldı^/! 280). 


İftihârîler'in tesbit edilebilen son üyesi 
Radıyyüddin’in oğlu İmâdüddin İsmâil’- 
dir. Şair olan İmâdüddin İsmâil’in Farsça 
divanının tek nüshası Paris Bibliotheque 
Nationale’de bulunmaktadır (Supple- 
ment. Persan, nr. 795, vr. 497-536). Şiirle¬ 
rinde İbn Bâbâ mahlasını kullanan İmâ- 
düddin'in divanında yer alan kasidelerin 
çoğu Esen Kutluğ, Sa’deddin Sâvecî, Re¬ 
şîdüddin Fazluliah, Tâceddin Ali Şah gibi 
Olcaytu Han devrinin önemli şahsiyetleri 
için yazılmıştır. İmâdüddin İsmâil'in, Sul¬ 
tan Ebû Said Bahadır Han’ın hâkimiyeti¬ 
nin başlangıcında Sultâniye’de öldüğü an¬ 
laşılmaktadır (717/1317). 

İftihârîler gibi ilimle uğraşan bir aileyi 
İlhanlIlar tarihinde öne çıkaran sebepler¬ 
den biri Ortaçağ İranı’ndaki mahallî uygu¬ 
lamalar, diğeri de İlhanlılar’m benimsedi¬ 
ği malî-İdarî usuldür. Çok geniş sınırlara 
sahip olan İlhanlIlar, vergilerin tahsilinde 
kullanılan mukâtaa sisteminin işleyebil¬ 
mesi için her zaman güçlü mahallî hâne- 
danlara ihtiyaç duymuşlardır. İftihârîler, 
bürokrasinin ağırlıklı olarak yerli unsur¬ 
ların eline bırakıldığı, Türk ve Moğol dil¬ 
lerine vâkıf kâtip ve bürokratların idare¬ 
de yükselme imkânı bulduğu İlhanlı Dev- 
leti’nde kolayca güç ve nüfuz sahibi ol¬ 
muşlar, fakat aynı kolaylıkla da kaybolup 
gitmişlerdir. 
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IFTINAN 

(oUâyı) 

Bir sözde iki farklı temanın 
birleştirilmesini ifade eden 
edebî sanat. 

L J 

Sözlükte “konu, çeşit, tür” anlamındaki 
fenn kökünden masdar olan iftinân “söz 
içinde konudan konuya, türden türe geç¬ 
mek” anlamına gelir. Tefennün de aynı 


mânadadır. İlk defa İbn Ebü’l-İsba’ın bah¬ 
settiği söz güzellikleri arasında yer alan 
iftinân gazel-hamâse, medih-hicâ, va'd- 
vaîd, inzâr-tebşîr, tebrik-tâziye gibi zıt 
veya farklı söz çeşidini bir beyit yahut bir 
cümle içinde birleştirmektir (Tahrîrü’t- 
tahbîr, s. 588). Farklı konuların kısa ifade 
içinde ve uyum halinde bir araya getiril¬ 
mesi şairin dile hâkimiyetini gösterir. 

Arap şiirinde yumuşak bir üslûbun hâ¬ 
kim olduğu gazelle sert üslûp gerektiren 
hamâsenin ustalıkla birleştirildiği iftinân 
örneklerine sık rastlanır. Müvelled şair¬ 
lerden Abdullah b. Tâhir’in şu mısraların¬ 
da gazel ve hamâse uyumu görülmek¬ 
tedir: ^ 3 pyt&U ^tc»-l ” 

â.J3İİ // 

“ Sjib (Ey zalim, seni seviyorum; 

benim için sen korkak ve âciz kimsenin be¬ 
denindeki ruhu mesabesindesin. Eğer ru¬ 
hum mesabesindesin demiş olsaydım se¬ 
nin vurulma tehlikesine mâruz kalmandan 
endişe ederdim; Nüveyrî, VII, 173). Bura¬ 
da yumuşak bir ifade içerisinde gazel te¬ 
masının işlendiği ilk üç mısraın ardından 
güzel bir münasebetle son mısrada ha- 
mâseye geçilmiştir. 

İslâm öncesi dönemin önde gelen şair¬ 
lerinden Antere’nin aşağıdaki beyti bu ko¬ 
nuda bilinen en güzel örneklerdendir. An- 
tere, hamâse temasını hezl üslûbu içeri¬ 
sinde dile getirmek suretiyle gazelle ya¬ 
kınlaşmasını, böylece ilk mısrada söz ko¬ 
nusu ettiği gazelle ikinci mısradaki ha¬ 
mâse arasında uyumu sağlamıştır: o!” 

" £USJ! ^3,5 

(Eğer sen bana karşı peçenle yüzünü giz¬ 
leyip örtersen iyi bil ki ben zırhına bürün¬ 
müş süvariyle savaşmakta mahirim; Ha- 
tîb et-Tebrîzî, s. 166). 

Övgü ve yergi gibi iki karşıt temanın 
bir beyitte veya bir cümlede birleştirildi¬ 
ği iftinân örnekleri de çoktur. Hutay’e’- 
nin şu dizesi bu konuda bilinen en güzel 
örneklerdendir: /I 3 I -3 U 3 vâ" 
“^jlsoî yi üj 3 fLUj (opm (Onlar bizimle ok 
oka savaşa tutuştular, fakat ok torbaların¬ 
dan -bizim bağışladığımız- köklü bir şeref 
ve şanla hedefini şaşmaz oklar çıkardılar). 
Burada. “Onlar bizimle ok oka savaşa tu¬ 
tuştular” anlamındaki övgü kısmının onu 
takip eden yergi kısmıyla uyum sağlama¬ 
sında büyük ustalık gösterilmiştir. Çün¬ 
kü kinaye yolu ile anlatılan ikinci kısım öv¬ 
gü gibi görünmekle birlikte aslında yergi 
anlamı taşımaktadır. Övgü görüntüsüyle 
mısraın baş tarafına uyarken yergi bildi¬ 
ren örtülü anlamıyla ondan ayrılmaktadır. 
Bu ifade, gerçekte onların kendilerinin es¬ 
ki esirleri olduklarını anlatan bir hicivdir. 
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Zira Arap geleneğine göre itibarlı esirlere 
üzerinde verenin işareti ve damgası bu¬ 
lunan oklar bahşedilirdi (İbn Ebü'1-lsba', 
BedVu’l-Kur’an, s. 297). Böylece şair düş¬ 
manlarını kendilerinin esiri ve köleleri ol¬ 
makla hicvetmiştir. 

Bir halifenin vefat edip yerine oğlunun 
veya başka bir kimsenin geçmesi suretiy¬ 
le tâziye ve tebrik vesilelerinin bir arada 
bulunduğu durumlar, şairlere bu iki te¬ 
mayı birleştirip iftinân sanatı gösterme 
fırsatı vermiştir. Hârûnürreşîd’in ölümü 
üzerine oğlu Emîn’in halife olması vesile¬ 
siyle Ebû Nüvâs’ın, Vezir Ebü'l-Abbas Fazl 
b. Rebî’a tâziye ve tebriklerini anlatan şu 
beyti bunun güzel birer örneğidir: üi ys" 

“ jjlT jA jİ çjlf Jg» !«jTİj / .iUlA ciltli 

(Ey Ebü'l-Abbas! Vefat eden hayırlı bir 
kimsenin acısını, gelmiş veya gelecekler 
içinde en şerefli bir hayat sahibiyle unut¬ 
maya çalışman dileğimdir). 

Muâviye ölünce oğlu Yezîd’i tâziye ve 
tebrik için şiirler yazan Abdullah b. Hem- 
mâm es-Selûlî’nin Yezîd’in huzurunda söy¬ 
lediği manzum ve mensur sözler tâziye 
ve tebrikin ustalıkla kaynaştırıldığı meş¬ 
hur örnekler arasında yer alır (Ebû İshak 
el-Husrî, 1, 49; İbn Ebü’l-İsba', Bedî'u’l- 
Kur'ân, s. 297-298). Şu beytinde görüldü¬ 
ğü gibi: jilil 5 / 1 j Oâjla oâa vojj y*o\ ” 

“iflici cUoJü ışjJl (Güvendiğin kimseyi yi¬ 
tirdin, Allah sabırlar versin Yezîd; sana hi¬ 
lâfet nasip eden Allah'ın ihsanına da şük¬ 
ret). 

İbn Ebü’l-İsba'ın (Mısrî) şu beytinde 
itâb ile i'tizâr temaları birleştirilmiştir 
/ J 1 s e 1 s ^ G~ajcî’’ 

aâ 3 (Hiçbir günahım ol¬ 
madığı halde jurnalciye kandın ve ben¬ 
den ayrıldın.Suçlu olduğumu farzet de ne 
olur beni affet; a.g.e., s. 299). 

Aşağıdaki âyette kısa bir ifade içinde 
va‘d-vaîd, tebşîr-tahzîr, medih-zem te¬ 
maları en güzel şekilde birleştirilmiş¬ 
tir: jâj 3 ^güUj " 

(Sonra biz, Allah'a karşı gelmekten sakın¬ 
mış olanları kurtarır, zalimleri de orada diz 
üstü çökmüş vaziyette bırakırız; Meryem 
i 9/72). Kur'an’da, tâziye ile fahr temala¬ 
rının kısa bir ifade içinde birleştirildiği il¬ 
ginç bir iftinân örneği de şudur: & y” 

"fl/yis JMşdlji litij •v>3 ^gâo 3 • Çjli Ljüa 

(Yeryüzünde bulunan her şey fânidir, an¬ 
cak yüce ve cömert olan rabbinin varlığı 
bakidir; er-Rahmân 55/26-27). ilk âyette 
yeryüzündeki bütün hayat sahibi varlıkla¬ 
ra Allah tâziyede bulunmuş, ikinci âyette 
ise ulu, cömert, yegâne bâki varlık olan 
zâtını övmüştür. 
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Sİ İsmail Durmuş 

r . . n 

iftira 

(HyaYI) 

Bir kimseye 

işlemediği bir suçu isnat etme 
anlamında ahlâk terimi. 

L J 

Sözlükte “yalan söylemek, uydurmak, 
asılsız isnatta bulunmak” gibi mânalara 
gelen iftirâ, terim olarak “bir kimseye 
asılsız olarak suç, günah yahut kusur sa¬ 
yılan bir söz, davranış veya nitelik isnat 
etmek” anlamında kullanılmaktadır. An¬ 
cak günlük dilde iftira yaygın olmakla bir¬ 
likte hukuk ve ahlâkta daha çok ifk ve 
bühtan terimleri, zina iftirası için de kazf 
kelimesi kullanılmaktadır. 

Kur’ân-ı Kerîm’de iftira ve aynı kökten 
çeşitli kelimeler elli dokuz yerde geçmek¬ 
te olup bunların çoğunda, “Allah hakkın¬ 
da yalan uydurma, 0 ’nun birliği, yetkin¬ 
liği ve aşkmlığı ile bağdaşmayan iddialar 
ileri sürme” mânasında yer almaktadır 
(meselâ bk. Âl-i İmrân 3/94; el-En'âm 6/ 
21,93, 144). Bu âyetlerin birinde Allah'ın, 
kendisine ortak koşma dışında dilediği 
kimselerin bütün günahlarını bağışlaya¬ 
cağı ifade edildikten sonra, “Allah’a ortak 
koşan kimse yanlış bir inanç uydurup bü¬ 
yük bir günah işlemiş olur” denilmektedir 
(en-Nisâ 4/48). Diğer âyetlerde ise putpe¬ 
restlerin, Kur’an’ı Hz. Peygamberin ter¬ 
tip ettiği yolundaki iddiaları (meselâ bk. 
Yûnus 10/38; Hud 11/13, 35), yine onların 
putların tanrı olduğu inancını uydurma¬ 
ları (Âl-i İmrân 3/24; el-En'âm 6/24; el- 
A'râf 7/53) ve Allah’a isnat ederek kendi 


kafalarından hükümler koymaları (el- 
En'âm 6/138, 140) iftira kavramıyla ifade 
edilmektedir. Âyetlerde ifk kelimesi “ya¬ 
lan, iftira” (en-Nûr 24/11, 12 ; el-Furkân 25/ 
4 ; Sebe' 34/43), bühtan da “iftira, asılsız 
iddia” (en-Nisâ 4/20, 112, 156; en-Nûr 24/ 
16) mânasında kullanılmıştır. Fahreddin 
er-Râzî, Nisâ sûresinin, “Kim bir hata ya¬ 
par veya kasıtlı günah işler de onu bir suç¬ 
suzun üzerine atarsa büyük bir bühtan 
ve apaçık bir günah yüklenmiş olur” me- 
âfindeki 112 . âyetinde geçen bühtan ke¬ 
limesini, “Din kardeşine kendisinde bu¬ 
lunmayan bir kusur ve kötülük isnat et¬ 
mendir” diye açıklar ( Mefâtîhu ’l-ğayb, XI, 
38-39). Kazf, terim anlamıyla Kur’an’da 
yer almamakla birlikte hadislerde hem 
genel olarak iftira hem de özellikle zina 
iftirası için kullanılmıştır (bk. Wensinck, el- 
Mufcem, “kzf’ md). Meselâ büyük günah¬ 
ların sayıldığı bir hadiste, kötülükten ha¬ 
bersiz iffetli bir kadına zina iftirasında bu¬ 
lunmak bu günahlar arasında gösteril¬ 
miştir (diğerleri Allah'a ortak koşmak, bü¬ 
yücülük, haksız yere adam öldürmek, tefe¬ 
cilik, yetim malı yemek, savaştan kaçmak¬ 
tır |Buhârî, “Veşâyâ”, 23, “Hudûd”, 44; 
Müslim, “îmân”, 144,“Veşâyâ", 10]). Bir 
mümine kâfir diyerek iftira eden kimse¬ 
nin onu öldürmüş gibi günah işlemiş sayı¬ 
lacağını belirten hadiste (Buhârî, “Edeb”, 
44; Tirmizî, “îmân”, 16) ve iftirayı insanın 
âhiret hayatını iflâsa götürecek olan kul 
haklan arasında gösteren hadislerde de 
(Müslim, “Bir”, 60; Tirmizî, “Kıyâmet”, 2) 
iftira anlamında kazf kelimesi geçmek¬ 
tedir. 

Müslümanları kötü huy ve davranışlar¬ 
dan uzak tutmaya çalışan Hz. Peygamber 
onları iftira konusunda da uyarmıştır. Bil¬ 
hassa İslâm’a yeni girenlerden biat alır¬ 
ken Allah’a hiçbir şeyi ortak koşmamak, 
hırsızlık ve zina yapmamak, hayırlı işler¬ 
de Resûlullah’a karşı çıkmamak gibi İçti¬ 
maî ve siyasî önemi bulunan prensipler 
yanında iftira etmemeyi de zikredip söz 
alması (İbn Hişâm, II, 73-75; İbnü'l-Esîr, II, 
96), aynı şartların Resûl-i Ekrem’e biat et¬ 
meye gelen kadınlar heyetinden de isten¬ 
mesi (el-Mümtehine 60/12) anlamlıdır. 

“Müminler ancak kardeştir” (el-Hucu- 
rât 49/10); “Sizden biriniz, kendisi için is¬ 
tediğini başkası için de istemedikçe iman 
etmiş sayılmaz (Buhârî, “îmân”, 7; Müs¬ 
lim, “îmân", 71,72); "Müslüman, diğer 
müslymanların elinden ve dilinden zarar 
görmediği kimsedir” (Buhârî, “îmân”, 4, 
5; Müslim, “îmân”,64,65) gibi âyet ve ha¬ 
dislerle genel olarak doğruluk, dürüstlük 
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ve adaleti emreden; yalancılık, haksızlık, 
suizan gibi kötülükleri yasaklayan hüküm¬ 
ler, insanların birbirine asılsız suç ve ku¬ 
sur isnat etmelerini de önlemeyi amaçla¬ 
maktadır. Sa‘d b. Ebû Vakkâs'a iftira ede¬ 
rek onun Hz. Ömer tarafından kuman¬ 
danlıktan alınmasına sebep olanlardan 
Üsâme b. Katâde’nin daha sonra Sa’d’ın 
bedduasıyla başına gelen felâketlere dair 
rivayetler (İbnü'l-Esîr, III, 5-6), ilk İslâm 
toplumunda iftiranın ağır bir günah ola¬ 
rak algılandığına işaret etmesi bakımın¬ 
dan ilgi çekicidir. 

İslâm’da iftira haram kılındığı gibi asıl¬ 
sız olması muhtemel haberlere doğruy¬ 
muş gibi ilgi göstermek ve bunlara araş¬ 
tırmadan inanmak da yasaklanmıştır 
(el-İsrâ 17/36;el-Hucurât 49/6). Kur’ân-ı 
Kerîm’de, Hz. Âişe'ye yapılan iftira (bk. 
İfk HADİSESİ) kârşısında müslümanla- 
rın tutumu değerlendirilirken bütün 
müminlerin, böyle bir habere hemen 
inanmayıp iftiraya uğrayan hakkında 
hüsnüzanda bulunmaları gerektiği vur¬ 
gulanmakta, bu tür asılsız isnat ve if¬ 
tiraların yayılmasından hoşlananların 
dünyada ve âhirette ağır bir şekilde ce¬ 
zalandırılmayı hak ettikleri bildirilmek¬ 
tedir (en-Nûr 24/12, 19). İslâm ahlâkın¬ 
da, ilke olarak insanlar aleyhinde on¬ 
ları kötüleyici ve incitici mahiyetteki her 
türlü konuşma ve dedikodu yasaklanmış¬ 
tır (bk. GIYBET). Birinin aleyhinde yapılan 
konuşmanın gerçeğe dayanması onu gıy¬ 
bet olmaktan çıkarmaz. Nitekim Hz. Pey¬ 
gamber bir kişiyi kendisinde bulunan bir 
kusurla anmanın gıybet, ona asılsız bir 
kusur veya suç isnat etmenin ise iftira 
olduğunu bildirmiştir (Müslim, “Bir”, 70; 
Tirmizî, “Bir", 23). Kur'an’da müminlere 
kendilerinin, ana babalarının ve yakınla¬ 
rının aleyhine bile olsa adaleti yerine ge¬ 
tirmeleri emredilirken (en-Nisâ4/l 35; el- 
Mâide 5/8; el-En’âm 6/152) aynı zamanda 
bu emrin, asılsız isnat ve iftiralara uğra¬ 
yan mâsum insanları koruma görevini de 
kapsadığı muhakkaktır. 

İslâm ahlâk literatüründe zina isnadı 
dışında iftira konusu üzerinde özel olarak 
durulmamışsa da genellikle hak, adalet, 
dürüstlük ve sevgiyle alâkalı pek çok ko¬ 
nu işlenirken aynı zamanda iftira gibi in¬ 
san onurunu zedeleyici mahiyetteki hak 
ihlâllerine dair gerekli bilgiler verilmiş ve 
çeşitli yorumlar yapılmıştır. İftira bir ya¬ 
lan türü ölüp ahlâk kitaplarında geniş yer 
verilen yalanla ilgili bahisler (meselâ bk. 
Râgıb el-İsfahânî, ez-Zerî'a, s. 270-283; 
Mâverdî, s. 253-260) iftira konusu bakı¬ 
mından da önem taşımaktadır. 
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İFTİTAH TEKBİRİ 

1 

L 

(bk. TEKBİR). 

j 

r 

ÎGÂL 
(ju»yı) 

1 


Beytin sonunda muhtevayı pekiştirmek, 
güzelleştirmek, açıklamak 
veya mübalağa amacıyla 
ek bir kayıt getirme şeklindeki 
ıtnâb türü 
(bk. ITNÂB). 


ÎGÂR 

(ji«yı) 


Abbâsîler döneminde haraç indirim 
ve muafiyetlerini 
veya standart bir verginin 
tediyesinin doğrudan 
hâzineye yapılması imtiyazını 
ifade eden terim 


L 


(bk. HARAÇ; İKTÂ). 
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Oğuz boylarından biri. ^ 

Kâşgarlı Mahmud (XI. yüzyıl) İğdir bo¬ 
yunu on dördüncü sırada zikretmiş ve 
damgasının şeklini de vermiştir. Boyun 
adı Reşîdüddin'in Câmi c u 't-tevârîh’ınin 
basmaları ile birçok yazmasında Yikdir 
biçiminde kaydedilmiş, mânasının “iyilik, 
büyüklük ve yiğitlik”, ölüşünün “aşıklu” 
ve onkununun da (totem kuşu) çakır oldu¬ 
ğu belirtilmiştir. Reşîdüddin’e dayanan 
Yazıcıoğlu Ali ise (XV. yüzyılın birinci yarı¬ 
sı) boyun adini doğru olarak İğdir şeklin¬ 
de yazmış, ölüşünün “aşıklu ve kıç” oldu¬ 
ğunu bildirmiştir. 

XVI. yüzyılda İğdir boyuna ait kırk üç 
köy ve ekinlik adi geçmektedir. Bu sayı ile 


İğdir, Çepni boyu ile birlikte onuncu sıra¬ 
da yer almaktadır. Kırk üç yer adından 
bugün ancak on dördü ismini koruyabil¬ 
miştir. Bu yüzyıldaki İğdir yer adlarından 
sekizinin Kastamonu sancağında görül¬ 
mesi, yöreye kalabalık sayıda bir İğdir kü¬ 
mesinin yerleşmiş olduğunu ortaya koy¬ 
maktadır. Yme aynı yüzyılda Anadolu'nun 
çeşitli bölgelerinde İğdir oymakları vardı 
ki bunlar umumiyetle Adana yöresinden 
Menteşe (Muğla) yöresine kadar uzanan 
Güney Anadolu ile Güneybatı Anadolu'da 
yurt tutmuşlardı. Adana çevresiyle Yüre- 
ğir ovasında ikisi küçük, biri onlardan da¬ 
ha büyük olmak üzere üç İğdir oymağı ya¬ 
şamaktaydı. Bunlardan Sarı Hamzalı adı¬ 
nı da taşıyanı beş obaya ayrılmıştı. Ayrıca 
Tarsus’un kuzeybatısında yaşayan Gök¬ 
çeli boyunun obaları arasında da İğdir adlı 
iki küçük oba mevcuttu. Bu husus Gök¬ 
çeli boyunun İgdirler’den olduğunu akla 
getirmektedir. 

XVI. yüzyılda Türkiye’deki en kalabalık 
İğdir topluluklarından biri İçel sancağın¬ 
da yurt tutmuştu. Bu İğdir topluluğu, II. 
Bayezid devrinde İçel’in Karataş kazasın¬ 
da dokuz köyde oturmaktaydı. Aynı dö¬ 
nemde sancağın Mut kazasında da İgdirli 
adlı 111 vergi nüfuslu büyük bir köy gö¬ 
rülmektedir. Bunların başında bulunan 
İğdir oğlu, 1486 yılında Osmanlı Devle- 
ti’ne itaat eden Varsak beyleri arasında 
anılmakta olup onun nesli İgdirli’ye bağlı 
178 vergi nüfuslu Üç Başlı köyünde yaşa¬ 
maktaydı. Silifke yöresinde yaşayan bü¬ 
yük Bozdoğan boyunun Niğde civarına 
göç etmiş kolu içinde de doksan üç ve 
yetmiş beş vergi nüfuslu İğdir oymakları 
mevcuttu. Bu husus, İğdirler ile Bozdo¬ 
ğanlar arasında kabilevî bir akrabalığın 
söz konusu olabileceğini ortaya koymak¬ 
tadır. 

Aynı yüzyılda Teke sancağında (Antal¬ 
ya ili) 272 vergi nüfuslu bir İğdir oymağı 
yaşadığı gibi İğdir isminde bir nahiye ile 
beş de köy vardı. Bu durum, İgdirler’den 
kalabalık diğer bir kümenin de Teke san¬ 
cağında yerleştiğini göstermektedir. Ni¬ 
tekim Yazıcıoğlu Ali, Antalya’nın Selçuk¬ 
lu Hükümdarı I. Gıyâseddin Keyhusrev ta¬ 
rafından 603 (1207) yılında fethi üzerine 
yöredeki ovaların ve ormanlık alanların 
İgdirler’le dolduğunu yazarak burada 
kendi zamanında kalabalık bir İğdir kü¬ 
mesinin yaşadığını bildirmektedir. Ayrıca 
yine XVI. yüzyılda, Hamîd sancağının (İs¬ 
parta-Burdur illeri) Eğirdir (Eğridir) kaza¬ 
sında yetmiş iki vergi nüfuslu bir İğdir oy¬ 
mağı mevcut olduğu gibi Menteşe sanca¬ 
ğında (Muğla ili) Horzumlu (Hârizm) oy- 

523 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İĞDİR 


mağının obaları içinde de İğdir îsâ oba¬ 
sı (doksan dokuz vergi nüfuslu) adıyla bir 
grup bulunmaktaydı. 

Bugün İran'ın Fars yöresinde Kaşgay 
Ulusu arasında, İran’a hangi ülkeden gel¬ 
diği tesbit edilemeyen 500 evlik bir İğdir 
oymağı görülmektedir. Öte yandan Ana¬ 
dolu'ya göç etmeyerek Hazar ötesi Türk- 
menleri içinde kalan İgdirler’den kalaba¬ 
lık bir küme, XVI. yüzyılda Mangışlak’ta 
Çavuldurlar ve diğer birkaç küçük oymak¬ 
la birlikte Haşan Eli topluluğunu meyda¬ 
na getirmişlerdir. Haşan Eli de Hazar öte¬ 
si Türkmenlerinin diğer kümeleri gibi Hâ- 
rizm Özbek hanlarına vergi olarak 16.000 
koyun vermekte olup bunun 12.000’ini İğ¬ 
dir ile Çavuldur ödüyordu. Kalmuklar bu 
İgdirler’den bir kolu, bir Çavuldur kolu ve 
Soynacı oymağı ile birlikte Kuzey Kafkas¬ 
ya’ya götürmüşlerdi. Bunlar, Stavropol 
Türkmenleri adıyla varlıklarını bugüne 
kadar korumuşlardır. Adı geçen teşek¬ 
küllerin Mangışlak’ta kalan ana kolları ise 
Kazaklar’ın baskısı üzerine Aral gölünün 
güney kıyısı ile Karaboğaz civarındaki top¬ 
raklara göç etmişlerdir. Günümüzde nü¬ 
fusu fazla olmayan bir İğdir oymağının 
Etrek ve Gürgen çayları arasında yaşadı¬ 
ğı bilinmektedir. 
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T . ~1 

iğdiş 

Anadolu Selçukluları devrinde 

şehirlerdeki vergi memurlarına 
verilen ad. 

L J 


Sözlükte “terbiye etmek, beslemek ve 
yetiştirmek” anlamına gelen igitmek fii¬ 
linden türetilmiştir. İğdiş Türkistan, İran 
ve Anadolu’da farklı mânalarda kullanıl¬ 
mıştır. Yûsuf Has Hâcib, Kutadgu Bilig’- 


de iğdiş kelimesine birkaç yerde “terbiye 
edilmiş kişi” anlamında yer vermiştir. Ke¬ 
limenin “hadım edilmiş insan ve hayvan” 
şeklindeki bugünkü mânasının da bu es¬ 
ki anlamıyla bağlantılı olduğu söylenebilir. 
Aynı eserde şehir halkını oluşturan züm¬ 
reler arasında iğdişlerin de adı geçmek¬ 
tedir ( [trc. Reşid Rahmeti Arat|, s. 321). 
Bunlar ordunun at ve yük hayvanı ihtiya¬ 
cını da karşılardı. Han ailesine ait atları 
terbiye eden görevliye iğdişçi deniliyor¬ 
du. Bu kayıtlardan, iğdişlerin Türkistan’ın 
sosyal hayatında önemli görevler üstlen¬ 
diği anlaşılmaktadır. Karahanlılar’da da 
iğdiş devletin en önemli görevlilerine ve¬ 
rilen unvanlar arasında yer almaktadır. 
Nitekim 602’de (1205-1206) Benâket’te 
basılan bir sikkede “Uluğ İğdiş Çağrı Han” 
unvanı bulunmaktadır (Baykara, LX/229 
1 1997], s. 689). İğdiş kelimesi İran’da ya¬ 
zılmış eserlerde genellikle ikdiş, bazan da 
yikdiş şeklinde geçmektedir. Selçuklular 
ve Moğollar devrinde İran’da kullanılan 
bu kelime Arapça’da “müvelled” ile (me¬ 
lez) karşılanmıştır. XIII ve XIV. yüzyıllarda 
Anadolu’dan büyük emirlere ve sultanla¬ 
ra takdim edilmek üzere Suriye ve Mısır’a 
gönderilen atlara Memlûk kaynaklarında 
“ikdiş” denilmekteydi. İkdiş atların baba¬ 
larının Arap, annelerinin de Türk olduğu 
ve çok hızlı koştukları kaydedilmektedir 
(Ferheng-i Ânendırâc, I, 388). 

XII ve XIII. yüzyıllarda Anadolu’da şe¬ 
hirlerdeki vergi memurlarına iğdiş adı ve¬ 
rilmiştir. Kelime kaynaklarda Arapça ve 
Farsça çokluk şekilleriyle de (egâdişe, igdi- 
şân) kullanılmıştır. İğdişlerin reislerine “iğ- 
dişbaşı, emîr-i iğdişân, emîrü’l-egâdişe” 
deniliyordu. Anadolu Selçuklularımda şe¬ 
hirlerin önde gelenlerine de iğdiş denil¬ 
diği, hatta şehirlerdeki ticarî hayatı iğdiş- 
başının kontrol ettiği bilinmektedir. Ak¬ 
saray, Lârende, Ereğli ve İskilip gibi Sel¬ 
çuklu şehirlerinde iğdişler ve iğdişbaşı- 
lar mevcuttu. Şimdiye kadar adları tesbit 
edilebilen iğdişbaşılar şunlardır: Hacı İb- 
râhim b. Ebû Bekir (Konya), Hürremşah 
(Sivas), Hajuk (Hacik) oğlu Hüsam (Kay¬ 
seri), Muîn (Malatya), Fahreddin (Konya), 
Şemseddin ve Hasbeg b. Saîd. İğdişbaşı. 
devlet görevlilerinin dışında şehir halkını 
temsil eden en yüksek görevliydi. Ticare¬ 
tin ve halktan vergi toplanmasının yanı 
sıra bir düşman tehdidine ve muhasara¬ 
ya karşı şehrin savunmasını da organize 
ediyordu. Babaîler isyanına karşı koyan 
Sivas iğdişbaşısınm şehrin ileri gelenleriy¬ 
le birlikte öldürüldüğü, Konya iğdişbaşı- 
sınm da Anadolu Selçuklu tahtına çıkarıl¬ 


maya çalışılan Cimri’ye karşı direniş hare¬ 
ketini örgütlediği bilinmektedir. 

İğdişbaşıların etnik kökenleri konusu 
tartışmalıdır. Bunlardan Konya iğdişba- 
şısı Hacı İbrâhim ile Aksaray iğdişbaşısı 
Has Beg’in babalarının müslüman ismi 
taşıdığı görülmektedir. 1243 yılında Mo- 
ğollar’a yardım ederek şehrin düşmesine 
sebep olan Kayseri iğdişbaşısı Hüsam’ın 
babasının adı Hajuk idi. Diğer üç iğdişba- 
şı Hürremşah, Muîn ve Fahreddin’in ba¬ 
balarının adları bilinmemektedir. Kayse¬ 
ri iğdişbaşısı istisna olarak kabul edilirse 
iğdişlerin babalarının Türk, annelerinin 
de yerli hıristiyan kadınlar olduğu söyle¬ 
nebilir. XII ve XIII. yüzyıllarda Selçuklu şe¬ 
hirlerinde kalabalık sayıda hıristiyan nü¬ 
fus yaşadığı için vergi işlerinde yerli hıris- 
tiyanlar da istihdam edilmiş olmalıdır. 

Şehir eşraf ve âyanı arasında sayılan 
iğdişler ve iğdişbaşılar, görevlerinin öne¬ 
mi dolayısıyla büyük yetkilere sahiptiler. 
Gerektiğinde şehzadeler ve sultanlar iğ- 
dişbaşmın konağında misafir edilip ağır- 
lanmaktaydı (İbn Bîbî, s. 138). Mevlânâ 
Celâleddîn-i Rûmî’nin iğdişlerin evlerinin 
tüccarların evlerine benzediğini söyleme¬ 
si bunların zengin insanlar olduğunu gös¬ 
termektedir. Konya’nın 24 km. kuzeyin¬ 
deki Dokuzun Hanı denilen kervansarayı 
İğdişbaşı Hacı İbrâhim yaptırmıştı. 

XII. yüzyıldan itibaren iğdiş teşkilâtı¬ 
nın Konya başta olmak üzere hemen her 
Selçuklu şehrinde mevcut olduğu, bunla¬ 
rın sarayın, ordunun ve halkın ihtiyaçla¬ 
rını karşılamak, zenaat ehlinin ve güçsüz 
insanların huzur içinde yaşamasını sağ¬ 
lamak için çalıştıkları bilinmektedir. İğdiş¬ 
ler, bu ihtiyaçları şehirler arası veya mil¬ 
letler arası ticaret yoluyla temin ederler¬ 
di. Anadolu Selçuklu taşra teşkilâtında şe¬ 
hir divanında yer alan görevlilerden biri 
de emîr-i iğdişân idi ve “server-i hâcegân 
ve muteberân” diye anılıyordu. 

İğdişler, İlhanlı malî teşkilâtının Anado¬ 
lu’da geniş ölçüde uygulanmaya başlan¬ 
ması ile gerek devlet memuru gerek sos¬ 
yal bir zümre olarakXIII. yüzyılın sonları¬ 
na doğru önemlerini kaybetmiş ve yerle¬ 
rini ahîler almıştır. İğdişlik Karamanoğul- 
ları döneminde de mevcuttu. 
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Kübreviyye tarikatının 
Hâce İshak Huttalânî’ye 
(ö. 826/1423) 
nisbet edilen 
ve Abdullah Berzişâbâdî 


(ö. 872/1468) 

tarafından geliştirilen bir kolu 
(bk. KÜBREVİYYE). 
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(>!y=yı) 

Şaşırtıp 

doğru yoldan çıkarmak anlamında 
bir Kur’an terimi. 

L J 

Sözlükte “şaşırmak, hedefe ulaştıracak 
yoldan ayrılmak” mânasındaki gayy kö¬ 
künden türemiş olup “şaşırtmak, azdırıp 
doğru yoldan uzaklaştırmak" anlamında 
kullanılır. Râgıb el-İsfahânî, kelimenin kö¬ 
künde bâtıl inançtan doğan bilgisizlik mâ¬ 
nasının bulunduğunu söyler. Gay mefhu¬ 
mu Kur’ân-ı Kerîm'de yirmi iki yerde geç¬ 
mekte, iğvâ köküne ise altı yerde temas 
edilmektedir (bk. M. Fuad Abdülbâki, et- 
Mu c cem, “ğvy" md.). Hz. Âdem ile Havvâ’- 
nın yasak meyveden yemelerinden söz 
eden bir âyette Âdem'in yolunu şaşırdığı 


ifade edilmekte (Tâhâ 20/121), İsrâ olayı¬ 
na dair âyette ise. “Arkadaşınız -Muham- 
med- sapmadı ve yolunu şaşırmadı” de¬ 
nilmektedir (en-Necm 53/2). İğvâ kavra¬ 
mı da "yolunu şaşırtıp saptırmak, helâk 
etmek” anlamında Allah’a izâfe edildik¬ 
ten başka (Hûd 1 1/34; Beyzâvî, II, 261) 
ağırlıklı olarak şeytana (el-A'râf 7/16; el- 
Hicr 15/39), ayrıca İlâhî hidayeti terkedip 
Allah'tan başka otorite ve yol gösterici di¬ 
ye kabul edilen putlara (el-Kasas 28/63; es- 
Sâffât 37/32) nisbet edilmektedir. İğvâyı 
gerek şeytana gerekse putlara izâfe eden 
âyetlerde kelime “bâtılı süsleyip hak gibi 
gösterme” mânasına gelmektedir. 

Hz. Peygamber’den rivayet edilen çe¬ 
şitli hadislerde gay ve iğvâ kavramları 
Kur’an’daki anlamlarına paralel şekilde 
kullanılmıştır (bk. Wensinck, el-Mu c cem, 
“ğvy” md ). Ahmed b. Hanbel’in nakletti¬ 
ği bir hadiste Resûl-i Ekrem şöyle buyur¬ 
muştur: “Hakkınızda endişe ettiğim hu¬ 
suslardan biri, yeme içme ve cinsî arzu¬ 
larınızı tatmin etmede azgınlık gösterme- 
nizdir; bir diğeri de beşerî duygularınızın 
meşru sınırları aşmasıdır” [Müsned, IV, 
420,423). 

Kur'an’da iğvâ daha çok İblîs’le bağlan¬ 
tılı olarak ele alınmakta, bilhassa insanın 
yaratılışını konu edinen âyetlerde Âdem’e 
secde etmemesi sebebiyle İlâhî rahmet¬ 
ten kovulan İblîs’in insanları Allah’a ulaş¬ 
tıran yoldan saptırmak ve meşrû sınırları 
aşıp azmalarını sağlamak amacıyla çaba 
göstereceği bildirilmektedir (meselâ bk. 
el-Hicr 15/39-40; Sâd 38/82-83). Konuyla 
ilgili âyetlerden, şeytanin iğvâ ve saptır¬ 
ma eylemlerini gerçekleştirirken bazı in¬ 
sanları araç olarak kullandığı anlaşılmak¬ 
tadır (el-En'âm 6/112; en-Nâs 114/6). Kur- 
’an'ın “şeytanın dostlan" diye nitelediği bu 
kişiler (en-Nisâ 4/76; el-A'râf 7/27) kendi¬ 
lerini bir rehber, temsil ettikleri fikir ve 
ideolojileri de gerçek diye sunarlar, böy- 
lece hem öz varlıklarını hem de nüfuzları 
altındaki insanları doğru yoldan saptırır¬ 
lar (es-Sâffât 37/32). 

Şeytanın insanları şaşırtıp hak yoldan 
uzaklaştırma konusunda uyguladığı yön¬ 
temler Kur’an’da “hutuvâtü’ş-şeyâtîn” 
(şeytanların çizdiği yollar) terkibiyle ifade 
edilmiştir (en-Nûr 24/21). Şeytan bu kötü 
telkin ve vesveselerini günaha teşvik et¬ 
mek (el-Mâide 5/91), sâiih amelden uzak¬ 
laştırıp isyana sürüklemek (el-Bakara 2/ 
268), aldatıcı vaadlerde bulunmak (en-Ni¬ 
sâ 4/120) ve işlenen günahları hoş göster¬ 
mek (el-En'âm 6/43; el-Ankebût 29/38) su¬ 
retiyle uygulamaya çalışır. Kur’an’da in¬ 


sanların pek çoğunun şeytanın iğvâsına 
kapılabileceği ve sadece ihlâs ve samimi¬ 
yetle hareket eden zümrelerin kurtulabi¬ 
leceği belirtilmiştir (el-Hicr 15/40). 

Kur’ân-ı Kerîm’de şeytanın vesvese ve 
iğvâlarından Allah’a sığınılması gerektiği 
bildirilmiş (el-A'râf 7/200) ve şöyle dua 
edilmesi tavsiye edilmiştir: “Rabbim! Şey¬ 
tanların kışkırtmalarından ve yanımda 
bulunmalarından sana sığınırım” (el-Mü'- 
minûn 23/97-98). Hz. Peygamber de uy¬ 
kusunda kâbus gören kimseye şu duayı 
okumasını önermiştir: “Allah’ın gazabın¬ 
dan, azabından, kullarının şerrinden, şey¬ 
tanların dürtüşlerinden ve yanımda bu¬ 
lunmalarından O’nun kemal mertebesin¬ 
deki kelâmına sığınırım” (Tirmizî, “Da'a- 
vât”, 93; el-Muvatta', “Şi'r”, 9). 
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Bir ifadenin kastedilenin dışında 
bir anlaşılmaya yol açması 
mânasında bedîî sanat. 
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Sözlükte îhâm “vehme ve şüpheye dü¬ 
şürme, yanıltma, hayale kaptırma” gibi 
anlamlara gelir. Aynı kökten gelen tev- 
hîm de bu mânayı ifade eder. Kelime ilk 
defa terim olarak ve tevriye karşılığında 
Reşîdüddin Vatvât (ö. 573/1177) tarafın¬ 
dan kullanılmış, bu konuda Fahreddin 
er-Râzî ile Sekkâkî gibi birçok belâgat âli¬ 
mi de ona uymuştur ( Hadâ'iku’s-sihr, s. 
39; Tiihâyetü’l-îcâz, s. 291; Miftâhu’fulûm, 
s. 427). Emîr İbn Münkız, îhâmı tevriye¬ 
den farklı bir tür niteliğinde tevhîm adıy¬ 
la ele almış, onu “söz içinde muhatap ve¬ 
ya dinleyicinin bir başka kelime hakkında 
yanılmasına yol açacak bir ifadenin kulla¬ 
nılması” şeklinde tarif etmiş ve örnek¬ 
leriyle incelemiştir ( el-Bedf fi nakdi’ş- 

525 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



ÎHÂM 


şfr, s. 86-87). İbn Ebü’l-İsba‘, Safiyyüddin 
el-Hillî, !bn Hicce el-Hamevî ve Abdülga- 
nî en-Nabiusî gibi “bedîiyyât" sahipleri 
türün adı ve tanımı konusunda İbn Mün- 
kız'ın takipçisi olmuş, îhâmı daha kap¬ 
samlı biçimde tanımlamaya çalışmışlar¬ 
dır. Buna göre îhâm "söz içinde bir başka 
kelimede tashîf, tahrîf veya mâna, i‘rab, 
iştirak hatalarının bulunduğu vehmini 
uyandıracak bir ifadenin zikredilmesi’’ 
demektir. 

İbn Hicce el-Hamevî’ye göre îhâmın 
tevriyeye dahil edilmesi daha uygundur. 
Safiyyüddin el-Hillî ile ondan nakilde bu¬ 
lunan İbn Ma’sûm el-Medenî ise îhâm ile 
tevriye arasında üç fark bulunduğunu 
tesbit etmiştir. 1 . Tevriyede uzak anlam 
kastedilmekle birlikte uzak ve yakın ol¬ 
mak üzere iki sahih anlamın bulunduğu 
izlenimi verilir. îhâmda ise kastedilen 
doğrusu olmakla birlikte doğru ve yanlış 
iki anlamın mevcut olduğu vehmi uyan¬ 
dırılır. 2 . Tevriye sadece birden çok anla¬ 
mı olan lafızlarda olur, îhâm ise her tür 
kelimede bulunur. 3. Tevriyede bizzat sö¬ 
zü söyleyen bu vehmi uyandırırken îhâm¬ 
da sözde hata olduğu vehmine kapılan 
muhatap veya dinleyicidir ( Şerhu’l-K&fi- 
yeti’l-bedîHyye, s. 230). 

İlk bakışta hata bulunduğu vehmini 
uyandıran, ancak üzerinde düşünül¬ 
dükten sonra taşıdığı inceliğin anlaşıl¬ 
ması sebebiyle mânaya güzellik kattığı 
kabul edilen îhâmın başlıca türleri şun¬ 
lardır: a) îhâm-ı ihtilâf-ı i’râb. Sözün zâ- 
hirinin ilk bakışta i’rab ve nahiv kural¬ 
larına aykırıymış görüntüsü vermesidir. 
Şu âyette bunun bir örneği görülmekte¬ 
dir: ^ 

(Sizinle savaşa koyulurlarsa geri dönüp 
kaçarlar; sonra kendilerine yardım da edil¬ 
mez; Âl-i İmrân 3/111 ). Burada " osr 3 ^ ” 
fiili “ ijijj ”ye atfedilerek “ v ” şeklin¬ 
de meczum olması gerekirken kastedi¬ 
len anlamı vermesi için atıf ve zâhir ter¬ 
kedilmiştir. Çünkü şartın cevap fiiline atıf 
yapılsaydı sadece savaşmaları halinde ge¬ 
lecekte İlâhî yardıma eremeyecekleri ifa¬ 
de edilmiş olurdu. Atıf kuralı ve zâhir ter- 
kedilmek suretiyle fiil şartın cevabı olma 
konumundan çıkarılarak müslümanlara 
karşı savaş açmış düşmanın İlâhî yardıma 
hiçbir zaman eremeyeceği dile getirilmiş 
ve bu suretle müslümanlara bir müjde 
verilmiştir. Aynı şekilde il vî u ” 

“ vüsyj âyetinde (el-A'râf 7/12) “ ^ ” fiili¬ 
nin zâhir anlamına göre, “Sana emretti¬ 
ğimde seni secde etmemekten ne engel¬ 
ledi?” gibi ters bir mâna söz konusudur. 
Gerçekte men’ fiilinde “bir ciheti yasakla¬ 
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yıp diğer bir cihete çevirme ve yöneltme” 
anlamı bulunduğundan burada men' fiili 
lâzımî bir mâna olarak “bir cihetten di¬ 
ğerine çevirme”yi tazammun eder. Bu se¬ 
beple âyetin anlamı “Seni secde etmek¬ 
ten etmemeye ne çevirdi?” şeklindedir. 

b) îhâm-ı kalb. Sözün zâhirinde gerek¬ 
siz ve yararsız bir tersyüz edilmişliğin 
(kalb) bulunduğu vehminin verilmesidir. 
Şu âyette bunun örneği görülmektedir: 
*VI V Uj ı^jJl JpjSIşjâf 
“ tlju j (Kâfirlerin hali, bağırıp çağırmaktan 
başka bir şey işitmeyene -işitip anlamayan 
ve gereken cevabı vermeyen davar sürüsü¬ 
ne- seslenip duran kimseye -çobanın ha¬ 
line- benzer; el-Bakara 2/171). Bu temsil¬ 
de dört öğeden oluşan iki benzetme var¬ 
dır. Davetçi peygamberin hali davar sürü¬ 
süne seslenip duran çobanın haline, da¬ 
vete icâbet etmeyen kâfirlerin durumu 
da bağırıp çağırmadan başka ses işitip 
anlamayan davar sürüsünün durumuna 
benzetilmiştir. Âyetin zâhiri ise kâfirlerin 
halinin çobanın haline benzetildiği veh¬ 
mini uyandırmaktadır. Burada, Kur’an’- 
da sık rastlanan ve birbirine delâlet etti¬ 
ği için mukabil ifadelerden biri ibareden 
kaldırılarak sağlanan latif bir îcâz ile (ih- 
tibâk) hitaplarda edep ve nezaket kural¬ 
larına uyulması, bunların insanlara tel¬ 
kin edilmesi ve Hz. Peygamber’in nefret 
ettirici olmaktan korunması amaçlanmış¬ 
tır. Çünkü Resûl-i Ekrem, “ ^jûi ” (ses¬ 
lenip duran kimse) şeklinde kapalı ifade 
yerine “ ^cijJi ” (çoban) kelimesi zikredilip 
sarih teşbihle çobana benzetilseydi ona 
karşı hitapta nezaketsizlik edilmiş olurdu. 
Aynı şekilde, Arap geleneğinde kötü mal 
olarak tanınan davar ve koyunun açıkça 
anılmasıyla kâfirler ve putperestler bun¬ 
lara sarih teşbihle benzetilmiş olsaydı da¬ 
vetçi peygamber nefret ettirici durum¬ 
da kalırdı. Temsilin ikinci kısmında ^jüi ” 

“ &-> zikredildiği için birinci kısımdan bu¬ 
nun mukabili olması sebebiyle delâletin¬ 
den dolayı “ J^j/l” (daveteden pey¬ 

gamber) öğesi (müşebbeh) hazfedilerek la¬ 
tif bir îcâz sağlanmıştır. Temsile ters gö¬ 
rüntü havasının verilmesi (îhâm) bu gibi 
nükte ve nüanslara dayanır. 

c) Belâgata aykırılık görüntüsü. Şu âyet 
bunun bir örneğini teşkil eder: ^jaJi JU” 
Mâl Mtc .jüy—j £±c*JI ^ I a (vo’yi 5 ^acVIT 

(Bu iki zümrenin -müminlerle müş¬ 
rikler- durumu, kör ve sağır kimse ile gö¬ 
ren ve işiten kimsenin durumuna benzer. 
Durumları hiç eşit olabilir mi? İbret almı¬ 
yor musunuz?; Hûd 11/24). Âyette birbi¬ 
rine uygun düşen “a’mâ” ile “basîr”in, 
“asam” ile “semf”in yanyana getirilmesi 


belâgatta tenâsüp (mürâât-ı nazîr) sanatı¬ 
nın gereği iken kastedilen anlama ters dü¬ 
şeceği için bu lafızlar arası uyum terke¬ 
dilmiştir. Çünkü âyet, baştaki “ ” 

ifadesinin tefsiri ve temsille açıklanması 
durumundadır. Bu sebeple biri kör-sağır, 
diğeri gören - işiten olmak üzere sakat ve 
sağlıklı iki sınıf söz konusudur. Hatta bu 
sebeple kelimeler arasında uyum da bu¬ 
lunmaktadır. 

d) îhâm-ı tashîf. Dinleyici veya muha¬ 

tabın, sözün içindeki bir kelimede bir baş¬ 
ka kelimeyle ilgi kurarak harf ve nokta ha¬ 
tası yapıldığı vehmine kapılmasıdır. Mü- 
tenebbî’nin şu mısraında bunun bir ör¬ 
neği vardır: ı^jb-jî justd pUii! 

(Onun -Ebü'1-Fazl İbnü’l-Amîd- 
çevresindeki -hizmet için toplanmış- tay¬ 
faların başlan ayaklarını -onun bastığı yer¬ 
lere basamadıkları, onun huzurunda ayak¬ 
lar gibi saygı ve hizmet kıyamına durama¬ 
dıkları için- kıskanmaktadır; Abdurrahman 
el-Berküki, I, 314-315). Burada “Jş-jl”ün 
(ayaklar) zikri, “ fuarın (tayfalar, cema¬ 
atler) nokta farkıyla ve alâkası dolayısıyla 
“pL5)l” (kıyama duranlar) olarak yorum¬ 
lanmasına ve söz sahibinin bunu kastet¬ 
tiği vehmine kapılmasına yol açabilir. Ger¬ 
çekte ise övgü ve abartı makamına daha 
uygun ifade olması dolayısıyla maksat 
“ fUiifdır. Aynı şekilde “ »ui ^ " 

(Kimi istersem onu azabıma çarptırırım; el- 
A’râf 7/156) âyetinde “azaba çarptırma” 
ifadesinin geçmesi, ilgisi dolayısıyla ve 
nokta farkıyla “ tUÎ,^o ” (kimi dilersem) 
ifadesinin %Ui j»” (kim kötülük ederse) 
şeklinde algılanmasına yol açabilir. 

e) îhâm-ı tahrîf. Söz içinde alâkalı bir 
kelimenin bulunması sebebiyle diğer bir 
kelimenin hareke farkıyla ayrı kelime 
olduğu vehmini uyandırmasıdır, 

“ 3^1 nıs-ea (O gün Allah onlara 

gerçek cezalarını tastamam verecek; en- 
Nûr 24/25) âyetinde (tam vermek, 
ödemek) ifadesinin geçmesi, ilgisi dolayı¬ 
sıyla (ceza, karşılık) kelimesinin ha¬ 
reke farkıyla (deyn = borç) şeklin¬ 
de olduğu vehmine kapılmaya yol açabilir 
(İbn Münkız, s. 86). 

f) îhâm-ı tenâsüb (îhâm-ı tevriye, îhâm-ı 
iştirâk). Söz içinde yakın (meşhur) ve uzak 
(tanınmayan) anlamları bulunan bir keli¬ 
menin yakın anlamı itibariyle diğer bir 
kelimeyle münasebetinin bulunmasıdır. 
Ancak söz sahibinin kastettiği kelimenin 
uzak anlamıdır. Bu bakımdan gerçek¬ 
te anılan kelimeyle ilgisi yoktur. 3 ” 

3 ^ 4 çjUmTu jaJüI 2 (Güneşi 

ve ayı bir hesaba göre; bitkisi, ağacı İlâhî 
emre âmâde; er-Rahmân 55/5-6) âyetinde 
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“ 3 ”in geçmesi, “ ,^ 3 ! ” kelime¬ 

sinin yakın anlamı (yıldız) itibariyle bun¬ 
larla uyumlu olduğu vehmine kapılmaya 
yol açmaktadır. Gerçekte ise “en-necm" 
ile kastedilen uzak anlamı (bitki) olduğun¬ 
dan onun ” (ağaç) kelimesiyle uyu¬ 
mu söz konusudur. Safıyyüddin el-Hillî de 
türe örnek olarak şu mısraları nazmet- 
miştir: jüu ^ l j* 3 di 3 lij 
“ ^ ıJL-Vl cJ-a U (Tâ ki kılıçların baş¬ 

larda şakırdamasından sonra aç susuz at¬ 
larıyla savaştan döndüklerinde; Şerhu’l- 
Kâftyeti’l-bedî c iyye, s. 228-230). Burada 
“iûiU” (oruçlu) kelimesinin zikri, ilgisi do¬ 
layısıyla “ ” kelimesinin meşhur (ya¬ 

kın) anlamı olan “namaz kılma”mn kas¬ 
tedildiği vehmini uyandırmaktadır. Ger¬ 
çekte ise onun uzak anlamı olan “demir 
sesi ve şakırdaması" kastedilmiştir. 

g) îhâm-ı tezâd (îhâm-ı tıbâk, îhâm-ı mu¬ 
tabakat). Söz içinde iki kelimenin zâhir an¬ 
lamları bakımından birbirinin zıddı olduğu 
vehmini uyandırması, gerçekte ise birisi¬ 
nin veya her ikisinin mecaz ya da kinaye 
yahut uzak anlamda kullanılmış olduğun¬ 
dan aralarında zıtlığın bulunmamasıdır. 
Di'bil el-Huzâî’nin şu mısraında bunun 
bir örneği görülmektedir: 

(Ey Sel- 

mâ! Başında ak saçların artmasıyla ağla¬ 
yan -hüzünlere garkoimuş- bir adamın ha¬ 
line şaşma.-Çünkü aşk derdi çekenlerin 
saçlarının ağarması tabiidir-). Burada 
ve “^j” kelimeleri arasında zâ¬ 
hir ve gerçek anlamları (gülmek-ağlamak) 
itibariyle zıtlık (tıbâk sanatı) varmış gibi 
görünüyorsa da“ ib 5 .a" (ak saçların 
gülmesi) ifadesinin “ak saçların artıp ço¬ 
ğalması” anlamında kinaye olmasıyla ara¬ 
larında zıtlık söz konusu değildir. 

Mecaz, kinaye veya uzak anlamlarda 
kullanılan renk sıfatlarında tezat ve tıbâk 
îhâmına çok rastlanır. Aşağıdaki âyette 
açıklık-kapalılık, düzlük-sarplık bakımın¬ 
dan dağ yollarının tasvirinde kinaye an¬ 
lamlarında kullanılan renkler zâhir anlam¬ 
larıyla aralarında zıtlık bulunduğu görün¬ 
tüsü vermektedir. jl*ji şy.%" 

“ J 3 -; (Bazı dağlarda be¬ 

yaz-kırmızı, kapkara ve daha çeşit çeşit 
renkte yollar vardır; Fâtır 35/27). İbn Ebü’l- 
İsba‘, şu âyeti anlam tersliği îhâmına (îhâ- 
mü iîıtilâfi'l-ma'nâ) örnek olarak göster¬ 
miştir: jjİfi Şjt, ÇyOj” 

“,«>3 (Kim onları -fuhşa- zorlarsa şüphe¬ 
siz ki Allah onların zorlanmalarından son¬ 
ra mağfiret ve merhamet edendir; en-Nûr 
24/33). Âyetin zâhiri muhatapta, Allah'ın 
zorlayana acıyıp onu mağfiret edeceği 
vehmini uyandırıyor. Gerçekte ise İlâhî 


rahmet ve mağfiret fuhşa zorlanan ka- r 
dınlar içindir ( Tahrîrü’t-tahbîr ,; s. 351). 

h) îhâm-ı tevkîd. Ardarda tekrar eden 
iki kelime veya ifadenin, gerçekte (lafzî) 
tekit olmadığı halde tekit vehmini uyan¬ 
dırmasıdır. İbnü’l-Verdî tarafından tanım¬ 
lanan bu türde, dinleyici ve muhatap ilk 
anda onu bir lafzî tekit ve gereksiz bir 
tekrarmış gibi gördükten sonra üzerin- L 
de düşününce ondaki güzelliğin farkına 
varmasıyla ayrı bir lezzet alır (Safedî, 11, r 
441). Bu türe şu âyette örnek bulunmak¬ 
tadır: ^>-1 J 3 Î Ç 30 >1 

t IjjğUlı (jî 05 *^ 4*9 |° 5 " O* 

(Şüphesizilkgünden itibaren tak- 
vâ temeli üzerine kurulmuş camide ibadet L 
etmen daha uygundur. Onda temizlenme¬ 
yi seven insanlar vardır. Allah tertemiz 
olanları sever; et-Tevbe 9/108). Burada ar¬ 
darda gelen U 4J" ifadelerinden İkincisi 
birincinin lafzî tekidiymiş vehmini ver¬ 
mektedir. Gerçekte ise ilki “fjü" fiilinin 
mef ûl-i fîhi, İkincisi ise “ mübtedâ- 

sının öne geçirilmiş haberidir. 
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Sİ İsmaİl Durmuş 


İHANET 

(ÂilAYI) 

Ilâhlık veya peygamberlik 
iddiasında bulunan bir kimsenin 
elinde bu misyonunu yalanlayan 
hârikulâde bir olay meydana gelmesi 
anlamında kelâm terimi 
(bk. HÂRİKULÂDE). 

J 

İHBAR 

Muhatabı bilgilendirme 
amacı taşıyan söz çeşidi anlamında 
meânî terimi. 

J 

Sözlükte “bilmek” anlamındaki haber 
kökünden masdar olan ve “bildirmek, ha¬ 
ber vermek” mânasına gelen ihbâr keli¬ 
mesi meânîde bir söz (cümle) türünü ifa¬ 
de etmek için kullanılır. Meânî ilminde 
söz ihbârî ve inşâî olmak üzere ikiye ayrı¬ 
lır. Sözü söyleyenin doğru veya yalan söy¬ 
lemekle nitelenmesi mümkün olmayan, 
diğer bir ifadeyle istek bildiren sözler in¬ 
şâî, bilgi verme amacı taşıdığından sözü 
söyleyenin doğrulanma veya yalanlanma 
ihtimali bulunan, dolayısıyla doğru yahut 
yalan olması muhtemel olan sözler ihbâ- 
rîdir. Söz sahibinin verdiği haberin içerdi¬ 
ği hükmü muhataba bildirmek veya ha¬ 
ber verenin onun içeriğini bildiğini mu¬ 
hataba açıklamak amacıyla haber verilir. 
Bu amaçlardan ilkine “haberin sağladığı 
fayda”, diğerine de “faydanın lâzımı” de¬ 
nir (Teftâzânî, s. 43-45). Haber zihnin dı¬ 
şında realitesi bulunan bir sözdür: doğru 
veya yalan olması da taşıdığı hükmün bu 
realiteye uyup uymamasına göredir. Bun¬ 
dan dolayı haber, “haberi veren kimse 
hakkında doğru veya yalan söylediği şek¬ 
linde hüküm verilebilen söz” olarak da ta¬ 
nımlanmıştır. Nazzâm’a ve onun takipçi¬ 
lerine göre haberin doğru veya yalan ol¬ 
ması vâkıaya göre değil onu verenin inan¬ 
cına uygun olup olmamasına göre belir¬ 
lenir ( a.g.e s. 39). Genellikle haber için 
doğru ve yalan şeklinde iki kategori bu¬ 
lunursa da Câhiz buna “ne doğru ne de 
yalan” dediği üçüncü bir kategori ekle¬ 
miştir {a.g.e., s. 43-44). Sîbeveyhi ile Fer- 
râ haberi, inşânın değil onun yaygın türü 
durumundaki istifhamın karşıtı olarak 
görürler {Kitâbü Sîbeueyhi, I, 119, 134, 
135; Me'ârıi’l-Kur’ân, I, 335; il, 84-85, 354). 
Müberred, meânî terminolojisi içerisin¬ 
de bugün de geçerliliğini koruyan bir ta¬ 
nımla haberi “söyleyenin doğrulanması 
ve yalanlanması mümkün olan söz” şek- 
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İHBÂR 


linde tarif etmiştir (el-Mu.ktedab, 1, 12, 
41; III, 89). 

Haber için muhatabın konumuna göre 
belirlenmiş üç derece vardır. 1 . İbtidâî ha¬ 
ber. Haberin içerdiği hüküm hakkında ön 
bilgisi olmayan muhataba verilen haber 
olup yalın ve düz bir ihbardır. 2. Talebi ha¬ 
ber. Haberin içerdiği hükmün doğruluk 
derecesini bilmeyen ve bu yüzden o ko¬ 
nuda tereddüt içerisinde bulunan muha¬ 
taba verilen haberdir. Muhatabı tered¬ 
dütten kurtarmak için bu tür haberin pe¬ 
kiştirilmesi tavsiye edilmiştir. 3. İnkârı ha¬ 
ber. Haberin içerdiği hükmü inkâr edip 
benimsemeyen muhataba verilen haber 
olup bunun birden fazla tekit unsuru ile 
pekiştirilmesi gerekli görülmüştür (Tef- 
tâzânî, s. 47-49). Muhatabın durumunu 
belirleyip sözünü ona göre ayarlayacak 
olan söz sahibinin kendisidir. Şu âyetler 
talebî ve inkârı haberlere örnek teşkil 
eder: 01 luyuı utwi itu 0^13 

CJ& U J&3 j~il fD^AİJ ULjji i! * 

U 3 ULU jLı VI 1 U IjJlâ* f^CJl Ü1 îaJLU 

Ujj IjJlâ- iJjjuSj VI foüî 1 Jji! 

“jjJ-ij&ı ,«CJ! G| ,*1» (Onlara, elçilerin gel¬ 
diği şehrin halkını anlat. O şehre iki elçi 
göndermiştik; bunları yalanladıkları için 
üçüncü birkişiyledesteklemiştik. Onlar, 
“muhakkak ki biz size gönderilmiş elçi¬ 
leriz” deyince kasabalılar, “Siz de ancak 
bizim gibi birer insansınız; aynca rahmân 
da herhangi bir vahiy göndermiş değildir, 
siz sadece yalan söylüyorsunuz” diye kar¬ 
şılık vermişlerdi. Elçiler, “Doğrusu rabbi- 
miz biliyor, şüphesiz ki biz size gerçekten 
gönderilmiş elçileriz” demişlerdi; Yâsîn36/ 
13-16). Bu âyetlerde ilk önce elçiler kasa¬ 
ba halkını, kendilerine inanıp inanmama¬ 
ları konusunda tereddüt içinde bulunan, 
gerçeği öğrenme talebinde olan kimse¬ 
ler kabul edip sözlerini talep haberi for¬ 
munda sadece “inne" ile pekiştirmeli ola¬ 
rak, onların inkâr ettiğini görünce inkâr 
haberi şeklindeki ikinci haberde “inne” 
ve “lâm” ile tekit edilmiş olarak söyledi¬ 
ler (Kazvînî, 1,92-93). Ayrıca burada “rab- 
bimiz biliyor” ifadesi de yemin yerine geç¬ 
tiği için bir pekiştirme unsurudur. Ha¬ 
berde inne, enne, keenne, lâkinne, ibti- 
dâ lâmı, fasıl zamiri, şan ve kıssa zamiri, 
emmâ, kad, sîn, sevfe, kasem, tekit nûn- 
ları, len, zâid harfler, tenbih harfleri gibi 
birçok öğe pekiştirme unsuru olarak kul¬ 
lanılır. 

Gerçek anlamda haber muhatabı bilgi¬ 
lendirmek, bir hükmün içeriğini ona ak¬ 
tarmaktır. Ancak birçok konuda haber 
bilgi aktarmanın ötesinde mecâzî ve in- 
şâî mânalar için de verilir. Muhatabı bilgi¬ 
lendirme görüntüsü altında verilen habe- 
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rin asıl amacı değişik şeyler olabilir. Bun- r 
lar da genellikle haberin içeriğini bileni 
bilmiyormuş, soru sormayanı sormuş, 
-üzerinde inkâr alâmetleri görülmesi se¬ 
bebiyle- inkâr etmeyeni etmiş ya da -açık 
kanıtlar bulunduğu için veya düşündüğü ı_ 
takdirde inkârından dönebileceği için- in¬ 
kâr edeni etmiyormuş kabul ederek ve¬ 
rilmiş olan haberlerde görülür ( a.g.e I, 
94-95). Bu sebeple ibtidâ haberi, talep ha¬ 
beri veya inkâr haberi formlarında inkâr 
haberi, ibtidâ haberi şeklinde verilir. Bu 
tür anlatımlara "haberin mecâzî anlam¬ 
ları” veya “haberin inşâî bir amaç için kul¬ 
lanılması” denir. Belâgat âlimlerinin tes- 
bit ettiği haberin mecâzî anlamlarının 
başlıcaları şunlardır: Merhamet dileme, 
özlem belirtme, zayıflığını bildirme, red¬ 
detme, sakındırma, teşvik etme, saygı 
bildirme, temenni, kınama, tehdit, dua, 
övme, övünme, menetme, vaad etme. 

Hilâfet iddiasında bulunan İbrâhim b. 
Mehdî’nin Me’mûn’a hitaben söylediği şu 
sözlerin amacı bilgi aktarımı (ihbâr) de¬ 
ğil ondan merhamet talep etmektir (in¬ 
şâ); "Çirkin bir suç işledim, affetmek sa¬ 
na yakışır. Bağışlarsan ihsanın, öldürür¬ 
sün adaletin olur.” “Allah’ın en çok buğ- 
zunu çeken helâl kadın boşamaktır” me¬ 
alindeki hadis bilgilendirmenin ötesin¬ 
de sakındırma anlamı içermektedir. “İh¬ 
san sahipleri için cennet ve daha fazlası 
vardır” (Yûnus 10/26) âyeti teşvik amacı 
taşımaktadır. Şu âyet ise Allah’a bilgi ver¬ 
mek değil ondan istekte bulunmak an¬ 
lamı içermektedir: “Ancak sana ibadet 
eder, ancak senden yardım isteriz” (Fati¬ 
ha 1/5). Amr b. Külsûm’ün, “Bizde bir ço¬ 
cuk sütten kesilme yaşına gelince ceb¬ 
barlar (krallar) onun huzurunda secdeye 
kapanır” mısraı bir övünme ifadesidir. Nâ- 
biga ez-Zübyânî’nin, “Sen bir güneş, di¬ 
ğer krallar ise yıldızdır. Güneş doğunca 
bütün yıldızların batması haktır” beytin¬ 
de övgü vardır. 
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İffl İsmaİl Durmuş 


İHBÂR 

(ji^yı) 

Genellikle hadisin 
kıraat yoluyla rivayet edildiğini 
gösteren terim. 

Sözlükte “bilmek, bilgi” anlamındaki 
haber kökünden masdar olan ve “bildir¬ 
mek, haber vermek” anlamına gelen ih¬ 
bâr kelimesi, terim olarak genellikle râ- 
vinin hadisi hocasından kıraat yoluyla al¬ 
dığını belirtir. Hadisi hocadan tek başına 
rivayet eden kimse, onu başkasına riva¬ 
yet ederken (edâ) tekil sigasıyla “ahbere- 
nî”, başkalarıyla birlikte rivayet eden de 
çoğul şekliyle “ahberenâ” diye edâ eder. 
“Habberenî” ve “habberenâ” ise Evzâî’ye 
göre râvinin hadisi hocasından icâzet yo¬ 
luyla aldığını belirtmek üzere kullanılma¬ 
lıdır. Ancak başlangıçta hadisin hocadan 
alındığı usulü göstermek için kullanılan 
edâ sigalarınm belirli usullere tahsis edil¬ 
mesi hususunda bir ittifak bulunmadı¬ 
ğından “ahberenî” veya “ahberenâ” şek¬ 
linde kullanılan sigaya da semâ, kıraat, 
icâzet ve münâvele metotlarının her bi¬ 
rine delâlet etmek üzere yer verilmiştir. 
Nitekim sigayı Abdullah b. Mübârek, Hü- 
şeym b. Beşîr, Yezîd b. Hârûn, Abdürrez- 
zâk b. Hemmâm. İshak b. Râhûye gibi 
âlimler semâ; İbn Cüreyc. Evzâî. Abdul¬ 
lah b. Vehb, Muhammed b. Haşan eş-Şey- 
bânî, Şâfiî ve Nesâî kıraat; İmam Mâlik, 
îsâ b. Miskîn icâzet; Abdullah b. Vehb, Eş- 
heb b. Abdülazîz münâvele metodu için 
kullanmışlardır. Hasan-ı Basrî, Zührî, Süf- 
yân b. Uyeyne, Yahyâ b. Saîd el-Kattân 
gibi âlimler ise “ahberenâ” ile “haddese- 
nâ” sigalarınm semâ ve kıraat metotla¬ 
rına delâlet etmeleri açısından aynı anla¬ 
ma geldiklerini söylemişlerdir. Bu konu¬ 
da Ebû Ca’fer et-Tahâvî, İbn Abdülber 
en-Nemerî tarafından Cûmihı beyâni'l- 
'iîrn’de ihtisar edilen (Abdülmecîd Mah- 
mûd,s. 189-194) et-Tesvıye beyne h.ad- 
deşenâ ve ahberenâ adlı bir eser yaz¬ 
mış, İbn Hibbân da el-Faşl beyne hadde- 
senâ ve ahberenâ adıyla bir çalışma yap¬ 
mıştır ( Hediyyetü’l-'-ârifîn, 1, 58; 11, 45). 

İbn Cüreyc, Evzâî, Abdullah b. Vehb gi¬ 
bi âlimlerin ihbâr sigasını kıraat metodu¬ 
na tahsis etmeleri, II. (VIII.) yüzyılın orta¬ 
larından itibaren bu siganm kıraat me¬ 
toduna delâlet etmek üzere kullanılma¬ 
ya başlandığını ve zamanla, “Bize haber 
verdi” mânasında bir söz olmaktan çıkıp, 
“Ben şeyhe okudum, arzettim” anlamına 
geldiğini göstermektedir. Hâkim en-NÎ- 
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İH BÂT 


sâbûıfnin (ö. 405/1014) kendi dönemin¬ 
de bu hususta bir ittifakın bulunduğunu 
söylemesinden bu kullanımın yaygınlaş¬ 
tığı anlaşılıyorsa da tam bir ittifaktan söz 
etmek mümkün değildir. 
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(i>L^yı) 

İman esaslarına 
veya İlâhî emirlere aykırı 
hareket etmenin 
yapılan iyi amellerin sevabını 
yok etmesi anlamında 
bir Kur’an terimi. 

L J 

Sözlükte “boşa gitmek, değerini kay¬ 
betmek” anlamına gelen habt kökünden 
türemiş olup “boşa çıkarmak, silip yok 
etmek” demektir. Terim olarak bazı dav¬ 
ranışların iyi amellerin sevabını yok etme¬ 
sini ifade eder. Râgıb el-İsfahânî değeri¬ 
ni kaybeden amelleri üç gruba ayırır. Bi¬ 
rincisi imandan yoksun kimselerin işle¬ 
dikleri amellerdir (el-Furkân 25/23). İkin¬ 
cisi, dünyevî menfaat sağlama amacı ta¬ 
şıdığından Allah rızâsına yönelik olma¬ 
yan uhrevî amellerdir. Üçüncü grup, sâlih 
amel niteliği taşımakla birlikte berabe¬ 
rinde kötü ameller işlenmek suretiyle kıy¬ 


meti düşen fiillerdir; bazı âyetlerde “te¬ 
razilerin hafif gelmesi” ifadesiyle anlatı¬ 
lan da budur {el-Müfredât, “hbt” md.). An¬ 
cak İsfahânî’nin üçüncü grup için işaret 
ettiği âyetlerin bu şekilde yorumlanması 
müfessirlerce benimsenmemiştir (Tabe- 
rî, VIII, 164;Fahreddin er-Râzî, Mefâtîhu’l- 
ğayb,X IV, 29-30). 

Kur’ân-ı Kerîm’de ihbât kelimesi geç¬ 
memekle birlikte aynı kökten bazı fiil ka¬ 
lıpları kullanılarak bir kısım inanç ve dav¬ 
ranışların iyi amelleri boşa çıkaracağı açık¬ 
lanmıştır. Bu âyetlerde belirtildiğine gö¬ 
re Allah’ın âyetlerine ve âhirete inanma¬ 
yanlar, İlâhî hükümleri inkâra yeltenen¬ 
ler, müşrikler, münafıklar, sadece dünya 
hayatını tercih edip onunla yetinenler, 
peygamberleri öldürenler, insanlar ara¬ 
sında adaletle hükmetmek isteyenleri 
katledenler, Allah yolundan yüz çeviren 
ve başkalarının da bu yolu takip etmesi¬ 
ne engel olanlarla Hz. Peygamber’e say¬ 
gısızlıkta bulunanların amelleri boşa gi¬ 
decektir. Ayrıca Allah’ın indirdiği hüküm¬ 
lerden hoşlanmayan ve İlâhî gazabı cel- 
bedecek görüşlere uyup Allah rızâsını ka¬ 
zanmayı hiçe sayanların amelleri de bo¬ 
şa çıkacaktır (M. F. Abdülbâki, el-Mu c cem, 
“hbt” md.). 

Hadislerde de iyi amellere ait sevabın 
bazı sebeplerle yok olacağı aynı kökten 
gelen fillerle belirtilmektedir. Buna göre 
Hz. Peygamber, amellerin sevabını yok 
eden günahları işlemekten Allah'a sığın¬ 
mayı tavsiye etmiş, bazı davranışlar yü¬ 
zünden amellerin boşa gideceğini zanne¬ 
den sahâbîlerin yanıldığını açıklamış, böy- 
lece amellerin geçerlilik veya geçersizli¬ 
ğine hükmetmenin ancak Allah’a ait ol¬ 
duğuna işaret etmiştir (Müsned, III, 137; 
IV, 180; Buhârî, “Meğâzî”, 38, “Diyât”, 17; 
Müslim, “Bir”, 137). Buhârî, "Müminin 
farkına varmadan amelinin boşa gitme¬ 
sinden korkması” başlığını taşıyan bir 
babda ashabın böyle bir kaygı içinde bu¬ 
lunduğunu ve Hasan-ı Basrî’nin de mü¬ 
minin mutlaka amelinin boşa çıkabilece¬ 
ği endişesi taşıması gerektiğinden söz et¬ 
tiğini nakletmiştir (Buhârî, “îmân”, 36). 

III. (IX.) yüzyıldan itibaren kelâm âlim¬ 
leri ihbât meselesini va'd-vaîd, sevap- 
ikab çerçevesinde ve tekfirle birlikte tar¬ 
tışmışlardır. “Örtmek” anlamındaki kefr 
kökünden gelen tekfir, “son anda ger¬ 
çekleştirilen bir itaat vasıtasıyla geçmiş 
günahların örtülmesi ve cezalarının düş¬ 
mesi" diye tanımlanıp literatürde ihbât- 
la birlikte incelenmiştir. Kelâmcıların ih¬ 
bât ve tekfirle ilgili görüşlerini dört nok¬ 


tada toplamak mümkündür. 1. İhbât ve 
tekfir hem iman hem de amel açısından 
geçerli olan bir ilkedir, çünkü naklî ve aklî 
deliller bunu göstermektedir. Mu’tezile, 
Hâricîler ve Zeydiyye âlimleri ana hatları 
itibariyle ihbât ve tekfirin geçerliliği gö¬ 
rüşünde birleşmişlerdir. Dayandıkları 
başlıca delillerden biri âyet ve hadislerde 
iyiliklerin kötülükleri gidereceği ve bazı 
inanç ve davranışların iyi amelleri yok 
edeceğinin açıkça belirtilmesidir. İhbât 
ve tekfir ilkesi, nasların bu açıklamaları¬ 
na dayanmaktan ve onları bir kural halin¬ 
de ifade etmekten başka bir şey değildir 
(Yahyâ b. Hamza el-Alevî, s. 111-112). Ay¬ 
rıca mükellefin genellikle hem itaat hem 
mâsiyet işlemekte olduğu varsayımından 
hareket edilebilmektedir. Bu durumda 
itaat ve mâsiyet eşit veya biri diğerinden 
fazla olacağından çok olanın az olanı ge¬ 
çersiz kılması söz konusudur. Mükellef, 
gerçekleştirdiği ameller sebebiyle mükâ¬ 
fat veya cezaya ya aynı ölçüde müstahak 
olur yahut birini diğerinden daha fazla 
hak eder. Her ikisine aynı ölçüde müsta¬ 
hak olması uzak bir ihtimaldir. Şu halde 
daha fazla hak ettiği husus geçerlilik ka¬ 
zanır. yani sevabı daha çok hak etmişse 
azabı, bunu daha çok hak etmişse sevabı 
yok olur. Bu durum ihbât ve tekfir ilke¬ 
sinin doğruluğunu gösterir (Kâdî Abdül- 
cebbâr, s. 624-625). 2. İhbât sadece inanç¬ 
ta, tekfir ise hem inanç hem de ameller¬ 
de geçerli bir ilkedir. Buna göre müslü- 
man iken kâfir olanın inkârı yaptığı iyi 
amelleri yok eder, kâfir iken müslüman 
olanın imanı da geçmişte işlediği kötülük¬ 
leri giderir. Müslümanın mâsiyetleri ise 
itaatlerini ve bunlara ait sevabı ortadan 
kaldırmaz. Eş’ariyye, Mâtürîdiyye, İmâ- 
miyye-İsnâaşeriyye ile Abbâd b. Süley¬ 
man gibi bazı Mu’tezile âlimleri bu görü¬ 
şü benimsemiştir (Mâtürîdî, s. 337-338; 
Teftâzânî, il, 232; Ca'fer es-Sübhânî, 11, 
862). Bu grubun dayandığı başlıca delil¬ 
ler şunlardır: Naslar, zerre kadar da olsa 
işlenen her türlü hayır ve şerrin karşılığı¬ 
nın mutlaka görüleceğini haber vermek¬ 
tedir (ez-Zilzâl 99/7-8). Zâhirî mânası iti¬ 
bariyle ihbâtın geçerli olduğunu ifade 
eden diğer naslar da bu nasların ışığı al¬ 
tında te'vil edilmelidir (Fahreddin er-Râ- 
zî, Kitâbü’l-Erba'tn, s. 221-222, 235-236; 
Ebû Ca'fer et-Tûsî, Temhîdü’l-uşûl, s. 268- 
269). İhbâtın amellerde geçerli olması 
zulmü gerektirir, zira bu takdirde itaat 
ve mâsiyet işleyen bir müslüman mâsiye- 
ti çoksa hiç itaat etmemiş, itaati çoksa 
hiç günah işlememiş gibi telakki edilecek- 
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tir (Şeyh Müfîd, s. 361-362; Fahreddiner- 
Râzî, Kitâbû’l-Erba c în, s. 236; Ca'fer es- 
Sübhânî, II, 863-865). İhbâttaraftarların¬ 
ca yapılan istidlâllerde bazı yanlışların bu¬ 
lunduğu belirtilmiştir. Meselâ itaatle mâ- 
siyetin eşit olması halinde müslümanın 
amellerine karşılık vermenin imkânsız ol¬ 
duğu ileri sürülmektedir. Halbuki bu du¬ 
rumda itaat dikkate alınabilir, çünkü ya¬ 
pılan bir itaate karşılık on sevabın, mâsi- 
yete mukabil ise bir günahın verileceği 
naslarda bildirilmiştir. Şu halde iyi ve kö¬ 
tü amellerin eşit olması durumunda se¬ 
vap tarafının dikkate alınacağını söyle¬ 
mek mümkündür (Nesefî, II, 787; Seyyid 
Şerîf el-Cürcânî, s. 449). Ayrıca mâsiyete 
terettüp edecek olan azap tevhid inancını 
ve onun sevabını yok etmez, çünkü tevhi¬ 
din sevabı fışkı terketmenin sevabından 
büyüktür. Bu da bir kebîre işleyenin bü¬ 
tün itaatlerinin yok olacağını iddia eden 
ihbât anlayışını geçersiz kılar (İbn Fûrek, 
s. 159-160, 172-173). 3. Küfrün bütün iyi 
amelleri, itaatlerin de mâsiyetleri silece¬ 
ğinde şüphe yoktur. Küfür dışında büyük 
günah olan mâsiyetler ise imanı ortadan 
kaldırmamakla birlikte bazı itaatlerin se¬ 
vabını yok edebilir. İbn Teymiyye ile onun 
izinden giden bazı Selefiyye âlimleri bu 
görüştedir. Başlıca delillerinden biri, nas¬ 
larda zina edenlere uygulanacak ceza be¬ 
yan edildiği halde onların kâfir oldukları 
belirtilmemiştir. Yine naslarda, sadaka 
verilen kişiye eziyet etmenin ve yapılan 
iyiliği başına kakmanın sadakaya ait seva¬ 
bı geçersiz kıldığının, büyük günah işle¬ 
menin de amelleri boşa çıkardığının bil¬ 
dirilmesi (el-Bakara 2/264; Muhammed 47/ 
33), bazı mâsiyetlerin bazı itaatleri geçer¬ 
siz kılacağına delil teşkil eder. Mâsiyetler 
bütün itaatlere ait sevabı yok etseydi âhi- 
rette amellerin tartılmasına gerek kal¬ 
mazdı. Öte yandan farz ve vâcip olan iba¬ 
detlere ait rükünlerden birini terketmek 
ibadeti bütünüyle geçersiz kılmaz, sade¬ 
ce eksik hale getirir (İbn Teymiyye, Mec- 
mû’u fetâvâ, X, 638-639; Minhâcû’s-sün- 
ne, V, 296-298). 4. İhbât ve tekfir konula¬ 
rı hem dünya ve âhiret açısından hem de 
büyük ve küçük günah bakımından fark¬ 
lılık arzeder. Tekfirle, sadece farzları ye¬ 
rine getirmenin büyük günahları örtme¬ 
si kastedilirse bu anlamda bir tekfirden 
söz edilemez. Fakat ihbât ve tekfirle, âhi- 
rette sevaplarla büyük günahların tartı¬ 
lıp büyük günahların sevaplar karşılığın¬ 
da silinmesi ve sonunda günah miktarın- 
ca sevapların azalıp tükenmesi kastedilir¬ 
se bu doğrudur. Ayrıca bir büyük günahın 
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hangi itaat karşılığında silineceği biline¬ 
mez. Küçük zannedilen bir iyilik âhirette 
büyük bir günahı yok edebilir. Küçük gü¬ 
nahlara gelince bunlar yapılan itaatlerle 
dünyada silinir. Samimi bir tövbe de hem 
küçük hem büyük günahları yok eder. İbn 
Receb ve Seffârînîgibi bazı Selefî-Han- 
belî âlimleri bu görüşte olup daha çok ha¬ 
dislere ve ashapla tâbiînden nakledilen 
rivayetlere dayanmışlardır (Seffârînî, I, 
377-379). 

İhbât ve tekfir konularında tartışmala¬ 
rın daha çok ihbât üzerinde yoğunlaştığı 
ve âlimlerin çoğunluğunun tekfiri benim¬ 
sediği anlaşılmaktadır. İlgili naslar dik¬ 
kate alındığında ihbâtı mutlak anlamda 
reddetmenin mümkün olmadığı kabul 
edilmelidir. Zira inkâr ve şirkin yanı sıra 
Allah'ın indirdiği hükümleri hiçe saymak, 
insanları Allah yolundan alıkoymak, Hz. 
Peygamber’e saygısızlık göstermek, ada¬ 
leti emredenleri öldürmek, âhireti inkâr 
etmek gibi inanç ve davranışların yapılan 
iyi amelleri yok ettiği Kur'an'da açıkça 
belirtilmiştir. Bunun dışında işlenen bü¬ 
yük günahların, iman dahil olmak üzere 
bütün itaatleri geçersiz kılıp sevaplarını 
yok ettiğini söylemek isabetli görünme¬ 
mektedir. Ancak âhirette itaatlerle mâ¬ 
siyetlerin tartılacağı ve kişinin ağır gelen 
amellerine göre muameleye tâbi tutula¬ 
cağı unutulmamalıdır. Bu anlamda bir 
ihbâtın kabul edilmesi mümkündür. Fa¬ 
kat küfre düşmeyenlerin fâsık bile olsalar 
gerçekleştirdikleri itaatlerin karşılıksız 
kalmayıp mâsiyetlerinin cezasını çektik¬ 
ten sonra mükâfat göreceklerinde şüphe 
yoktur. 
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r . n 

IHDAD 

(iio^yı) 

Kocası ölen veya kesin boşamayla 
evliliği sona eren kadının 
belli bir süre bazı davranışlardan 
kaçınması anlamında 
fıkıh terimi. 

Sözlükte “menetmek, sınır koymak” 
mânasına gelen ihdâd (hidâd), fıkıhta 
ölüm veya kesin (bâin) boşama sebebiyle 
evliliği sona eren kadının evlenme yasağı 
bulunan iddet süresince yas tuttuğu iz¬ 
lenimini verecek şekilde üzüntüsünü dışa 
vurmasını, çevresinin yadırgayacağı şekil¬ 
de memnun ve mutlu görünmekten sa¬ 
kınmasını ifade eder. Ancak kadının yas 
tutmasının hükmü, hangi durumlarda ve 
ne kadar süreyle yas tutacağı, bu esnada 
ne gibi davranışlardan kaçınacağı fakih- 
ler arasında tartışmalıdır. Hanefî ve Zey- 
diyye mezhebi fakihleri ve eski görüşün¬ 
de İmam Şâfıî ile bir rivayete göre Ahmed 
b. Hanbel bunu gerekli görürken bir grup 
tâbiîn fakihi, Mâlikîler, yeni görüşünde Şâ- 
fiî ve çoğunlukla Hanbelîler gerekli gör¬ 
mezler; bu sonuncular arasında ihdadı 
müstehap kabul edenler de vardır. 

Kocası ölen kadının bir süre yas tut¬ 
ması hemen hemen bütün toplumlarda, 
özellikle de Sâmî gelenekte öteden beri 
bilinen bir âdet olup aynı zamanda kadın¬ 
dan beklenen İnsanî ve ahlâkî bir ödev 
olarak da görülmüştür. İslâm öncesi Hi¬ 
caz Arap toplumunda kocası ölen kadın 
bir yıl süreyle iddet bekler ve yas tutar, 
bu süre zarfında küçük bir odaya veya ça¬ 
dıra kapanıp en gösterişsiz elbiselerini gi¬ 
yer, koku sürünmez, saçlarını taramaz, 
bu suretle tam bir matem havasına girer¬ 
di. Bir yılın sonunda belli simgesel davra¬ 
nışlarla yas süresinin sona erdiğini ilân 
eder, normal hayata dönerdi. Boşanmış 
kadınların ise iddet beklemesi ve yas 
tutması gerekli görülmezdi (Buhârî, “Ta- 
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lâk", 46; Müslim, “Talâk”, 58; Cevâd Ali, 
V, 557). 

İslâm dininde doğum ve hayat kadar 
ölümün de tabii karşılanması ve İlâhî tak¬ 
dire rızâ gösterilmesi istenmiş, ölünün 
arkasından taşkınlık derecesinde bağırıp 
çağırmak, ağıt yakmak ve uzun süreli yas 
tutmak yasaklanmıştır. Kocası ölen kadı¬ 
nın aşırılığa kaçmadan dört ay on günlük 
veya hamile ise doğuma kadarki iddet 
süresince üzüntüsünü belirtmesine im¬ 
kân tanınmış, bu süre zarfında ölen koca¬ 
sının hâtırasına saygısızlık sayılabilecek, 
onun yakınlarını incitebilecek veya yeni 
bir evlilik hazırlığı gibi algılanabilecek dav¬ 
ranışlardan kaçınması istenmiştir. Böyle- 
ce İslâm öncesi dönemin yas tutma âdeti 
hem içerik olarak mutedil bir çizgiye çe¬ 
kilmiş hem de yas süresi normalde üç gü¬ 
ne, kocası ölen kadınlar için de iddet süre¬ 
sine indirilmiştir. Kur’an’da kocalara hi¬ 
taben, ölmeleri halinde geride bırakacak¬ 
ları eşlerinin bir yıl süreyle evlerinden çı- 
karılmaksızm geçimlerini sağlayacak bir 
malı vasiyet etmelerinin emredilmiş ol¬ 
ması (el-Bakara 2/240), ilk bakışta Câhili- 
ye döneminin bir yıllık iddet ve yas âde¬ 
tine atıf gibi anlaşıldığından fakihler, bu 
âyetin daha sonra inen iddet ve miras 
âyetleriyle süre ve vasiyetin gerekliliği 
yönünden neshedildiğini söylemişlerdir 
(Cessâs, II, 118-119). 

Kur’an’da, evliliği sona eren kadınların 
yeniden evlenebilmeleri için değişik du¬ 
rumlara göre beklemeleri gereken iddet 
süresinden ve bu esnadaki bazı hak ve 
yükümlülüklerinden ayrıntılı olarak bah¬ 
sedilirse de yas tutma konusuna temas 
edilmez (bk. İddet). Bu konuda az sayı¬ 
daki hadislerde ise kocası ölen kadının 
normal yas süresi olan üç günden sonra 
da iddet süresince yas tutabileceği, bu 
esnada sürme çekme, koku sürünme, 
ziynet takınma ve süslü elbiseler giyme 
gibi davranışlardan kaçınması gerektiği 
bildirilir (Şevkânî, VI, 328-335). Kocası ölen 
bir kadının, iddet beklerken gözlerinin ağ¬ 
rımasından endişe ederek sürme çekme¬ 
sine izin vermesi için Hz. Peygamber’e 
başvurması üzerine Resûl-i Ekrem’in ona 
Câhiliye dönemindeki külfetli yas tutma 
âdetini tasvir etmesi ve İslâm’daki dört 
ay on günlük iddet süresini hatırlatması, 
bu konuda orta bir yolun benimsendiği¬ 
ne işaret etmesi bakımından dikkat çeki¬ 
cidir (Buhârî, “Talâk”, 47; Müslim, “Talâk”, 
60). Ancak bu açıklamaların, mevcut ör¬ 
fün süre kısıtlaması ve içerik tashihi ya¬ 


pılarak devamına izin mi verdiği, yoksa 
kadın için dinî bir yükümlülük getirme¬ 
yi mi hedeflediği yeterince açık değildir. 
Esasen kocası ölen kadının, iddet süresin¬ 
ce kocasının ve sona eren evliliğin hâtıra¬ 
sına saygıyı ve kocasının yakınlarının hüz¬ 
nüne iştiraki ifade eden bir tutum ve dav¬ 
ranış içinde olması, ayrıca bu dönemde 
yeni bir evlilik beklentisi izlenimini vere¬ 
cek tavırlardan kaçınması öncelikle ah¬ 
lâkî ve İnsanî bir ödevdir. Hadislerde yer 
alan onay ve tavsiyenin bu tabii duruma 
vurgu şeklinde anlaşılması, diğer bir ifa¬ 
deyle iddet süresince yas tutmayı emret¬ 
meye değil evlilik hazırlığı sayılabilecek 
davranışları önlemeye mâtuf bir düzen¬ 
leme olarak görülmesi gerekir. Bununla 
birlikte fakihlerin, ihdâdı aynı zamanda 
dinî (şer'î) bir vecîbe ve kocanın karısı üze¬ 
rinde hakkı olarak tanıtmaları, bazı boşa¬ 
ma türleri sonrasında kadın için yas tut¬ 
mayı gerekli görmeleri, biraz da onların 
öteden beri var olan bu geleneği İslâm 
sonrasında da korumak istemiş olmala¬ 
rıyla açıklanabilir. Böyle olunca fıkıh kül¬ 
türündeki ihdâd telakkisinde dönemin 
evlilik anlayışının, kadının erkek karşısın¬ 
daki konumuyla ilgili gelenek ve kültürün 
baskın etkisi olmuştur. Bu anlayış sonu¬ 
cudur ki ihdâd, fıkıhta yas tutma içerikli 
şer’î bir hak ve vecîbe olarak telakki edil¬ 
miş, terkedilmesi yönünde kocanın vasi¬ 
yeti bulunsa bile kadının uhdesinden düş¬ 
meyen, kasten terkedilmesi günahı ge¬ 
rektiren bir davranış olarak nitelendiril¬ 
miştir. 

Fıkıh literatüründe ihdâdla ilgili önce¬ 
likli tartışma bunun hangi durumlarda 
gerekli olduğu hususundadır. Zifaftan ön¬ 
ce bile olsa kocası vefat eden ve bu se¬ 
beple iddet bekleyen müslüman kadının 
yas tutmasının gerektiğinde bütün fakih¬ 
ler görüş birliği içindedir. Delil olarak da 
Hz. Peygamber’in, Allah’a ve âhiret gü¬ 
nüne iman eden bir kadının kocasından 
başka bir ölü için üç günden fazla yas tut¬ 
masının helâl olmadığını, ancak kocası 
için dört ay on gün yas tutabileceğini, bu 
süre zarfında kadının neleri yapıp neleri 
yapamayacağını bildiren hadisi ve sahâbî 
sözlerinden, ayrıca kocası ölen bir kadının 
iddeti içinde gözlerine sürme çekme iste¬ 
ğini Resûl-i Ekrem’in onaylamamış olma¬ 
sından (Buhârî, “Talâk”, 46-49; Müslim, 
“Talâk”, 58-67; Ebû Dâvûd, “Talâk”, 43; 
Şevkânî, VI, 328-332) hareket etmişlerdir. 
Ayrıca bu rivayetlerden bir kadının ko¬ 
casından başka biri için üç günden fazla 
yas tutmasının câiz görülmediği, karısı 


ölen veya karısından ayrılan koca için böy¬ 
le bir yas tutma mecburiyetinin bulun¬ 
madığı, yas süresinin âzami dört ay on 
gün veya hamilelik müddeti olduğu da 
anlaşılmaktadır. Doktrinde hâkim görüş 
böyle olmakla birlikte Hasan-ı Basrî, Şa‘- 
bî gibi bazı tâbiîn âlimleri, kocası ölen ka¬ 
dın için öngörülen dört ay on günlük sü¬ 
renin sadece evlenme yasağı için konul¬ 
muş olduğunu söylemiş ve bu kadının da 
diğerleri gibi üç gün yas tutmasını yeterli 
saymışlardır. Bu görüş sahipleri Hz. Pey¬ 
gamber’in, Ca’fer b. Ebû Tâlib’in şehid 
olması üzerinden üç gün geçince karısı 
Esmâ bint Umeys’in yanma gidip ona ar¬ 
tık yas tutmamasını söylediği şeklindeki 
rivayetten hareket ederler. Ancak bu ri¬ 
vayet cumhur tarafından zayıf bulunmuş 
veya zorlama te’villere tâbi tutularak da¬ 
ha kuvvetli görünen yukarıdaki rivayetler 
alınmıştır (Şevkânî, VI, 330, 333). 

Dönülebilir (ric’î) talâkla boşanan kadı¬ 
nın yas tutmasının gerekli olmadığı, ak¬ 
sine, tehlikeye giren evliliğin devamını 
sağlamak için ihdâdı terketmesinin uy¬ 
gun olacağı hususunda görüş birliği var¬ 
dır. Esasen ric’î talâkı izleyen iddet esna¬ 
sında evliliğin hükmen devam etmesi de 
ihdâda imkân vermemektedir. 

İhdâd ile ilgili hükümlerin doğabilmesi 
için sahih bir evlilik akdinin bulunması ge¬ 
rekir; fâsid nikâh sonrası kocanın ölümü 
halinde kadın için ihdâd yükümlülüğü 
doğmaz. Doktrinde hâkim görüş bu ol¬ 
makla birlikte Mâlikîler’den Ebü’l-Velîd 
el-Bâcî, Hanbelîler’den Kâdî Ebû Ya’lâ ile 
bazı Zeydiyye fakihleri bu durumdaki ka¬ 
dının iddet yükümlülüğünü ölçü alır, id¬ 
det gerekiyorsa ona tâbi olarak ihdâdı da 
gerekli görürler. 

İhdâd esnasında kadın için hangi davra¬ 
nışın, ne tür giyim ve süslenmenin câiz 
olduğu konusunda fıkıh literatüründe gö¬ 
rülen ayrıntılar, sahâbe ve tâbiînden ak¬ 
tarılan çeşitli görüşler, ziynet ve süslen¬ 
me konusundaki örf ve değerlendirme 
farklılığından kaynaklanmaktadır (bu çe¬ 
şitliliği yansıtması yönüyle bk. İbn Hazm, 
XI, 656-664). Konuyla ilgili hadislerde ih¬ 
dâd süresi boyunca gözlere sürme çek¬ 
me, boyanmış kumaş giyme, koku ve bo¬ 
ya sürünmenin yasaklanmış olması, mev¬ 
cut örf esas alınarak yapılmış örneklen- 
dirmeler şeklinde anlaşılmalıdır. İslâm dö¬ 
neminde bu konuda yapılan iyileştirme¬ 
ler, ölünün diğer yakınları için yas tutma¬ 
nın üç günle sınırlandırılması ve iddetle 
ilgili hükümler birlikte değerlendirildiğin¬ 
de, ayrıca kocasının ölümü sebebiyle id- 
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İHDÂD 


det bekleyen kadınların ağır başlılıklarını 
koruyup yeni evlilik teşebbüsünde bulun¬ 
mamalarını emreden âyet de (el-Bakara 
2/235) göz önünealındığında, ihdâdda 
yas tutmaktan ziyade evlilik hazırlığı sa¬ 
yılabilecek tutum ve davranışlardan ka¬ 
çınma yükümlülüğünün ağır bastığı söy¬ 
lenebilir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Buhârî, “Talâk", 46-49; Müslim, “Talâk”, 58- 
67; Ebû Dâvûd, “Talâk”, 43; Cessâs, Ahkâmü’l- 
Kur’ân (Kamhâvî), II, 118-119; İbn Hazm, el-Mu- 
hallâ, Kahire 1390/1970, XI, 655-667; Şîrâzî, 
el-Mühezzeb, II, 149-150; Kâsânî, Bedâ’i', III, 
208-209; İbn Kudâme, el-Muğnî, Kahire 1389/ 
1969, VIII, 154-159; N evevî. Rauzatü’t-tâlibtn 
(nşr. Âdil Ahmed Abdülmevcûd-Ali Muhammed 
Muavvaz), Beyrut 1412/1992, VI, 382-385; İbn 
Cüzey, Kavânînüî-ahkâmi’ş-şer‘iyye, Beyrut 
1979, s. 263-264; Remil, Nihâyetü'l-muhtâc, 
Beyrut 1404/1984, VII, 148-153; Şevkânî, tiey- 
lü'l-eutâr, VI, 328-335; İbn Âbidîn, Reddü’l- 
muhtâr (Kahire), III, 530-533; M. Yûsuf Mûsâ, 
Ahkâmü’l-ahoâli’ş-şahşiyye, Kahire 1378/ 
1958, s. 355-356; Cevâd Ali, el-Mufaşşal, V, 
557; M. Mustafa Şelebî, Ahkâmü'l-üsre fi’l-Is- 
lâm, Beyrut 1397/1977, s, 662-663; Vehbe ez- 
Zühaylî, el-Fıkhü'1-lslâml, Dımaşk 1404/1984, 
VII, 659-663; Bilmen, Kamus 2 , II, 388-389; 
Mustafa el-Adevî, Câmi‘u afi kâmi’n-nisâ’, [bas¬ 
kı yeri yok| 1415/1994 (Dârü's-sünne), 11, 7-50; 
“İhdâd", Mo.Fl, III, 213-222; “İhdâd”, Mo.F, II, 
103-H4. r—ı 

m Mustafa Baktir 


İHDAS 

(^(A»yı) 

Bir nesneyi yokken 
sonradan yaratmak anlamına gelen 
ve kâinatın yaratılışını 
ifade eden kelâm terimi 
(bk. YARATMA). 


L 


j 

r 


1 


İHFÂ 

(t ) 


Bir tecvid terimi. 

L _1 

Sözlükte “gizli olmak” anlamındaki ha- 
fâ 3 (hufye) kökünden türeyen ve “gizle¬ 
mek, örtmek” mânasına gelen ihfâ, tec¬ 
vid ilmindeki yaygın tanımıyla sâkin nün 
veya tenvini şeddeleme yapmadan, an¬ 
cak gunne sesini de koruyarak izharla id- 
gam arası bir sesle okumadır. Tenvin ve¬ 
ya sâkin “nûn”dan sonraı i> * < £ <û<ö 
il t (ui i n» i t? t i i i i j harfle¬ 
rinden birinin bulunması durumunda uy¬ 
gulanan bu ihfâ dil ihfâsı olup tenvin ve¬ 
ya sâkin nün okunurken dil “nûn”un zâtî 
mahrecinden ayrılarak gunne ile icrâ edi¬ 
lir: jjii ı gibi. Tenvinle sâ- 
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kin “nûn”un ihfâ harfleri denen bu harf¬ 
lerden önce gelmesi durumunda ihfâ 
edilmesine gerekçe olarak “nûn”un bu 
harflere idgam edilecek kadar yakın, iz¬ 
har edilecek kadar uzak bulunmaması 
gösterilmiştir (Dânî, s. 117). Kırâat-i aşe- 
re imamlarından Ebû Ca'fer el-Kârî hâ 
(£ ) ve “gayn”ı da ihfâ harflerinden say¬ 
mış, meselâ <dıl (Fâtır 35/3) 

âyetinde olduğu gibi bu tür yerlerde sâ¬ 
kin nün ve tenvini ihfâ ederek okumuş¬ 
tur. Sâkin “mîm”den sonra bâ harfi geldi¬ 
ğinde çoğunluk bu “mîm”i de ihfâ ederek 
(dudaklar tam bastırılmadan) okumuş ve 
buna dudak ihfâsı denmiştir: < ^ ^ 
öjt«u gibi (İbnü'l-Cezerî, I, 222). 

İhfânın genel tanımı kapsamına girme¬ 
mekle beraber harekenin ihfâsından da 
söz edilmiştir. Kur’an’ın bazı kelimelerin¬ 
deki belli harflere ait harekelerin tam ola¬ 
rak belirtilmeksizin okunmasından iba¬ 
ret olan bu ihfâ için ihtilas terimi de kul¬ 
lanılmıştır: ûijy ifadesindeki (Yûsuf 12/ 
11) birinci “nûn”un hafif bir sesle ötreli 
olarak, (en-Nûr 24/52) ve (ez-Zü- 
mer 39/7) kelimelerindeki “hâ"ların kes¬ 
re ve zammelerinin hafifçe belirtilerek 
okunması bu çeşit ihfânın örnekleridir. 

BİBLİYOGRAFYA ; 

Kamus Tercümesi, “hfy” md.; Mekkî b. Ebû 
Tâlib, er-R'ı‘âye{ nşr. Ahmed Haşan Ferhât), Am¬ 
man 1404/1984, s. 267-269; Dânî. et-Tahdld fi’l- 
itkün ue't-tecüîd (nşr. Ganim Kaddûrîel-Hamed). 
Bağdad 1407/1988, s. 98, 102, 117; İbnü'l-Ce¬ 
zerî, en-Neşr, I, 222; II, 22-23, 26-27; a.mlf., et- 
Temhîd /( Vmi't-tecuid (nşr. Ganim Kaddûrî el- 
Hamed), Beyrut 1407/1986, s. 168-171; Ganim 
Kaddûrî el-Hamed, ed-Dirâsâtü’ş-şavtiyye ‘inde 
‘ulemaft-tecuîd , Bağdad 1406/1986, s. 446- 
453,456-458. m 

m Abdurrahman ÇetIn 

el-İHKÂM 

(f&*Y ') 

İbn Hazm’ın 
(ö. 456/1064) 
fıkıh usulüne dair eseri. 

L J 

Tam adı el-İhkâm fî uşûli'l-ahkâm 
olan eser müellifin diğer bazı kitapların¬ 
da el-İhkâm li-uşûli'l-ahkâm şeklinde 
de geçer (el-Muhallâ, 1, 75; Nübzetü’l-kâ- 
fiye, s. 75; ayrıca bk. Zehebî, XVIII, 195). 
Zâhirî mezhebinin ikinci kurucusu ve te- 
orisyeni kabul edilen İbn Hazm'ın genel 
anlamda fıkıh usulü alanına giren bu te¬ 
mel eseri, zâhirci düşüncenin ve literal 
anlamcılığın anlama ve ictihad metodo¬ 
lojisine dair günümüze ulaşan ilk siste¬ 
matik kitap olarak bilinmektedir. Şeria¬ 
tın usul ve fürû diye bölünemeyeceğini. 
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şeriatın tamamının usul olduğunu ileri 
sürmesi ( İhkâm, VIII, 115) ve eserinde “fı¬ 
kıh usulü" tabirini kullanmaması ilk ba¬ 
kışta İbn Hazm’ın amelî, itikadî ayırımı 
yapmaksızın bütün şer’î hükümlerin ay¬ 
nı metodolojiyle ortaya konulabileceği gö¬ 
rüşünde olduğu izlenimini vermekle bir¬ 
likte el-İhkâm bütünüyle fıkıh usulünün 
konularını içermektedir. 

el-İhkâm Tn, et-Takrîb li-haddi'l- 
mantıkve el-Faşl' dan sonra yazıldığı ve 
İbn Hazm’ın olgunluk dönemi eseri oldu¬ 
ğu bilinmekle birlikte hangi tarihte kale¬ 
me alındığı tam olarak belli değildir. An¬ 
cak Berberîler’in Kurtuba’da (Cordoba) yö¬ 
netimi ele geçirmesi sırasındaki bir olay¬ 
dan (ili, 67) ve imamın gaybetinin üze¬ 
rinden 170 yıl geçtiğinden bahsedilmesi 
(I, 13) gibi ipuçlarından hareketle el-İh- 
kâm’ ın 430 (1039) yılı civarında yazıldığı 
neticesine ulaşılabilir. 

İbn Hazm’ın daha önce icmâ meselesi¬ 
ne, eski fakihlerin görüşlerindeki çelişki¬ 
lere, fıkhın bütün konularına ilişkin kitap¬ 
lar yazmış olması el-İhkâm daVi fikirle¬ 
rinin teorik düzeyde kalmadığını, süzgeç¬ 
ten geçirme ve test etme çabasının sonu¬ 
cunda ortaya konulduğunu gösterir. Te¬ 
mel görüşlerinin bulunduğu üç önemli 
eserinin yazılış sırasını ve bunların içerik¬ 
lerini kendisi şöyle açıklamaktadır: “et- 
Takrîb’de genel olarak istidlâl keyfiyeti, 
araştırılan her konuda hakkın bâtıldan 
ayırt edilmesine yarayan burhanın çeşit¬ 
leri üzerinde durduk. Bu kitap hakkın alâ¬ 
metlerini bilmek için bir asıl mesabesin¬ 
dedir. el-Faşl' da ise insanların benimse¬ 
diği farklı din ve mezheplerin doğrusunu 
et-Takrîb'de esaslarını verdiğimiz bur¬ 
hanlarla açıkladık. Daha sonra el-İh- 
kâm'\ yazdık ve bunda da bizi mükellef 
tuttuğu ibadet ve insanlar arasında hü¬ 
küm verme gibi hususlarda Allah'ın mu¬ 
radını, yine et-Takrîb'de ortaya koyduğu¬ 
muz burhanlarla açıklamayı amaçladık. 
Bu kitap, insanların dinî ahkâmın esasları 
konusundaki ihtilâflarını içermektedir” 
(el-İhkâm, I, 8). 

İbn Hazm, el-İhkâm'da kendi metodo¬ 
lojisini oluşturmanın yanında daha ağır¬ 
lıklı olarak kendi zamanına gelinceye ka¬ 
dar ortaya çıkmış, sistemleşmiş ve yayıl¬ 
mış olan diğer usulî yaklaşım ve görüşle¬ 
ri eleştirmeyi hedeflemiştir. Bu sebeple 
eserin büyük bir bölümü önceki ekollerin 
görüşlerinin tenkidine dairdir. Nitekim 
kitabın özeti mahiyetinde olan, muhalif¬ 
lerin tenkidine fazla yer vermeden sade¬ 
ce kendi görüşlerini açıkladığı en-Nübze- 
tü'l-kâfiye adlı eseri el-İhkâm’m yakla- 


t Müslimîn 




el-İHKÂM 


şık yirmide biri kadardır. Tenkitleri daha 
ziyade Mâlikîler'le Hanefîler’e yönelik ol¬ 
makla birlikte Şâfiîler de bundan payları¬ 
nı almışlardır. Hanbelîler’e pek fazla iliş¬ 
memesi, Ahmed b. Hanbel’in ashâbü’l- 
hadîsin ileri gelenlerinden sayılması, za¬ 
yıf bile olsa hadisleri ön plana çıkarması 
ve zaruret bulunmadıkça kıyasa başvur¬ 
maktan kaçınması sebebiyle diğer imam¬ 
lara göre zâhir ehline daha yakın görül¬ 
mesiyle ve biraz da Hanbelîliğin gelişimi¬ 
nin o dönemde yeterince tamamlanma¬ 
mış olmasıyla açıklanabilir. İbn Hazm, el- 
İhkâm' da kendinden önceki zâhir ehlinin 
görüşlerine de yer vererek onların diğer 
mezheplere yönelttiği eleştirileri ve ken¬ 
dilerine yöneltilen eleştirilere verdikleri 
cevapları zikretmiştir (VII, 68, 137, 139; 
VIII, 7,107,111). Öte yandan Dâvûd ez-Zâ- 
hirî’ye nisbet edilen bazı görüşlerin as¬ 
lında ona ait olmadığını ileri sürmüş, zâ¬ 
hir ehlinden bilinen bir kısım âlimin ger¬ 
çekte zâhir ehli sayılamayacağını belirt¬ 
miş, birçok yerde Dâvûd da dahil olmak 
üzere önceki zâhir ehlinin görüş ve yak¬ 
laşımlarını tenkit etmekten geri durma- 
miştir (III, 129, 130, 147; IV, 2, 73, 75; VII, 
143). 

Kitabın birçok yerinde bizzat katıldığı 
tartışmalara işaret eden İbn Hazm (V, 78, 
163, 176; VI, 77; VII, 49, 78), diğer birçok 
eserinde olduğu gibi cedelci ve polemikçi 
bir üslûp kullanmıştır. Şüphesiz bunda 
Mâlikîliğin o dönemde Endülüs’ün hâkim 
mezhebi oluşunun, bu mezhep fakihleri 
tarafından ağır biçimde eleştirilmesinin 
ve dışlanmasının, hatta yaşadığı dönem¬ 
de kitaplarının yakılmış olmasının izlöri 
bulunur. İbn Hazm, önce tenkit edeceği 
görüşü mümkün olduğunca gerekçeleriy¬ 
le birlikte objektif ve doğru olarak ortaya 
koyar ve ardından bu görüşün geçersizli¬ 
ğini ispata girişir. Karşıt görüşleri eleşti¬ 
rirken sert ve acımasız olması yanında 
tenkit edeceği meseleyi bazan kasten ve¬ 
ya iyi anlamadığı için doğru vazetmediği 
de gözlenmektedir. Meselâ Hanefîler'in, 
şahitle birlikte yemine dayanarak hük¬ 
metmenin Kur’an’a uymadığı şeklindeki 
yaklaşımını söz konusu ederek Hanefî- 
ler’in Peygamberin hükmünün Kur'an’a 
aykırı olduğu şeklinde bir anlayışın içine 
düştüğünü iddia etmesi böyledir(e/-/(ı- 
kâm, VII, 173; ayrıca bk. VII, 4; VIII, 131). 
Halbuki Hanefî fakihleri burada, hadisin 
hükmünün Kur'an'a aykırı olduğunu değil 
Resûl-i Ekrem’e isnad edilen sözün Kur¬ 
’an’a aykırılık gerekçesiyle aslında ona ait 
olamayacağını ileri sürerler. İbn Hazm’ın 
tenkit oklarına hedef teşkil edenler ara¬ 


sında Hallâc-ı Mansûr’un da dahil olduğu 
(VII, 36) birçok sûfînin, Bişr b. Gıyâs, Ebû 
Bekir el-Esam ve Bâkıllânî gibi birçok ke- 
lâmcının bulunması, onun Bâtınîlik izleri 
taşıyan tasavvuf ve ileri derecede teorik 
kelâm tartışmaları karşısındaki tavrının 
da ipuçlarını vermektedir. Bişr b. Gıyâs ve 
Ebû Bekir el-Esamm'ı “görüşlerinden yüz 
çevrilecek iki adam" diye anmış (IV, 189), 
mütekellim metodunun babası sayılan 
Bâkıllânî’yi kıyası ve fıkhı bilmemekle it¬ 
ham etmiştir (VII, 53). 

İbn Hazm, hukukî anlayış ve görüşlerin 
kendisinden önceki oluşum ve gelişimine 
ilişkin geniş bir bilgiye sahip olduğu için 
el-İhkâm sahâbe, tâbiîn ve mezhep 
imamlarının kanaatleri yanında ilk dö¬ 
nemlerden kendi zamanına kadarki meş¬ 
hur fakihlerin görüşlerini ve bunların zâ- 
hirî bakış açısına göre değerlendirmesini 
içermesi itibariyle de ayrı bir öneme sa¬ 
hiptir. el-İhkâm da, ilk dönemlerin müs¬ 
takil müctehidlerinden fıkıh mezheplerin¬ 
de doktrinin oluşumuna önemli katkıları 
bulunan fakihlere kadar pek çok âlimin 
görüşüne yer verilmesi, kitabın oldukça 
zengin kaynakları bulunduğu izlenimini 
vermekle birlikte isimleri anılan eserlerin 
sayısı son derece azdır. Bunlar arasında 
Şâfıî'nin er-Risâle, Kâdî Abdülvehhâb’m 
İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî'nin eserine 
yazdığı Şerhu'r-Risâle, Muhammed b. 
Ahmed el-Utbî’nin el-Müstahrece, Ta- 
hâvî’nin İhtilâtü-'l-hılemâ\ Ebû Nasr el- 
Mervezî'nin el-İmâm, Muhammed b. İs- 
mâil el-Buhârî’nin et-Târihu'l-evsat adlı 
kitapları sayılabilir (IV, 220; VI, 16, 35; VIII, 
36). İbn Hazm el-İhkâm’da kendisine ait 
bazı eserlere de atıfta bulunur. 

el-İhkâm, sonraki usulcüler tarafından 
zâhirî yöntemin en önemli kaynakların¬ 
dan biri sayılmış ve özellikle kıyas bahis¬ 
lerinde red maksadıyla bu eserdeki gö¬ 
rüşlere yer verilmiştir. Zehebî’nin de be¬ 
lirttiği gibi İbn Hazm’ın kitapları ya be¬ 
nimsendiği ya da sorgulanmak istendiği 
için sonraki âlimler tarafından yaygın ola¬ 
rak kullanılmıştır. Şâfıî usulcülerinden Ebû 
Şâme el-Makdisî, Hz. Peygamberin fiille¬ 
rinin değeri konusundaki el-Muhakkak 
adlı eserinde el-İhkâm’m ilgili bölümün¬ 
den büyük ölçüde istifade etmiş ve onun 
görüşlerini benimsemiştir. Bedreddin 
ez-Zerkeşî’nin el-Bahrü’l-muhît’te İbn 
Hazm’a nisbet ettiği fikirler geniş bi¬ 
çimde el-İhkâm’dan alınmıştır. el-İh- 
kâm a atıf yapanlar arasında Şâtıbî ve 
İbn Kayyim el-Cevziyye de anılabilir. İbn 
Kayyim özellikle fakih sahâbîlerin listesi, 
re’y ve taklid aleyhindeki hadis ve Selef 


âsârı konusunda el-İhkâm ’a dayanmış¬ 
tır. 

Bilgi teorisi ve yöntem açısından el-İh- 
kâm diğer usul kitaplarından farklıdır. 
İbn Hazm’a göre hükümlerin kaynakları 
naslar (Kitap ve Sünnet metinleri), icmâ 
ve delil olmak üzere üçtür. Delil, diğer iki 
kaynağa râci olup onlardan mantıkî çıka¬ 
rımda bulunma ameliyesidir. Delil kap¬ 
samı içerisinde kesinlikle ta’lîl, teşbih ve 
zannî hami bulunmaz. Bu yönüyle İbn 
Hazm, fıkıh usulünü ve fıkhı diğer ekol¬ 
lerde olanın aksine zanniyyât üzerine de¬ 
ğil kat’iyyât üzerine temellendirmeye 
çalışır. Sonraki usulcülerin zanla amelin 
meşruiyetini ispatlamaya özen göster¬ 
meleri, sistemlerinin bir gereği olmakla 
birlikte bir ölçüde İbn Hazm’tn bu kesinci 
yaklaşımına cevap verme amacını güttü¬ 
ğü de söylenebilir. 

Eserde, fıkıh usulünde tartışılan ana 
konuları içermekle ve konuları arasında 
aslî delillerden feri delillere ve konulara 
giden bir sıra izlenmekle birlikte diğer 
usul kitaplarının çoğunda görülen yazım 
sistematiğinden farklı olarak usul konu 
ve tartışmaları kırk bölüm (bab) halinde 
ele alınmıştır. Usul literatüründeki bir¬ 
çok dil ve mantık tartışması bağımsız bi¬ 
rer bölüm yapıldığı için bu bölümlerin bir¬ 
kaç sayfayı aşmayacak şekilde kısa, klasik 
usul konularının ise oldukça hacimli tu¬ 
tulduğu ve birçok alt başlığa ayrılarak 
incelendiği görülür. Birinci bölümde İbn 
Hazm kitabın yazılış amacını ve konusu¬ 
nu açıklamakta ve diğer usul kitapların¬ 
da alışılmamış olan bir biçimde görüşleri¬ 
ni oturttuğu teorik çerçeveye temas et¬ 
mektedir. Eserin diğer bölümlerinde aklî 
deliller, dil, cedel, lafız-mâna ilişkisi, hü¬ 
sün ve kubuh. Kitap, Sünnet ve bu iki de¬ 
lille ilgili dil, mantık ve usul kuralları, ic¬ 
mâ, istishâb ve istihsan gibi fer’î deliller, 
fetva ve müftü, taklid ve ictihad gibi ko¬ 
nular kendi içinde tutarlılığını koruyan bir 
yaklaşımla ele alınır. Gerek el-İhkâm’da 
yer verilen konular gerekse diğer fakihle¬ 
rin görüşlerini eleştirirken girilen tartış¬ 
malar, İbn Hazm’ın fıkıh ve usulü dışında 
diğer aklî ve dinî ilimlere ve bu konuda 
İslâm muhitindeki İlmî birikime olan derin 
vukufunu göstermesi bakımından önem¬ 
lidir. 

Ahmed Muhammed Şâkir tarafından 
sekiz cüz halinde neşredilen el-İhkâm ’ı 
(Kahire 1345-1348/1926-1929; İhsan Ab- 
bas'ın önsözüyle ve iki ciltte sekiz cüz ola¬ 
rak Beyrut 1980, 1403/1983) daha sonra 
Zekeriyyâ Ali Yûsuf bu neşre dayanarak 
yeniden yayımlamıştır (I-II, Kahire 1970). 
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el-İHKÂM 
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SI H. Yunus Apaydin 


el-İHKÂM 

(pi£s-yı) 

Seyfeddin el-Âmidî’nin 
(ö. 631/1233) 

fıkıh usulüne dair eseri. 

L J 

Tam adı el-İhkâm fî uşûli'l-ahkâm 
olup mütekellimîn metoduna göre telif 
edilmiş klasik dönem fıkıh usulü eserleri 
arasında seçkin bir yere sahiptir. Fıkıhta 
önce Hanbelî, sonra Şâfıî mezhebini be¬ 
nimseyen, kelâmda Eş'ariyye ekolüne 
mensup olan Âmidî usûl-i fıkhın yanı sıra 
kelâm, felsefe, cedel ve mantık sahaların¬ 
da döneminin otoritesi sayılmıştır. Âmi¬ 
dî, bu alanlarda kazandığı zengin biriki¬ 
mi hayatının son yıllarında yazdığı (625/ 
1228) el-İhkâm’ da ortaya koymuştur. 
İbn Haldûn ve onu takip eden birçok mü¬ 
ellif el-İhkâm’ı, mütekellimîn ekolünün 
dört ana kaynağı sayılan Kâdî Abdülceb- 
bâr’ın ef-'Umed, İmâmü’l-Haremeyn el- 
Cüveynî'nin el-Burhârı, Ebü’l-Hüseyin el- 
Basrî’nin el-Mıftemed ve Gazzâlî’nin el- 
M üstaşfâ adlı eserlerinin başarılı bir tel¬ 
hisi olarak nitelendirir (el-Mukaddime, s. 
817). Ancak klasik literatürün, o alanda¬ 
ki şifahî ve yazılı kültürü özümseyip kat¬ 
kıda bulunarak geliştiği göz önünde tu¬ 
tulursa burada telhisle, söz konusu eser¬ 
lerin özümsenerek onlardan yeni bir muh¬ 
tevanın elde edilmesinin kastedildiğini 
söylemek, hatta el-İhkâm’\, dönemine 
kadar oluşan mütekellimîn usulünün mü¬ 
ellif tarafından kendisine has bir sistema¬ 
tik ve anlatımla yeniden ifade edildiği bir 
eser olarak kabul etmek gerekir. 0 devir¬ 
de fıkıh, usul ve kelâm tartışmalarının 
canlı şekilde devam ettiği, bu mirasın ak¬ 
tarımında hoca-talebe ilişkisinin önemli 
olduğu, döneme ait literatürün de bu sü¬ 
reç içindeki mevcut birikimi yansıttığı dü¬ 
şünülürse el-İhkâm’ ın kaynakları olarak 
sadece bu dört eserin gösterilmesi doğ¬ 
ru olmaz. Diğer müellifler gibi Âmidî de 
bir bakıma kendi zamanına kadar teşek¬ 
kül eden usûl-i fıkıh geleneğine ortak bir 
kıvam vererek, buna dönemindeki canlı 
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tartışmaları, kendi bakış açısı ve tercih¬ 
lerini de ekleyerek özgün bir çalışma or¬ 
taya koymuştur (Weiss, The Search For 
God's Law, s. 22-23). Ancak el-İhkâm ın 
oluşmasında hangi kaynağın ne ölçüde 
katkısının bulunduğunu söylemek hayli 
zordur. 

Anılan dört eserin telhisi mahiyetinde 
bir diğer eser de Fahreddin er-Râzî’nin el- 
Mahşûl’üdür. İbn Haldûn, bu iki eser ara¬ 
sında metot farkının bulunduğuna dikkat 
çektikten sonra Râzî'nin daha çok delille 
ve istidlâlle, Âmidî'nin ise fıkhî meselele¬ 
rin ayrıntısıyla ve bir konudaki farklı gö¬ 
rüşlerin ve gerekçelerinin ortaya konul¬ 
masıyla meşgul olduğunu söyleyerek el- 
İhkâm’ı daha kapsamlı bulur (el-Mukad- 
dime, s. 817). Âmidî’nin usul görüşleri 
konusunda araştırma yapan Bernard G. 
Weiss de el-İhkâm’ ı -Gazzâlî’nin hakkını 
teslim etmekle birlikte- kelâmî usul me¬ 
todunun Cüveynfden sonraki zirvesi ve en 
kapsamlı örneği, Âmidî’nin de baş eseri 
olarak görür ( The Search For God’s Law, 
s. 21). 

Fukaha metoduna göre kaleme alınan 
usul literatürüyle mütekellimîn metodu¬ 
nun ürünü eserler arasında gerek termi¬ 
noloji gerekse sistematik yönünden dik¬ 


kate değer bazı farklılıklar bulunduğu gibi 
hüküm kaynaklan, bunlardan hüküm çı¬ 
karma metotları ve çıkarılan fert çözüm¬ 
ler arasındaki uyumu sağlama açısından 
da aralarında önemli bir yöntem ve üslûp 
farklılığı vardır. Mütekellimîn ekolü eser¬ 
lerinin, Aristo düşünce sisteminin etkisiy¬ 
le Cüveynî’den itibaren kategorik ve sis¬ 
temli bir yapı kazandığı, Aristo’nun tüm¬ 
dengelim mantığının kelâm ve usûl-i fık¬ 
ha içerik bakımından olmasa bile eserle¬ 
rin kurgusu yönüyle tesir ettiği, bu tesi¬ 
rin Cüveynî ve öğrencisi Gazzâlî’de iyice 
belirgin hale geldiği söylenebilir. el-İh- 
kam ve el-Mahşûl ise usul ilminin for- 
mel yapılanmasının tamamlandığı bir 
sonraki dönemin ürünleri olarak dikkat 
çekerler. Bunun için de el-İhkâm’ da bu 
sürecin açık etkisi sayılabilecek tasniflere 
yer yer rastlanırsa da (i, 8-10) önemli usul 
ve teori tartışmalarında Aristo mantığının 
ikinci planda kaldığı söylenebilir (Weiss, 
The Search For God’s Law, s. 23-24). 

el-İhkâm “kaide” adı verilen dört bö¬ 
lümden oluşur. Birinci bölümde, ekolün 
diğer eserlerinde olduğu gibi ileride ele 
alınacak fıkıh usulü konularının daha iyi 
kavranabilmesi için kelâm, dil ve usulle 
ilgili temel terim ve kavramların tanım 


Seyfeddin el-Âmidî'nin el-İhkâm adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Süleymaniye, nr. 346) 
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İHLAS 


ve tanıtımı yapılır, şer'î hüküm konusu in¬ 
celenir. Eserin yaklaşık dörtte üçünü kap¬ 
sayan ikinci bölümde şer'î delil, üçüncü 
bölümde ictihad ve taklid, fetva ve müf¬ 
tü konusu, dördüncü bölümde teâruz ve 
tercih ele alınır. Âmidî eserde kitap, sün¬ 
net, icmâ, kıyas ve istidlâl şeklinde beş 
şer'î delilin bulunduğunu, bunlardan ilk 
üçünün asıl, diğer ikisinin onlara tâbi delil 
olduğunu belirtir (1,145-146). Bazı usulcü- 
lerin yaptığı gibi Kur’an'ın Allah’tan ge¬ 
len bir vahiy eseri olduğu üzerinde dur¬ 
maksızın doğrudan Kur'an’ın tanım ve 
özelliklerinden, ikinci şer'î delil olarak ele 
aldığı sünnet bahsinde de peygamberle¬ 
rin mâsumiyetinden, peygambere uyma¬ 
nın anlam ve kapsamından söz eder (I, 
147-179). Müellifin icmâ konusunda hay¬ 
li ayrıntılı bilgi verdiği, bu hususta daha 
önceki birikimi ve teorik tartışmaları çok 
iyi şekilde yansıttığı ve sonuçlandırdığı 
görülür. İlk iki delilin ele alınışında ke¬ 
lâma bakış açısının ağırlık taşıdığı temel 
tanıtımlarla yetinilip usul tartışmalarına 
girilmeyişi belki de, ileride dördüncü asıl 
adıyla “kitap, sünnet ve icmâ arasında or¬ 
tak konular” başlığının açılarak kaynak¬ 
lardan hüküm çıkarma metotlarının ve 
usûlî-lafzî tartışmaların ayrıntıyla veril¬ 
miş olması sebebiyledir (11, 3-III, 166). ei- 
İhkâm'da kıyas dördüncü şer'î delil ola¬ 
rak incelenir. Kendinden önceki mütekel- 
lim usulcülerin kıyası edille-i şer'iyye ara¬ 
sında saymasına karşılık Gazzâlî kitap, 
sünnet ve icmâdan sonra dördüncü delil 
olarak akıl ve istidlali zikreder; kıyası ise 
ayrı bir başlık altında ele aldığı kaynak¬ 
lardan hüküm elde etme metotları bölü¬ 
münde inceler (el-Müstaşfâ, I, 217-218; II, 
228). Bunda hocası Cüveynî'nin de etkisi 
olduğu düşünülebilir. Zira Cüveynî, her ne 
kadar kıyası şer'î deliller arasında inceler¬ 
se de delillere genel bakış yaptığı yerlerde 
kıyası naklî delillerden ayırdığı ikinci ka¬ 
tegoriye dahil eder. Âmidî’nin bu yolu ter¬ 
cih edip kıyası yine şer'î delil olarak ele al¬ 
masında Eş'arî kelâmı çerçevesinde be¬ 
nimsediği kıyas tanımının etkili olduğu 
anlaşılmaktadır. Beşinci delil olarak tanıt¬ 
tığı istidlâl ise nas, icmâ veya kıyasın bu¬ 
lunmadığı durumlarda kullanılan akıl yü¬ 
rütmeler, mantıkî önerme ve çıkarımlar 
olup bunlardan fıkıh usulünde en kolay 
kullanılabilecek olanı istishâbü'l-hâl deli¬ 
lidir (el-İhkâm, IV, 104-111). Âmidî’nin is- 
tishâb anlayışı Şâfıî usulcülerinin genel 
çizgisini yansıtır. Şer'u men kablenâ, sa- 
hâbî kavli, istihsan ve mesâlih-i mürsele- 
den de delil zannedildiği halde delil olma¬ 
yan usuller olarak kısaca ve daha çok de¬ 


lil oluşlarını çürütme amacıyla söz eder¬ 
ken Gazzâlî’nin yolunu takip eder [el-Müs¬ 
taşfâ, i, 245-315 ; el-İhkâm, IV, 121-140). 
Sistematik ve içerikle ilgili kategorik ve 
kesin bir değerlendirmede bulunmak zor 
görünmekle birlikte genellikle el-Mah- 
şûl'de kısmen el-Burhân' ın ve daha çok 
da el-Mu c temed'\n sistematiğini andırır 
bir planın izlendiği, el-İhkâm’da ise el- 
Müstaşfâ’nm daha etkili olduğu söyle¬ 
nebilir. 

Âmidî usul konularını ele alırken bab, 
kısım, mesele, bazan da nevi ve fasıl alt 
başlıkları kullanarak önce o konudaki ku¬ 
ralları verip tartışmanın oturacağı teorik 
çerçeveyi çizer, ardından fer'î meselelere 
ve örneklendirmelere geçer ve yeri gel¬ 
dikçe de kelâmî tartışmalara girer. Usul 
konularını incelerken çeşitli ekollerin ve 
usulcülerin bu husustaki görüşlerini ayrı 
ayrı belirtir, diyalektik bir metotla onların 
münakaşasını yapar, değişik ihtimalleri 
tartışır, katıldığı görüşü ve kendi terci¬ 
hini belirtmeyi de genelde ihmal etmez. 
Onun bu üslûbu mütekellimîn ekolünün 
genel çizgisine uygun düştüğü gibi bun¬ 
da felsefe, mantık ve cedel ilimlerine olan 
vukufunun da payı vardır. Usulde ayrıntı 
sayılabilecek meselelerde sadece uzman¬ 
larının anlayabileceği özet bilgiler vermek¬ 
le yetinirken temel meselelerde sayfalar 
süren tartışmalara girer. Bu sebeple eser¬ 
de temas edilmemiş usul konuları nere¬ 
deyse yok gibidir. Usulün bütün mesele¬ 
lerini planlı bir şekilde kapsaması açısın¬ 
dan eserin mütekellimîn usulünün olgun¬ 
luk aşamasını temsil ettiği söylenebilir. 
Bu dönemden itibaren daha muhtasar 
usul kitaplarının yazılmaya başlanması, 
fukaha ve mütekellimîn metotlarını bir¬ 
leştirmeye yönelik eserlerin telifine, şerh 
ve hâşiye çalışmalarına ağırlık verilmesi, 
mütekellimîn usulünün gelişim sürecin¬ 
de el-İhkâm ve el-Mahsûl'ün önemli bir 
yer tuttuğunu gösterir. 

Önsözünde yer alan ifadelerden, Âmi¬ 
dî’nin Eyyûbî Hükümdarı el-Melikü'l-Mu- 
azzam Şerefeddin Isa'nın himayesine gi¬ 
rip Dımaşk’ta Azîziyye Medresesi’nde mü¬ 
derrislik yaptığı sırada eserini kaleme al¬ 
dığı ve bu sebeple ona ithaf ettiği anlaşıl¬ 
maktadır. el-İhkâm, döneminde ve son¬ 
raki devirlerde ilim muhitlerinin büyük 
ilgisine mazhar olmuş, önce müellifi tara¬ 
fından Müntehe's-sûl fî Hlmi’l-uşûl adıy¬ 
la ihtisar edilmiş (Kahire, ts.), çağdaşı Mâ¬ 
liki fakihi Cemâleddin İbnü’l-Hâcib’in te¬ 
lif ettiği Müntehe's-sûl ve'l-emel fî c il- 
meyi'l-uşûl ve'l-cedel adlı eserin ve bu¬ 
nun üzerine müellifinin yaptığı Muhtaşa- 


ıü'1-Müntehâ adlı ihtisarın da ana kay¬ 
nakları arasında yer almıştır. Aynı yüzyıl¬ 
da Hanefî fakihi Muzafferüddin İbnü’s- 
Sââtî, iki usul ekolünü birleştirmek ama¬ 
cıyla fukaha ekolünden Pezdevî’nin el- 
Uşûl’ü nü ve mütekellimîn ekolünden 
Âmidî’nin el-İhkâm \nı esas alarak ei-Be- 
df adlı eserini meydana getirmiştir. Daha 
sonraki dönemlerde cem', şerh ve hâşi¬ 
ye biçiminde usul çalışmalarının hızla ço¬ 
ğaldığı ve el-İhkâm’m bu eserlerin kay¬ 
nakları arasında daima önemli bir yer iş¬ 
gal ettiği görülür. Eserin çeşitli neşirleri 
yapılmıştır (1-IV, Kahire 1332/1914; 1-II1, Ka¬ 
hire 1347/1928; I-IV, Kahire 1387/1967; nşr. 
Abdürrezzâk Afîfî v.dğr., I-IV, Riyad 1387- 
1388/1967-1968; Beyrut 1400/1980; nşr. 
İbrahim el-Acûz, I-IV, Beyrut 1405/1985; 
nşr. Seyyid el-Cümeylî, I-IV, Beyrut 1406/ 
1986). 
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İffl Salİm Öğüt 

İHLÂL ^ 

(jMi-yı) 

Sözde maksadı ifade etmede 
yeterli olmayacak derecede 
kısaltma yapılması anlamında 
meânî terimi 
(bk. ÎCÂZ). 


L 


J 

r 

İHLÂS 

1 


Kulun bütün davranışları 
ve sözlerinde sadece Allah’ın 
rızâsını gözetmesi anlamında 
ahlâk ve tasavvuf terimi. 

L J 

Sözlükte “arınmak, saflaşmak, kurtul¬ 
mak” mânasındaki hulûs / halâs kökün¬ 
den türetilmiş olup “bir şeyi, içine karış¬ 
mış ve değerini düşürmüş olan başka 
şeylerden temizleyip arındırmak, saflaş- 
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İHLÂS 


tırmak" anlamına gelen ihlâs kelimesi, 
terim olarak “ibadet ve iyilikleri riyadan 
ve çıkar kaygılarından arındırıp sadece 
Allah için yapmak” demektir. İslâmî lite¬ 
ratürde ihlâs daha geniş olarak şirk ve 
riyadan, bâtıl inançlardan, kötü duygular¬ 
dan, çıkar hesaplarından ve genel mâ¬ 
nada gösteriş arzusundan kalbi temiz¬ 
lemeyi, her türlü hayırlı faaliyete iyi niyet¬ 
le yönelmeyi ve her durumda yalnızca Al¬ 
lah’ın rızâsını gözetmeyi ifade eder (Râ- 
gıb ei-İsfahânî, Müfredat, “hlş” md.; Lisâ- 
nü’l-Arab, “hlş” md;GazzâIÎ, IV, 379-380). 
Fudayl b. İyâz’a, “İnsanların hatırı için 
ameli terketmek riya, onları memnun 
etmek için amel etmek şirk, bu iki du¬ 
rumdan kurtulmak ihlâstır” şeklinde bir 
söz isnat edilmekle birlikte ( et-Ta'rîfât, 
“el-thlâş” md.) riya genellikle “sırf Allah 
rızâsı için yapılması gereken amele gös¬ 
teriş katmak” anlamında kullanılır. 

Kur’ân-ı Kerîm’de hulûs kökünden çe¬ 
şitli kelimeler hem sözlük hem terim an¬ 
lamında yer almaktadır. On yerde geçen 
“muhlisine lehü’d-dîn" ifadesindeki ihlâs 
kavramı “yalnızca Allah’a yönelip O’na 
kulluk etme, O’na güvenip O’ndan dilek¬ 
te bulunma, sadece Allah’ın dinini tanıyıp 
din konusunda kendini Allah’a adama, 
tevhid inancının saflığını bâtıl itikadlarla 
zedelemekten sakınma, saf dindarlık” 
şeklinde hem şirke hem riyaya zıt bir an¬ 
lam taşır (el-A'râf 7/29; el-Beyyine 98/5; 
krş. Şevkânî, H, 227; V, 559). Yine Kur’an’- 
daki “ibâdullâhi’l-muhlasîn” ifadesi, “Al¬ 
lah'ın yardımına mazhar olup hâlis din¬ 
darlığa ve hidayete ulaştırılmış kullar" 
mânasına gelmektedir (Taberî, XIV, 33). 
Fahreddin er-Râzî, bu ifadenin geçtiği 
Hicr sûresinin 40. âyetini açıklarken itilâ¬ 
sın “bir şeyi karışımdan temizleyip saf ha¬ 
le getirmek” şeklindeki sözlük anlamını 
hatırlattıktan sonra insanın bir ameli ya 
sırf Allah için ya da Allah’tan başka biri 
için veya her iki amacı birlikte gözeterek 
yapacağını, sonuncu durumda ya Allah 
rızâsını veya başkasını memnun etmeyi 
öne alacağını belirtmekte, bunlardan sa¬ 
dece birinci amelin makbul olduğunu, 
ameline gösteriş karıştırmakla birlikte 
Allah rızâsını önde tutanların da ihlâslı 
kimselerden sayılmasının umulduğunu 
söylemektedir (Mefâtîhu’l-ğayb, XIX, 188- 
189). Âyetlerde bildirildiğine göre şeytan 
ihlâslı kişilere zarar veremeyeceğini itiraf 
etmiştir (el-Hicr 15/40; Sâd 38/83). Bu se¬ 
beple Kur’an’da ihiâs peygamberlerin 
başlıca niteliklerinden sayılmıştır (mese¬ 
lâ bk. Yûnus 12/24; Meryem 19/51; Sâd 38/ 
45-46). Ayrıca Kur’ân-ı Kerîm’in 112. sû¬ 
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resine dinin temel ilkesi olan tevhidi en 
hâlis, en güzel şekilde dile getirdiği için 
İhlâs adı verilmiştir. 

İhlâs kavramı hadislerde de dinî ve ah¬ 
lâkî bir fazilet olarak sık sık geçmektedir 
(bk. Wensinck, el-Mu c cem, “f>lş” md.). Çe¬ 
şitli vesilelerle Allah rızâsı için ihlâsla amel 
etmenin önemini ve faziletini vurgulayan 
Hz. Peygamber (meselâ bk. Müsned, 111, 
225; IV, 80, 82; V, 183; İbn Mâce, “Menâ- 
sik”, 76; Tirmizî, “ c Uim”, 7) duada ihlâslı 
olmayı öğütlemiş (Ebû Dâvûd, “Cenâ’iz”, 
56), ihlâslı bir kalple iman etmiş kişinin 
âhiret kurtuluşuna ereceğini müjdele¬ 
miş (Müsned, V, 147), kendisi de, “Yâ rab- 
bi! Beni sana karşı ihlâslı bir kul yap” şek¬ 
linde dua etmiştir (a.g. e., IV, 369, Ebû Dâ¬ 
vûd, “Vitr”, 25). 

Fıkıh kitaplarında ibadetlerin abdest, 
niyet, tekbir, kıraat gibi zâhirî şartlan ya¬ 
nında bir de huşû, hudû ve ihlâs kavra¬ 
mıyla ifade edilen bâtınî şartlarının bu¬ 
lunduğu, meselâ abdestsiz kılınan namaz 
geçerli sayılmayacağı gibi ihiâssız eda 
edilen ibadetin de makbul olmadığı be¬ 
lirtilmekle birlikte bu konu daha çok ta¬ 
savvuf ve ahlâk kaynaklarında ele alınmış¬ 
tır (meselâ bk. Haris el-Muhâsibî, s. 156- 
169, 193-202; Kuşeyrî, s. 443-447; Gazzâlî, 
IV, 376-386). Sûfîlere göre ihlâs kulun bü¬ 
tün amellerini sadece Hak için ifa etme¬ 
si, halkın değerlendirmesini kesinlikle dik¬ 
kate almamasıdır. Sûfîler kulun yaptığı 
amel ve ibadetleri yok sayması, bunlara 
bakıp da kendini beğenmemesi lâzım gel¬ 
diğini özellikle belirtmişlerdir. Bunu sağ¬ 
lamak için amel ve ibadetleri halktan ve 
nefisten korumak gerekir. Sadece ibadet 
türünden olan davranışlarda değil dünya 
işlerinde de ihlâs aranır. İhlâsın anlamını 
derinleştiren mutasavvıflar kulun işledi¬ 
ği iyi amellerin Hakk’ın bir lutfu olduğu¬ 
nu söylemişler, bunları kendisinden bil¬ 
mesini, hatta karşılığında sevap isteme¬ 
sini ihlâs eksikliğine bağlayarak tasavvu- 
fî edebe aykırı bulmuşlardır. Zünnûn el- 
Mısrî’ye göre hayırlı işlerinden dolayı övül¬ 
me ile yerilmenin eşit olması, işlenen 
amellerin unutulması ve sevap almayı 
gerektirdiğinin düşünülmemesi kişinin 
ihlâslı oluşunun alâmetleridir. Her şeyin 
fâili olarak Hakk’ı gören sûfî amel ve iba¬ 
detlerinin sahibi olarak kendini göremez 
(Kuşeyrî, s. 445). Yalnızlığı sevmek ve kim¬ 
senin görmediği yerlerde ibadet etmek 
de ihlâslı olmayı sağlar (Serrâc, s. 290). 

Sûfîlere göre ibadetin ruhu ihlâstır. İh- 
lâssız amelin de amelsiz ihlâsın da kula 
bir faydası yoktur; bununla beraber ihlâs- 
sız amel amelsiz ihlâstan daha kötüdür. 


Çünkü her şeye değer kazandıran ihlâs- 
tır. Çok ibadetle değil ibadetteki ihlâsla 
kurtuluşa eriteceğini söyleyen sûfîler in¬ 
sanın ihlâslı ve samimi olmasını, ancak ih- 
iâslı olduğunu iddia etmemesini bir ilke 
olarak benimsemişlerdir. Ebû Bekir ed- 
Dekkâk, ihlâslı olduğu kanaatini taşıma¬ 
nın ihlâs eksikliğinden kaynaklandığını 
söyler. Allah bir kulunun ihlâsını makbul 
kılmak istediği zaman onun ihlâsını gör¬ 
mesine engel olur; o zaman kul “muhlis” 
değil Kur’an’daki tabiriyle ( Meryem 19/51) 
“muhlas” olur (Kuşeyrî, s. 445). Muhlis 
kendi iradesi ve gayretiyle ihlâsa kavu¬ 
şan, muhlas ise Allah tarafından kendisi¬ 
ne ihlâs bağışlanan kimsedir. İhlâs konu¬ 
sundaki fikirleriyle tanınan Yûsuf b. Hü¬ 
seyin er-Râzî dünyada en değerli şeyin ih¬ 
lâs olduğunu, fakat kendisinin, gönlün¬ 
den riyayı söküp atmak için bütün gücüy¬ 
le çalıştığı halde riyanın kalbinde başka 
bir renkle yeniden yeşerdiğini söyleyerek 
her durumda ihlâslı kalmanın zorluğuna 
işaret eder (a.g.e., s. 440). 

Doğruluğun özel bir şekli olarak görü¬ 
len ve bazan niyet anlamında kullanılan 
ihlâs insanın ruhunda son derece gizli bir 
niteliktir, hatta o bir sırdır. Nitekim kutsî 
bir hadiste “İhlâs sırlarımdan bir sırdır, 
onu sevdiğim kulumun kalbine tevdi ede¬ 
rim” buyrulduğu söylenir (a.g.e., s. 444). 
Cüneyd-i Bağdâdî'ye göre ihlâs o kadar 
gizlidir ki melek onu bilmediği için sevap 
hanesine yazmaz, şeytan bilmediği için 
bozamaz, nefis bilmediği için şımarmaz 
(Serrâc, s. 290; Kuşeyrî, s. 446). Böyle 
olunca başkaları bir yana ihlâslı olduğu¬ 
nu kişinin kendisi bite kesin olarak bile¬ 
mez, onun için de nefsini daima denetim 
altında tutması gerekir. Tasavvuf kaynak¬ 
larında ihlâsla feyiz ve ilham arasında bir 
ilgi kurulduğu görülmektedir. Kırk gün ih- 
lâslı olmayı başaran bir kulun kalbinden 
fışkıran hikmetlerin dilinden döküleceği 
inancı (a.g.e., s. 447) bu ilgiyi göstermek¬ 
tedir. 

Irak sûfîleriyle Horasan Melâmetîieri’- 
nin ihlâs ve riya konusundaki görüşlerinin 
farklı olduğu belirtilir. Sühreverdî, Irak 
sûfîlerinin bu konuda melâmet ehlinden 
daha üstün kabul edildiğini söyler. Ona 
göre Melâmetîler, amellerini ve tasavvu- 
fî halterini halktan saklamışlarsa da ne¬ 
fislerinden saklayamamışlardır. Amelini 
halktan ve nefisten koruduğu için muh¬ 
las diye nitelenen sûfîler, amelini sadece 
halktan korudukları için muhlis diye ni¬ 
telenen Meiâmetîler’den üstündür. SÜR 
Hakk’m iradesiyle, Melâmetî ise kendi ira¬ 
desiyle ihlâs mertebesine ermiştir (Avâ- 
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rifü’l-nmfârif, 1,92). İhlâs ve riya konusun¬ 
da melâmet ehliyle diğer mutasavvıf¬ 
lar sürekli olarak birbirlerini eleştirmiş¬ 
lerdir. 
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İHLÂS SÛRESİ 

Kur’ân-ı Kerîm’in 
yüz on ikinci sûresi. 

L J 

Çok sayıdaki adları arasında, İslâm di¬ 
ninin temel ilkesi olan tevhid inancının 
veciz bir ifadesi olduğu için verildiği an¬ 
laşılan İhlâs ve aynı zamanda sûrenin ilk 
âyeti olan “Kul hüvallâhü ahad" en çok 
kullanılanlarıdır. Sûre özellikle Türk sözlü 
kültüründe “Kul hüvallah”, bunun da kı¬ 
saltılmışı olan “Kul hü" şeklinde, ayrıca 
“İhlâs-ı şerif” diye de anılır. Sûreye, Al¬ 
lah'ın birliği inancını öz olarak ifade etti¬ 
ği için “tevhid”, aynı inancın İslâm'da te¬ 
mel akideyi oluşturması sebebiyle “esâs”, 
sûrede hiçbir şeyin Allah’a benzetileme- 
yeceği, O'nun her şeyden başka ve üstün 
olduğu anlatıldığı için “tecrîd”, Allah’a bu¬ 


rada anlatıldığı şekilde inananlar bu saye¬ 
de kurtuluşa erecekleri için “necât”, kişi 
bu sûrede anlatıldığı şekilde iman ettiği 
takdirde Allah’ın sevgisi ve dostluğunu 
kazanacağı için “velâyet" adları da veril¬ 
miştir. Fazla yaygın olmamakla birlikte 
“tefrid, mârifet, cemâl, nisbet, bereket, 
berâet, müzekkire, nûr, mânia, eman” 
gibi isim ve niteliklerin kullanıldığı da 
belirtilmektedir. İhlâs sûresi Kâfırûn ile 
birlikte “İhiâseyn” ve “Mukaşkışateyn” 
(tedavi eden), Felak ve Nâs sûreleriyle bir¬ 
likte “Muavvizât” (Buhârî/’FezâTlüT-Kur- 
3 ân”, 14) adlarıyla da anılır. Dört âyetten 
ibaret olup fâsılası dâl ( i) harfidir. 

İbn Mes’ûd, Hasan-ı Basrî, Câbir b. Ab¬ 
dullah, Mücâhid b. Cebr, Zemahşerî, Fah¬ 
reddin er-Râzî gibi birçok müfessir ve 
âlim İhlâs sûresinin Mekke döneminde 
nâzil olduğunu ileri sürerken İbn Abbas. 
Muhammed b. Kâ’b el-Kurazî, Ebü’l-Âli- 
ye er-Riyâhî, Dahhâk b. Müzâhim ve Sü- 
yûtî Medine döneminde indiğini söyler¬ 
ler. Önce Mekke’de, ardından ikinci defa 
olmak üzere Medine’de indiği de ileri sü¬ 
rülmüştür (Süyûtî. e/-/f/cân, 1, 42, 113-114). 
Mekkî olduğu görüşünü benimseyenler, 
Mekke’de müşriklerin Hz. Peygamber’e 
gelerek, “Bize rabbinin nesebini söyle” 
dedikleri, Resûl-i Ekrem’in de onlara bu 
sûreyi okuduğuna dair rivayeti ( Müsned, 
V, 133-134; Tirmizî, “Tefsîr”, 112/1.2; Ta- 
berî, XXX, 221); Medenî olduğunu söyle¬ 
yenler, Medineli yahudilerin ulûhiyyetle 
ilgili bazı sorularına Allah tarafından bir 
cevap olmak üzere Cebrâil’in Hz. Peygam¬ 
ber’e gelip “Kul hüvallâhü ahad” sûresini 
okuduğunu bildiren rivayetleri (İbn Hi- 
şâm, 1, 571 -572; Taberî, XXX, 221-222; Fah¬ 
reddin er-Râzî,XXXII, 175; Süyûtî, Esbâ- 
bü’n-nüzûl, s. 223-224) delil göstermiş¬ 
lerdir. Fahreddin er-Râzî’nin tefsirinde 
Atâ b. Dînâr ile İbn Abbas’ın rivayeti ola¬ 
rak yer alan ( Mefâtîhu’l-ğayb,XXX\\ , 175) 
Necran hıristiyanları heyetiyle ilgili bir ri¬ 
vayet de sûrenin Medenî olduğunun bir 
delili olarak ileri sürülmüştür (sûrenin se- 
beb-i nüzûlüyle ilgili diğer rivayetler için 
bk. Yûsuf b. Abdullah el-Ermeyûnî, s. 15- 
21). Rivayetlerden anlaşıldığına göre Re¬ 
sûl-i Ekrem, gerek müşriklerin gerekse 
yahudilerle hıristiyanlarm Allah hakkmda- 
ki sorularına cevap olarak İhlâs sûresini 
okumuştur. Onun farklı zamanlarda so¬ 
rulan sorulara bu sûre iie cevap vermesi 
sûrenin o sırada nâzil olduğunu göster¬ 
mez. Gerçi yahudilerle ilişkiler Medine’ye 
hicretten sonra başlamış, Necran hıristi- 
yanlarıyla olan münasebetler de hicretin 
3. yılında ve Uhud Gazvesi’nden sonra or¬ 


taya çıkmıştır. Bazı kaynaklarda yer aldı¬ 
ğına göre, “Bize rabbinin nesebini bildir” 
diyen müşrik kişi Hendek muhasarası ku¬ 
mandanı olup bu muhasara da hicretin 
S. yılında gerçekleşmiştir. Ancak İslâm’ın 
temel iman ilkesini belirleyen bir sûrenin 
bu kadar geç bir zamanda gelmiş olabi¬ 
leceği zayıf bir ihtimal olarak görülmek¬ 
tedir. Ayrıca dili, üslûbu ve içeriği de Mek¬ 
kî sûreleri andırmaktadır. Sûre hangi di¬ 
nî inanıştan gelirse gelsin, hangi fikir ve 
felsefî düşünceden kaynaklanmış olursa 
olsun Allah hakkındaki bütün yanlış inanç 
ve telakkileri ortadan kaldırmak, Allah’ı 
doğru sıfatlarıyla ve lâyık olduğu özellik¬ 
leriyle tanıtmak için inmiştir. 

İhlâs sûresinin muhtevasıyla ilgili ola¬ 
rak müfessirlerin üzerinde durdukları en 
önemli konu, ilk iki âyette yer alan “ahad” 
ve “samed” kelimelerinin anlam ve içe¬ 
rikleridir. Ahad sıfatı Allah’a nisbet edil¬ 
diğinde O’nun birliğini, tekliğini ve eşsiz¬ 
liğini ifade eder; bu anlamıyla tenzihi ve¬ 
ya selbî sıfatları da içerir. Bu sebeple ahad 
sıfatının bazı istisnalar dışında Allah’tan 
başkasına nisbet edilemeyeceği düşünü¬ 
lür. Aynı kökten gelen “vâhid” ise Kur’ân-ı 
Kerîm’de ve hadislerde Allah’ın sıfatı ola¬ 
rak geçmekle birlikte Allah’tan başka var¬ 
lıkların sayısal anlamda birliğini ifade et¬ 
mek için de kullanılmaktadır. Sûrenin ilk 
âyetinde Allah lafzıyla bütün sübûtî sıfat¬ 
lara, ahad lafzıyla da selbî sıfatlara işa¬ 
ret edildiği anlaşılmaktadır (ayrıca bk. 
AHAD) 

Samed kelimesi “bir kavmin ilk atası, 
herkesin kendisine ihtiyacını arzettiği, fa¬ 
kat kendisinin kimsenin yardımına muh¬ 
taç olmadığı ulu başkan" gibi anlamlara 
gelir (Râgıb el-İsfahânî, el-Müfredât, “şmd” 
md.). Sûredeki bağlamına göre samed, 
“var oluş bakımından kimseye muhtaç 
olmayıp her şeyin varlığını kendisine borç¬ 
lu olduğu vâcibü’l-vücûd” demektir. Bu¬ 
na göre samed kelimesi doğrudan doğ¬ 
ruya ahad isminin açıklaması, daha son¬ 
ra gelen “doğurmamış ve doğmamıştır” 
âyeti de samed isminin açıklamasıdır (ay¬ 
rıca bk. SAMED). “Onun bir dengi de olma¬ 
dı” meâlindeki son âyet ise hem birinci 
âyetin açıklaması hem de bütünüyle sû¬ 
renin bir özetidir. 

Sûrenin iki ispat cümlesiyle iki nefiy 
cümlesinden meydana gelmesi, Allah’ın 
sübûtî sıfatlarıyla selbî sıfatları arasında 
bir dengenin kurulması gerektiğine işa¬ 
ret eder. Zira sübûtî sıfatlarda aşırı gidip 
Allah’ı yalnızca teşbih ve temsil yoluyla ta¬ 
nımaya çalışmak sonuçta insanları teşbih 
ve tecsîme, hatta çok tanrıcılığa götüre- 
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bildiği gibi selbî sıfatlarla tanımlamada 
aşırılığa kaçıp O’nu sadece tenzih yoluyla 
tanıtmanın da insanları büsbütün red ve 
inkâra götürme tehlikesi taşıdığı görül¬ 
müştür. Böylece sûre, bir yandan İslâm’¬ 
daki tanrı tasavvurunu açık bir biçimde 
ifade ederken öte yandan dolaylı olarak 
diğer dinlerdeki tanrı tasavvurlarının yan¬ 
lışlığını ortaya koymaktadır. 

Kur’ân-ı Kerîm’in bir din kitabı olduğu 
ve onun âyetlerinin Allah’ı doğru tanıtma¬ 
yı ve O’na karşı kulluk görevlerini bildir¬ 
meyi hedeflediği dikkate alınınca İhlâs 
sûresinin bütün sûrelerle ilişkisinin bu¬ 
lunduğu görülür. Meselâ Fâtiha sûresin¬ 
deki, “Biz ancak sana ibadet eder ve an¬ 
cak senden yardım dileriz” meâlindeki 
âyetle Allah’ın samed ismi arasında böy¬ 
le bir ilişkinin varlığı dikkat çekmektedir. 
İhlâs’tan sonra gelen Felak ve Nâs sûre¬ 
lerinde ise insanlar, “samediyyet” diye ifa¬ 
de edilen Allah’ın büyük lütufkârlığından 
ve koruyuculuğundan istifade etmeye 
çağrılmaktadır. 

Sûrenin faziletiyle ilgili olarak Zemah- 
şerî’nin naklettiği, İhlâs sûresinin Kur- 
’an’ın bütününe eşdeğer olduğu yolunda¬ 
ki rivayet {el-Keşşâf, IV, 299) zayıf görül¬ 
müşse de Kur’an’ın üçte birine denk ol¬ 
duğuna dair rivayet sahih hadis kitapları 
ile önemli tefsir kaynaklarında yer almış¬ 
tır. Bu hadisi yorumlayan âlimlerden bir 
kısmı İhlâs sûresinin sevabı itibariyle, bir 
kısmı da konusu ve mânası yönünden 
Kur’an’ın üçte birine denk olduğunu söy¬ 
lemiştir. İkinci görüşe göre sûre, Kur- 
’an’ın üç ana konusundan ilki olan tevhid- 
le alâkalı olup bu sûrenin anlamını iyice 
kavrayan ve itikadını onunla oluşturan bir 
insan Kur’an’ın tevhid ve akaid bölümünü 
de kavrayıp benimsemiş olur. İmam Gaz- 
zâlî Cevâhirü’l-Kuöân da (s. 47-48), Kur- 
’ân-ı Kerîm’deki bilgilerin ana hatlarıyla 
Allah hakkında bilgi, âhiret bilgisi ve doğ¬ 
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ru yol bilgisi olmak üzere üçe ayrıldığını, 
İhlâs sûresinin bunlardan mârifetullah ve 
tevhid konusunu ihtiva ettiği, Kur’an’da- 
ki diğer hükümler bu sûredeki tevhid te¬ 
meline dayandığı için Kur’an’m üçte biri 
değerinde görüldüğünü ifade etmiştir. 
Hz. Peygamber'in namazlarda İhlâs sû¬ 
resini birkaç defa okuyanları müjdelediği 
yolunda rivayetler bulunmaktadır (mese¬ 
lâ bk. İbnü'd-Düreys, s. 117-120). Resûl-i 
Ekrem, Felak ve Nâs sûreleriyle birlikte 
İhlâs sûresinin de istiâze maksadıyla oku¬ 
nabileceğini ve kendisinin yatarken bu 
sûreleri okuduğunu bildirmiştir ( Müsned, 
111,417; Buhârî, “Fezâ’ilü’l-Kuriân”, 14; Ne- 
sâî, “İstfâze", 1). 

İhlâs sûresi tefsir kitaplarında muhte¬ 
lif yönleriyle ele alınıp geniş olarak tefsir 
edilmiştir. Ayrıca felsefeden tasavvufa ka¬ 
dar çeşitli ilim dallarında meşhur âlimler 
tarafından sûre üzerinde pek çok müsta¬ 
kil çalışma yapılmıştır. Hallâc-ı Mansûr’un 
Teisîru sureti Kulhüvellâhü ehad’l (İb- 
nü'n-Nedîm, s. 243), İbn Sînâ’nın Teisîru 
sûreti'l-İhlâş’ı (Delhi 13)1; Tahran 1313; 
Kahire 1 335) ve Teisîru sûreti'l-İhlâş 
ve'l-Mu c awizeteyn\ (Kahire 1325; Tah¬ 
ran 1332), Fahreddin er-Râzî’nin Teisîru 
sûreti'l-İhlâş ve'l-Mu c awizeteyn"\ (Sü- 
leymaniye Ktp., Haşan Hüsnü Paşa, nr. 
86; Kütübhâne-i Millî-i Tebrîz, nr. 3575/ 
9), Muhyiddin İbnü’l-Arabî’nin Kitûbü'l- 
Ehadiyye olarak da anılan Kitâbü'l-Elii'\ 
(Kahire 13.25; Haydarâbâd-Dekken 1361; 
Beyrut 1997 [Resâ s ilil İbn ‘Arabi içinde]), 
Nasîrüddîn-i Tûsî’nin Farsça İhlâs sûresi 
tefsiri (Muhammed Haşan Bükâî, V, 2040- 
2041 ), Ebüssuûd Efendi’nin Teisîru sûre¬ 
ti'l-İhlâş'i (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali 
Paşa, nr. 2830), Şah Abdülganî’ninFezâT- 
lü bismillah ma^a Teisîri Kul hüvellâh'ı 
(Urduca, Leknev 1864), Edirne Müftüsü 
Fevzi Efendi’nin Mesîrü'l-halâş iî tefsî- 
risûreti'l-İhlâş'ı (İstanbul 1309), Şeyhü¬ 
lislâm Mûsâ Kâzım Efendi’nin İhlâs ve 
Alak Tefsiri (İstanbul 1334), Harîrîzâde 
Kemâleddin Efendi’nin el-Mevridü'l-hâş 
bi'l-havâş iî teisîri sûreti'l-İhlâş’i [İh¬ 
lâs Sûresi Tefsiri, nşr. Yakup Çiçek, İstan¬ 
bul 1996), Muallim Nâci’nin Hülâsatü'l- 
İhlâs’ı (İstanbul 1304/1887) bu eserlerin 
önemlilerindendir (diğer çalışmalar için 
bk. Muhammed Haşan Bükâî, V, 2040- 
2064). 

Ayrıca İhlâs sûresiyle ilgili tez çalışma¬ 
ları yapılmış ve makaleler de yazılmıştır. 
Ahsen Esatoğlu’nun İhlâs Sûresi Metni, 
Dil Özellikleri ve Sözlük adlı yüksek li¬ 
sans teziyle ( 1987, AÜ Sosyal Bilimler Ens¬ 
titüsü) M. Şerefettin’in (Yaltkaya) “Tefsîr-i 


Sûre-i İhlâs li-İbn Sînâ” ( Sırât-ı Müstakim, 
V/106 |1326 r./l 328], s. 21-25), S. M. Zwe- 
mer’in “Sürat al-Ikhiâs” ( MW, XXVI [1936], 
s. 325-328), Edvvin E. Calverley’in “The 
Grammar of Süratu’l-Ikhlâs” (St.l, VIII 
[Paris 1957], s. 5-14), Cl. Schedl’in “Prob¬ 
leme der Koranexegese: Nochmals sa- 
madinSüre 112,2” [IsL, L.VIII/1 [1981], s. 
1-14), Uri Rubin’in “Al-Samad and the 
High God. An Interpretation of Sûra CXII” 
(a.g.e„ LXI/2 (1984 1, s. 197-217), ArneA. 
Ambros’un “Die Analyse von Süre 112: 
Kritiken, Synthesen, neue Ansâtze” (a.g.e., 
LXIII/2 [1986], s. 219-247) ve Mehmet Pa- 
çacı’nın “De ki: Allah Biridir-İhlas Sûresi’- 
nin Sami Geleneği Perspektifinden Bir 
Tefsiri” (İslâmiyât, 1/3 [1998], s. 49-71) adlı 
makaleleri zikre değer çalışmalardandır. 
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İİİSİ Emİn Işik 

! İHLÂSÎ, Şeyh Mehmed 

(ö. 1065/1655’ten sonra) 

Kâtib Çelebi’nin Latince’den 
tercüme eserlerindeki yardımcısı, 
mühtedi Fransız rahibi. 

Asıl adı bilinmemektedir. Hakkında ilk 
ve en geniş bilgileri veren İbrâhim Müte¬ 
ferrika'ya göre Fransa’da meşhur ve zen¬ 
gin bir kimsenin oğlu olup küçük yaşta ra¬ 
hiplik mesleğine girmiş, çeşitli ilimlerin 
öğreniminde zekâsı ve gayretiyle akran¬ 
ları arasından sivrilerek çevresinin şevkiy¬ 
le İslâm dininin zayıf noktalarını arama¬ 
ya yönelmiştir. Bu düşünceyle, IV. Meh- 
med’in saltanatının ilk yıllarında İstan¬ 
bul’a gelerek değişik ilimler yanında Türk- 
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çe ve Arapça öğrenen İhlâsî’nin tefsir ki¬ 
taplarını incelerken, “Ey yer, suyunu yut, 
ey göksen de tut! denildi ...”(Hûd 11/44) 
meâlindeki âyetin lafız ve mânasındaki 
fesahatin etkisiyle müslüman olduğu ri¬ 
vayet edilir. Onun İstanbul'a geliş tarihiy¬ 
le ilgili olarak İbrahim Müteferrika’nın 
verdiği bilgiyi daha geriye götürmek 
mümkündür. 21 Ekim 1604'te rahip iken 
müslüman olup Mehmed adını alan bir 
kişinin (BA, A.RSK, nr. 1477, s. 33), 1615’te 
Sâfî Mustafa Efendi’nin sözünü ettiği ih- 
tidâ etmiş bir rahibin (Zübdetü’t-teuârîh, 
II, vr. 148 a b ) ve nihayet İcmâl-i Ahvâl-i 
Avrupa adlı eserin yazılmasına vesile olan 
bir başka mühtedî rahibin birbirleriyle ve¬ 
ya Mehmed İhlâsî ile olan ilgisi tam ola¬ 
rak tesbit edilememektedir. 

Mehmed İhlâsî Efendi, bu yıllarda kar¬ 
şılaştığı Kâtib Çelebi ile birlikte yaptıkları 
çevirilerle tanınmaktadır. Cihannümâ'- 
sını tamamlamak amacıyla Batı menşeli 
eser tedarikinde bulunan Kâtib Çelebi, el¬ 
de ettiği Atlas Minör Gerardi Merca- 
toris A. S. Hondio plurimis aenis illus- 
tratus (Arnheim 1621) adlı kitabı, İhlâsî’- 
nin takririyle 1654 Mart sonlarında ter¬ 
cümeye başlayıp şekil ve resimleri sonra 
tamamlanmak üzere 20 Temmuz 1655’- 
te bitirdi. Levâmiu'n-nûr fî zulümâti At¬ 
las Minör adı verilen bu çeviriden başka 
yine aynı yılda Târîh-i Frengi Tercümesi, 
Târîh-i Kostantîniyye ve Kayâsire (Reu- 
naku’s-saltanat), İrşûdü'l-hayârû ilâ tâ- 
rîhi'l-Yûnan ve'r-Rûm ve'n-nasârâ adlı 
eserlerle (bu eserler için bk. Gökyay, s. 54- 
57) bazı makale tercümeleri yine İhlâsî'- 
nin yardımıyla meydana geldi. Özellikle 
son eserin konulan arasındaki kilise işle¬ 
rine dair bilgilerle Levâmiu'n-nûr ve Ci- 
hannüma nın müellif hattı nüshalarında 
pek sık görülen Latince terim ve deyim¬ 
lerin açıklamasına ait çıkmalar Mehmed 
İhlâsî’den nakildir. 

Kâtib Çelebi’ye o dönem Avrupa'sında¬ 
ki gelişmeleri yakalama fırsatı veren bu 
tercümelerde takip edilen usul şifahî çe¬ 
virinin Türkçe’ye uyarlanması şeklinde¬ 
dir. Çevirideki esas gaye Kâtib Çelebi’nin 
diğer eserlerine kaynak hazırlığı olduğun¬ 
dan daha ziyade bu isteği karşılayacak 
ifadelerin kaydı ile yetiniimiştir. Diğer ta¬ 
raftan Atlas Minor’da bahsi geçmeyen, 
fakat Avrupa’da yaygın olarak bilinen ve 
papalıkça indekse (kara liste) alınmış olan 
Copernicus sisteminden Kâtib Çelebi’yi 
haberdar etmeyişi, onun eski bir Katolik 
rahibi ve yeni bir müslüman olarak bu 
sistem konusundaki taassubuna yorul¬ 
muştur (Adıvar, s. 144). 
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Hac veya umre yapan kimseye 
normal durumlarda 
helâl olan bazı davranışların 
haram kılınması anlamında 
fıkıh terimi. 

Sözlükte “haram kılmak, kendini mah¬ 
rum bırakmak, haram aylarına veya Ha¬ 
rem bölgesine girmek" anlamlarına ge¬ 
len ihram kelimesi, terim olarak hac veya 
umreye niyet eden kimsenin diğer za¬ 
manlarda yapması helâl olan bazı davra¬ 
nışları, hac ve umrenin rükünlerini veya 
bütün âdâbını tamamlayıncaya kadar 
kendine haram kılmasını ifade eder. İfti- 
tah tekbiri diye bilinen namaza başlama 
tekbirine fıkıh literatüründe “ihram tek¬ 
biri” veya “tahrime” denmesi de bunun¬ 
la birlikte namaza aykırı söz ve davranış¬ 
ların namaz kılan kimseye yasaklanması 
sebebiyledir. Nitekim fıkıhta da ihram, 
“belirli yasak ve kısıtlamalara giriş" veya 
“hac ve umre yasaklarına giriş niyeti” şek¬ 
linde tarif edilir. İhrama giren kişiye muh- 
rim denir. İhramla birlikte erkeklerin di¬ 
kişli elbise giymeleri yasak olduğundan 
Türkçe’de ihrama girmek tabiriyle, hac ve 
umre süresince giyilmek üzere hazırlan¬ 
mış beyaz renkli dikişsiz dokumaya bü¬ 
rünmek anlaşılmış, bu kumaşlar da ihram 
veya ihramlık diye adlandırılmıştır. 

Kutsal zaman ve kutsal mekân kavramı 
farklı şekillerde de olsa hemen hemen 


bütün dinlerin ortak temasını oluşturur. 
Buna bağlı olarak da inananlar söz konu¬ 
su zaman ve mekânlarda belirli mükelle¬ 
fiyetlere muhatap kılınır. Kur’an’da Kâ- 
be'ye “el-beytü’l-harâm” ve onu çevrele¬ 
yen mescide “el-mescidü’l-harâm” denil¬ 
miş (el-Mâide 5/2; el-İsrâ 17/1), bu mes¬ 
cidin içinde bulunan Mekke şehri de “ha¬ 
rem" nitelendirmesiyle dokunulmaz ve 
saygıya lâyık yer şeklinde tanıtılmıştır (el- 
Kasas 28/57; el-Ankebût 29/67). Kökü Hz. 
İbrâhim’e kadar götürülen bir uygulama 
ile Mekke ve yakın çevresi Harem, onu 
çevreleyen ikinci bir bölge de “hil" adıyla 
iki kademeli bir korumaya alınmış, bu 
alanlar dışında kalan ve “âfâk” denilen 
bölgeye göre bazı özel hükümlere tâbi tu¬ 
tulmuştur. Gayri müslimlerin Mekke ha¬ 
remine girişinin yasaklanması, hac ve um¬ 
re amacıyla dışarıdan Mekke haremine 
girmek isteyen müslümanların mîkât sı¬ 
nırlarını ihramsız geçmesinin yasak olu¬ 
şu, hac ve umre dışı bir maksatla gelen¬ 
ler için de ihramın vâcip veya müstehap 
görülmesi, hac veya umreyi tamamlama¬ 
dan ihramdan çıkılmaması ve ihrama gi¬ 
renlerin ihram süresince bazı kısıtlama¬ 
lara tâbi olması bu özel hükümlerin baş- 
lıcalarıdır. Bu açıdan bakılacak olursa ih¬ 
ram hac ve umre ibadetinin bir parçası¬ 
nı, namaza nisbetle abdest gibi âdeta di¬ 
ğer menâsikin yapılabilmesinin ön şartını 
teşkil ettiği gibi anılan kutsal bölge ve za¬ 
mana saygıyı, dünyevî hazlardan uzak du¬ 
ruşu, Allah’a yakın olma şuurunun bütün 
mahlûkatla ilişkilere yansıtılmasını ve 
mahşerde İlâhî huzurda duruşu simgele¬ 
diği için de dinî hayatta özel bir yere sa¬ 
hiptir. Öte yandan ihramlı kimseden top¬ 
lumsal barış ve bütünlüğü bozucu, ben¬ 
cilliği uyandırıcı, geride bırakılan geçici 
haz ve menfaatleri hatırlatıcı her türlü 
söz ve davranıştan uzak durması istendi¬ 
ğinden bu yönüyle de ihram oruç ibadeti¬ 
ni çağrıştırır. İhram esnasında günlük gi¬ 
yeceklerini bırakıp beyaz ve lekesiz ihram 
örtülerine bürünen müslümanlar her tür¬ 
lü gösteriş ve kibirden uzaklaşmayı, ziy¬ 
net ve servetle böbürlenmemeyi, insan¬ 
ların kardeş ve eşit olduğunu yaşayarak 
öğrenir, ölümü ve ötesini yakından hisse¬ 
der. İhramın rükünlerinden olan telbiye 
ile kulluk bilincini, niyetle de günahlardan 
uzak yeni bir hayata adım atma iradesini 
yenilemiş olur. 

İhram, başlı başına bir ibadet olmayıp 
hac ve umrenin ifası sırasında korunması 
gereken bir durumu ve süreci ifade eder. 
Hac ibadetinin, Hz. İbrahim’den Câhiliye 
dönemine kadar ana hatlarıyla korunan 
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ve canlı bir biçimde yaşatılan, fakat za¬ 
manla bazı sapmalara uğrayan uzun bir 
geçmişi vardır. Câhiliye devrinde yarıma¬ 
danın dinî merkezi olan Kâbe’yi ziyaret 
etmek isteyenler için belli yükümlülük ve 
kısıtlamalar mevcut olmakla birlikte Mek- 
keliler daha imtiyazlı bir konum kazan¬ 
mışlardı. Meselâ humsa mensup olanlar 
(Mekkelilerve müttefikleri) elbiseleriyle, 
hilleden olanlar ise (hums dışındaki kabi¬ 
leler) -tavafı günah işledikleri elbiseleriy¬ 
le yapmak istemediklerinden- eğer hums- 
tan birinin elbisesini ödünç veya para ile 
alamazlarsa ya da Kâbe'yi ziyaret için özel 
olarak diktirdiği yeni bir elbisesi yoksa 
çıplak tavaf ederlerdi. Hilleden olanların 
Harem sınırları içine yiyecek ve kurban¬ 
lık sokması yasaktı. İslâm döneminde şirk 
ve putperestlik izleri taşıyan diğer birçok 
âdetin yanı sıra bu tür ayırımcılıklar da 
kaldırılmış, hac yasak ve kısıtlamaları eşit 
ve mâkul bir seviyede tutulmuştur. İleri 
dönemde oluşan fıkıh literatüründe, hac 
rehberlerinde ve ilmihallerde ayrıntılı bi¬ 
çimde ele alınan hacla ilgili fıkhî hüküm¬ 
ler gibi ihrama dair fıkhî ahkâm da temel¬ 
de Hz. Peygamber'in uygulamalı açıkla¬ 
malarına dayanır. İhrama giriş yerleri olan 
Harem ve hil bölgesinin sınırları, ihrama 
giriş usulü, ihram yasakları, bu yasakları 
ihlâlin sonuçları ve ihramdan çıkış gibi ko¬ 
nular böyledir. Bu sebeple fıkıh mezhep¬ 
lerinde bu konuda esasa taalluk eden bir 
görüş farklılığı yoktur. Fakihler arasında 
ayrıntı sayılabilecek bazı ihtilâflar da ken¬ 
dilerine ulaşan rivayetler arasında farklı¬ 
lık bulunması veya aynı rivayetin farklı yo¬ 
rumlara açık olması sebebiyledir. 

Haccın sahih olabilmesi için özel mekân 
ve özel zaman şartları yanında ihrama 
girmek de gerekli görülmüştür. Umrede 
bunlardan özel zaman şartı aranmaz. 
Zeydiyye ve İmâmiyye de (Ca'feriyye) dahil 
fıkıh mezheplerinin çoğu ihramı hac ve 
umrenin rüknü, Hanefîler ise şartı olarak 
nitelendirir. Bir kısım Hanefî fakihi ih¬ 
ramı başlangıçta şart, sonuçta rükün ola¬ 
rak tanıtır (İbnÂbidîn, 11,467). Ancak ih¬ 
ramın şart veya rükün kabul edilmesinin 
ayrıntı sayılabilecek birkaç konu hariç 
önemli fıkhî sonuçları yoktur. Hatta bu¬ 
nun hacda ihrama girmenin vakti konu¬ 
suna bile tam yansıdığı söylenemez. 

Umrede ihrama girmek için belli bir 
vaktin söz konusu olmayacağı açıktır. 
Hacca gelince, başta Şâfıîler olmak üzere 
ihramı haccm rüknü sayan fakihlerden bir 
kısmı hac ayları girmeden diğer menâsi- 
kin yapılması gibi ihrama girmeyi de câiz 
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görmezken Hanefîler ihramın sıhhat şar¬ 
tı oluşundan hareketle aksi görüştedir. 
Mâliki ve Hanbeiîler de bunu câiz fakat 
mekruh görürler. 

Kâbe'nin etrafının Harem ve hil şeklin¬ 
de iç içe iki bölgeye ayrılması ve hillin dı¬ 
şında kalan bölgeye âfâk denmesi, aynı 
zamanda bu bölgelerde oturanların ihra¬ 
ma giriş yerlerini de belirler. Harem böl¬ 
gesinde oturanlar hac için bulundukları 
yerden, umre içinse hil bölgesine çıkarak, 
meselâ Mekke'ye en yakın (8 km.) hil sı¬ 
nırı olan Ten'îm’e veya Arafat'a giderek 
ihrama girerler. Mekke’de geçici olarak 
ikamet edip umre yapmak isteyenler de 
bu hükme tabidir. Harem bölgesiyle mî- 
kât sınırları arasında kalan hil bölgesin¬ 
de oturan kimseler (hillî) hac ve umre için 
bulundukları yerden ihrama girerler. An¬ 
cak bu kimselerin hac veya umre niyeti 
yoksa Harem’e ihramsız girmeleri câiz 
görülmüştür. Bu iki bölgenin dışında ka¬ 
lan bölgelerden gelen kimselerin (âfâkî) 
hac veya umre niyetiyle gelmeleri halinde 
mîkât sınırlarını ihramsız geçmeleri câiz 
değildir. Geçmişlerse geri dönüp ihrama 
girmeleri gerekir. Âfâkîlerin ihrama gir¬ 
me yeri olarak Hz. Peygamber’in beş ayrı 
cihetten belirlediği (Buhârî, "Hac”, 7, 9- 
12; “Şayd”, 18; Müslim,“Hac”, 11-12; Ebû 
Dâvûd, “Menâsik", 2; Nesâî, “Menâsik”, 
19,20-23) Zülhuleyfe, Cuhfe, Zâtüırk, Kar- 
nülmenâzil ve Yelemlem kara yoluyla hac 
ve umreye gelenlerin büyük bir kısmına, 
bu noktalar arasında en yakın mîkât yeri 
hiza tutularak çizilen sınır da kalan kıs¬ 
mına hitap eder (bk. ÂFÂKÎ; harem; hİl ; 
MÎKÂT). Mîkâttan önce ihrama girmek de 
câizdir. Deniz yoluyla kuzeyden gelenler 
Cuhfe yakınındaki Râbığ’da, havayolu ile 
Cidde’ye gelenler ise geldikleri istikamet¬ 
teki mîkâtın hizasını geçmeden ihrama 
girerler. Bununla birlikte Resûl-i Ekrem’in 
belirlemesinin kara yoluyla gelenler için 
söz konusu olduğundan hareketle hava 
ve deniz yoluyla gelenler için Cidde'nin 
mîkât sayılabileceği ve ihrama orada gi¬ 
rebileceği, hatta hava yoluyla gelenler için 
havaalanlarının mîkât sayılması gerek¬ 
tiği görüşleri de vardır. İslâm Konferansı 
Teşkilâtı’na bağlı İslâm Fıkıh Akademisi'- 
nin üçüncü dönem toplantısında (Mek¬ 
ke-1986) bu görüşler tartışılmış, sonuç¬ 
ta deniz ve hava yoluyla gelenlerin mîkât 
yerlerinin hizasına gelince ihrama girme¬ 
lerinin gerektiği kararına varılmıştır (Me- 
celletü MecmaTl-Fıkhi’l-İslâml, I1I/3, s. 
1421-1649). Fakihlerin çoğunluğuna göre 
hac ve umre dışı bir amaçla Harem bölge¬ 


sine girmek isteyenlerin de mîkâtta ihra¬ 
ma girmesi vâcip iken Şâfıîler bunu müs- 
tehap saymışlardır. Bu hükümler, herhan¬ 
gi bir sebeple mîkât sınırları dışında bulu¬ 
nan hil ve Harem bölgeleri halkı için de 
geçerlidir. Mîkât sınırlarını ihramsız geç¬ 
meme hükmü ihrama girerek Kâbe ve 
Harem’e saygı gösterme anlamını içerdi¬ 
ği gibi buraya dışarıdan gelenlerin önce 
umre veya hac yapması ve bunlardan bi¬ 
rini tamamlayarak ihramdan çıkabilmesi 
yükümlülüğünü de tabii olarak içermek¬ 
tedir. Harem bölgesinde bulunan kimse¬ 
ler, ister Mekkeli isterse dışarıdan gelen¬ 
ler olsun, hil bölgesine meselâ Cidde’ye 
gittiklerinde Harem bölgesine ihramsız 
dönebilirler. 

İhramın rüknü fıkıh mezheplerinin ço¬ 
ğunluğuna göre sadece niyet, Hanefî 
mezhebinde ise niyet ve telbiyedir. İmâ¬ 
miyye mezhebi, erkeklerin iki parçadan 
ibaret ihram örtüsüne bürünmesini de 
ihramın vâcipleri arasında görür. Niyet, 
ihrama girilirken hac ve umreden birine 
veya ikisine birden karar vermek, telbiye 
ise ihrama girerken telbiye sözlerini söy¬ 
lemektir (bk TELBİYE). Hac veya umre¬ 
den birini belirlemeden yapılan mutlak 
niyet veya ihsârın bulunmaması şartına 
bağlanan niyet geçerli sayılmakla birlik¬ 
te muhrimin hangi safhada niyetini net¬ 
leştirmesi gerektiği ve buna uymaması¬ 
nın sonuçları fakihler arasında tartışma¬ 
lıdır. 

Mîkât yerlerini geçmeden ihrama gir¬ 
mek ve ihram yasaklarından sakınmak ih¬ 
ramın vâcipleridir. Mîkât sınırını ihrama 
girmeden geçen âfâkîlerin hac veya um¬ 
re menâsikinden birine başlamadan önce 
bulunduğu yere en yakın mîkât bölgesine 
gidip ihrama girmesi gerekir. Aksi takdir¬ 
de ceza kurbanı (dem) kesmek zorunda 
kalır. 

İhramın Belli Başlı Sünnetleri. 1 . İhra¬ 
ma girmeden, yani niyet ve telbiyeden 
önce tırnakları kesmek, saçları kısaltmak, 
vücut temizliği yapıp gusletmek. Bu iba¬ 
det amaçlı değil temizlik amaçlı olduğun¬ 
dan abdesti olanların veya hayız ve nifas 
halindeki kadınların da gusletmesi sün¬ 
nettir. Gusül yapılamazsa abdest alınır. 
Abdest mümkün olmazsa teyemmüm 
edilmez. 2. İhrama girmeden vücuda gü¬ 
zel koku sürmek Şâfiî ve Hanbelîler’e gö¬ 
re sünnet, Hanefîler’e göremüstehap, 
İmam Mâlik'e göre mekruhtur. Elbiseye 
sürmek ise çoğunluğa göre câiz değilken 
Şâfiîler’deki mutemet görüşe göre câiz¬ 
dir. Mâlikîler, ihramdan önce sürülmüş 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 



İHRAM 


kokunun ihrama girerken bedenden ve 
ihram elbisesinden giderilmesini vâcip 
görmüşlerdir. Fakihlerin yaklaşım tarzın¬ 
dan, ihrama giren kimsenin vücut ve el¬ 
bise temizliği yaparak ve kalıcı etkisi ol¬ 
mayan kokular sürünerek hac ve umre¬ 
ye başlamasının istendiği, uzun süre et¬ 
kisini devam ettirecek kokuların vücuda 
veya elbiseye sürülmesinin ise câiz görül¬ 
mediği sonucu çıkar. 3. Erkeklerin izâr ve 
ridâ denilen iki parçadan ibaret örtüye 
bürünmesi. İzâr belden aşağıya sarılan, 
ridâ ise vücudun üst kısmını örten dikiş¬ 
siz kumaş veya havludur. Bu örtülerin be¬ 
yaz, yeni veya yıkanıp temizlenmiş olması 
müstehaptır. 4. İhram elbisesine bürün¬ 
dükten sonra eğer kerâhet vakti değilse 
iki rek’at namaz kılmak. Şâfiîler’e göre 
Harem sınırları içinde ihrama giren kim¬ 
senin kerâhet vaktinde de bu namazı kıl¬ 
ması câizdir. İlkrek'atta Kâfirûn, ikinci 
rek'atta İhlâs sûrelerinin okunması, ni¬ 
yet ve telbiyenin de bu namazdan sonra 
yapılması daha faziletli görülmüştür, s. 
İhramlı olduğu sürece her fırsatta yük¬ 
sek sesle telbiye getirmek de bütün mez¬ 
heplere göre sünnettir. 

İhram Yasaklan. 1. Saç, sakal, bıyık tı¬ 
raşı olmak, kasık veya koltuk altı temiz¬ 
liği yapmak, bedenin herhangi bir yerin¬ 
den kıl koparmak, tırnak kesmek bütün 
mezheplerde ihram yasaklarından sayıl¬ 
mış, hatta tıraş olma yasağı ihram yasak¬ 
larını simgeleyen bir özellik taşıdığından 
ihramdan çıkış da tıraş olmak suretiyle 
mümkün kılınmıştır. İhramdan çıkma 
vakti gelen kimselerin birbirlerini tıraş 
etmeleri ittifakla câiz görülmekle birlikte 
ihramlı bir kimsenin ihramsız birini tıraş 
etmesinin hükmü konusunda ihtilâf edil¬ 
miştir. Hanefî fakihleri, hac ve umre ah¬ 
kâmından söz eden âyette geçen “başla¬ 
rınızı tıraş etmeyiniz” (el-Bakara 2/196) 
ifadesini kendi başını ve başkasının başı¬ 
nı tıraş etmek şeklinde anladığı için bu 
davranışı câiz görmezken fakihlerin ço¬ 
ğunluğu bunda bir sakınca olmadığı gö¬ 
rüşündedir. Başkasının tırnağını kesmek 
konusunda da benzeri bir tartışma var¬ 
dır. 2. İhramda iken süslenme amacıyla 
saçı, sakalı, bıyıkları yağlamak, boyat¬ 
mak, kınalamak, makyaj malzemesi kul¬ 
lanmak, yıkanırken kokulu sabun kullan¬ 
mak, vücuda veya elbiseye koku sürmek 
de ihramlı için yasak olan davranışlardan¬ 
dır. Kokusuz sürme çekmek ise Mâlikî- 
ler’in dışındaki mezheplere göre câiz gö¬ 
rülmektedir. Öte yandan Hanefî, Şâfiî ve 
Hanbelî mezheplerinde bir ayırım yapıl¬ 


maksızın ihram süresince her türlü koku 
kullanımı yasak iken Mâliki mezhebinde 
rengi ve kokusu kalıcı olan misk, za'feran 
ve kâfur gibi kokuların aksine gül, yase¬ 
min ve reyhan gibi sadece kokusu duyu¬ 
lan fakat rengi görülmeyenlerin kullanıl¬ 
ması câiz görülür. Ayrıca giyilmeden ya 
da ihrama girmeden önce koku sürülmüş 
veya koku sinmiş ihram elbisesini giymek 
Hanefî ve Mâliki mezheplerinde câiz gö¬ 
rülmezken Şâfiî ve Hanbelî mezhepleri¬ 
ne göre câizdir. 3. İhram esnasında dikişli 
elbise ve iç çamaşırı türü giyim eşyası giy¬ 
mek, başı kısmen veya tamamen örtmek, 
çorap ya da topukları ve üstü kapalı ayak¬ 
kabı giymek sadece erkeklere yönelik bir 
yasaktır. Ayakları büyük ölçüde dışarıda 
bırakan ve ön tarafı kapalı olmayan ter¬ 
lik dikişli de olsa giyilebilir. Çünkü ihramlı 
erkeklere yasak olan dikiş değil dikişli el¬ 
bisedir. Ayrıca yamalı veya kenarı dikişle 
toplanmış izâr ve ridâ giymekte de sakın¬ 
ca yoktur. Aynı şekilde ceket, palto gibi 
kıyafetleri kollarını geçirmeden omuza 
almak câizdir. İhram kıyafetinin uçlarını 
bağlamak ya da iğne ile tutturmak ge¬ 
nelde mekruh görülmüşse de Şâfiîler ve 
Hanbelîler bunu izâr için câiz görmüşler¬ 
dir. Şemsiye kullanmak genelde câiz ka¬ 
bul edilmekle birlikte Mâlikî ve Hanbelî 
mezheplerinde bazı kısıtlayıcı hükümlere 
rastlanır. Kadınlar ihramda iken yüzlerini 
örtmemeleri kaydıyla her türlü giyim eş¬ 
yası kullanabilirler. 4. İhramda erkeklerin 
eldiven giymesinin haram olduğunda fa- 
kihler arasında görüş birliği bulunmakla 
birlikte kadınların giymesi hususunda gö¬ 
rüş ayrılığı vardır. Mâlikî ve Hanbelî mez¬ 
hepleriyle Şâfiî mezhebindeki mutemet 
görüşe göre kadınların giymesi de sakın¬ 
calıdır. Onlar bu konuda hadiste geçen ya¬ 
sağın genel olduğunu ileri sürerler (Bu- 
hârî, “Şayd", 13; Ebû Dâvûd, “Menâsik", 
31;Tirmizî,“Hac”, 18). Hanefî fakihleri ise 
kadının ihramının yüzünde olduğunu bil¬ 
diren hadise dayanarak(Dârekutnî, II, 294; 
Beyhaki, V, 47) eldiven giymesinde bir sa¬ 
kınca olmadığı görüşündedir. S. Kadının 
ihramlı iken yüzünü örtmesi yasak olmak¬ 
la birlikte ihtiyaç duyduğu zaman örtme¬ 
si câiz görülmektedir (Ebû Dâvûd,“Me¬ 
nâsik”, 33; el-Muuatta\ “Hac", 18). 6. İh- 
ramlı iken silâh kuşanmayı Hanbelî ve 
Mâlikî fakihleri ihram yasakları arasında 
sayarken, hatta Mâlikîler, ihtiyaç dışında 
silâh kuşananların fidye ödemeleri gerek¬ 
tiğini söylerken Hanefî ve Şâfiîler bunu 
câiz görmektedir. Mâlikî mezhebinde yü¬ 
zük takmak da erkekler için câiz kabul 


edilmemekte, takılması halinde fidye 
ödenmesi gerekmektedir. 7. İhramlı iken 
cinsî ilişkiye girmek veya cinsî ilişkiye yol 
açabilecek öpüşme, oynaşma gibi davra¬ 
nışlarda bulunmak yahut şehveti tahrik 
edici konuları konuşmak yasaktır. Ancak 
bu grupta yer alan yasaklardan birinin ih¬ 
lâli yasağın ağırlık derecesine göre farklı 
sonuçlar doğurur. 8. İster Harem bölgesi 
içinde isterse dışında olsun, ister eti yen¬ 
sin isterse yenmesin her çeşit kara avı av¬ 
lamak, avcıya göstermek ve yardımcı ol¬ 
mak, av hayvanlarına zarar vermek (yu¬ 
vasını bozmak, yumurtalarını kırmak vb.), 
hatta bazı fakihlere göre av etinden ye¬ 
mek ihramlıya yasaktır (el-Mâide 5/95- 
96). Bu konuda kasıtlı davranışla dalgın¬ 
lık, unutkanlık veya yanlışlık sonucu mey¬ 
dana gelen davranış arasında fark yoktur. 
Avlanma yasağı, sadece bölgedeki eti ye¬ 
nen av hayvanlarını korumayı değil bölge¬ 
nin tabii dengesini ve güzelliğini de koru¬ 
mayı, ayrıca ihramlıyı kalp katılığına yol 
açan, merhamet duygularını rencide eden 
işlerden uzak tutmayı da amaçlamakta¬ 
dır. Hanefî, Mâlikî, Zeydiyye ve İmâmiyye 
fakihleri dahil olmak üzere çoğunluğun 
eti yenmeyen yırtıcı hayvanların öldürül¬ 
mesini de haram sayması bu sebepledir. 
Aynı anlayışın etkisiyle, bu yasağın sadece 
eti yenen av hayvanlarını kapsadığını ile¬ 
ri süren Şâfiî ve Hanbelî fakihleri de sa¬ 
vunma ve zararını önleme gerekliliği bu¬ 
lunmadığı sürece eti yenmeyen hayvan¬ 
ların avlanılmasını doğru bulmamışlardır. 
Tavuk, koyun, sığır, deve gibi evcil hayvan¬ 
ları kesmek ve deniz hayvanları avlamak 
ihramlıya yasak değildir. 9. Harem bölge¬ 
si olarak sınırları belirlenen Mekke şehri 
ve etrafında avlanmak, çevreyi tahrip et¬ 
mek, tabii çevreyi oluşturan ağaç ve bit¬ 
kileri kesip koparmak, bunlara zarar ver¬ 
mek hem ihramlı hem de ihramsız olan 
herkes için yasaktır. 10. Dinen mâsiyet sa¬ 
yılan işleri yapmak (füsûk) ve başkalarıyla 
cedelieşmek, kavga etmek, çirkin ve ha¬ 
karet içerikli söz söylemek (cidâl), normal 
zamanlarda da yasak ve çirkin bir davra¬ 
nış olmakla birlikte ihramlı için ayrıca sa¬ 
kınılması gereken yasaklardandır. 

Bütün bu yasaklar bir yönüyle taabbü- 
dî bir nitelik taşısa bile diğer yönden hac 
ve umre ibadetinin mâna ve mahiyetiyle 
bütünleşen, bu ibadetten beklenen deru- 
nî faydaların teminini kolaylaştıran, poli¬ 
siye önlemlerle elde edilmesi zor birçok 
amacı kendiliğinden gerçekleştiren belli 
bir önem ve işleve de sahiptir. Bundan do¬ 
layı ihram yasakları, hac ve umrenin ma- 
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hiyetiyle örtüşen mâkul bir seviyede tutu¬ 
larak hayatın tabii akışı ve ihtiyaçları göz 
ardı edilmemiş: yıkanmak ve kokusuz sa¬ 
bun kullanmak, kırılmış tırnağı koparmak 
ve kasıtlı olarak kıl koparmadan kaşın¬ 
mak. diş çektirmek, kan aldırmak, iğne 
yaptırmak, çiçek koklamak, koku satın 
almak, koku satılan bir yerde oturmak, 
kemer bağlamak, kol saati takmak, di¬ 
kişli veya dikişsiz çanta taşımak, omuza 
çanta asmak, baş kısmı hariç vücudun di¬ 
ğer kısımlarını (ayaklar dahil) battaniye 
vb. şeylerle örtmek, saldırgan köpek, 
kurt, yılan, akrep, fare, sinek, pire, arı, 
kene gibi zararlı hayvanları öldürmek, ba¬ 
lık vb. su ürünlerini avlamak yasak dışın¬ 
da tutulmuştur. 

Yasağı İhlâlin Sonuçlan. İhram yasak¬ 
larının ihlâli fıkıh literatüründe “cinayet” 
diye adlandırılmış, müeyyide olarak be¬ 
denî ve malî bazı mükellefiyetler öngö¬ 
rülmüştür. İhram yasaklarının ihlâli, yasa¬ 
ğın ve ihlâlin ağırlık derecesine göre hac 
veya umrenin fâsid olması ve kazâsının 
gerekmesi, büyük baş hayvan (bedene) ya¬ 
hut koyun veya keçi (dem) kesme, fıtır sa¬ 
dakası (fidye) kadar bağışta bulunma, be¬ 
delini ödeme, sadaka verme, oruç tutma 
gibi farklı sonuçlar doğurur. İhlâllerin mü¬ 
eyyidesi olarak ibadet cinsinden fiillerin 
seçilmesi ferdi ıslah etme ve ihlâl dolayı¬ 
sıyla uğraması muhtemel mahcubiyeti gi¬ 
derme, ayrıca bu vesileyle toplumsal da¬ 
yanışmayı güçlendirme gibi amaçlar ta¬ 
şımakta olup bu yaklaşım, İslâm'ın kefâ- 
retler ve cezalandırma konusunda takip 
ettiği genel tavra da uyum gösterir. 

Hac için ihrama girdikten sonra ve Ara¬ 
fat vakfesinden önce cinsel ilişkinin hac- 
cı fâsid kılacağında fakihler görüş birliği 
içindedir. Ancak hac tamamlanmadan ih¬ 
ramdan çıkılamayacağı için bozulan bu 
haccın yarım bırakılmayıp tamamlanma¬ 
sı ve ertesi yıl kazâ edilmesi, bu ihlâl sebe¬ 
biyle de koyun veya keçi kurban edilmesi 
gerekir. Vakfeden sonra, fakat tıraş olup 
ihramdan tam çıkmadan önceki ilişki de 
Hanefî mezhebinin dışındaki diğer üç 
mezhebe göre haccı yine fâsid kılar. Ha¬ 
nefî mezhebine göre bu durumda hac fâ¬ 
sid olmamakla beraber ceza kurbanı ola¬ 
rak bir bedene kesmek gerekir. Hanefî- 
ler’in bu görüşü, Hz. Peygamber’in “Hac 
Arafat’tır” (Ebû Dâvûd, “Menâsik”, 68; 
İbn Mâce, “Menâsik”, 57; Dârimî, “Menâ¬ 
sik”, 57) hadisinden hareketle şartlarına 
uygun olarakArafat vakfesini eda eden 
bir kimsenin haccının esasen tamam ol¬ 
duğu gerekçesine, bedene cezası için İbn 
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Abbas’tan gelen bir rivayete dayandırıl¬ 
maktadır (el-Muvatta 1 , “Hac”, 50). Umre 
için ihrama giren kimsenin umrenin rük¬ 
nü olan tavafın ilk dört şavtını tamamla¬ 
madan önce cinsel ilişkide bulunması ha¬ 
linde Hanefî mezhebine göre umresi fâ¬ 
sid olur. Bozulan umre yarım bırakılmayıp 
tamamlanır, ihramdan çıkıldıktan sonra 
umrenin kazâ edilmesi, ihlâl sebebiyle de 
bir koyun veya keçi kurban edilmesi ge¬ 
rekir. Mâlikî mezhebine göre sa‘y tamam¬ 
lanmadan, Şâfiî ve Hanbelî mezhepleri¬ 
ne göre ise tahallülden önce vuku bu¬ 
lan cimâ umreyi ifsat eder. 

Süslenme, koku sürünme, giyinme, tı¬ 
raş olma türündeki yasakların ihlâli du¬ 
rumunda ihlâl ciddi boyutta ise koyun 
veya keçi kurban edilmesi, değilse fidye 
ödenmesi, küçük çaptaki ihlâllerde ise 
sadaka verilmesi gerekir. Hangi tür ihlâ¬ 
lin hangi ağırlıkta sayılacağı mezhepler 
arasında ayrıntılara inen geniş bir tartış¬ 
ma konusudur. Meselâ saç veya sakalın 
tamamını tıraş etmek, bir organın tama¬ 
mına güzel koku sürünmek, erkeklerin 
bir tam gün başını örtmesi ciddi ihlâl sa¬ 
yılıp dem gerektirirken saçın veya saka¬ 
lın dörtte birinden azını tıraş fidye, bir 
tırnağın kesimi sadakayı gerektirir. Cin¬ 
sel ilişki dışındaki cinsî yasakların ihlâliyle 
ilk tahallül sonrası ve ziyaret tavafından 
önceki cinsel ilişki de dem gerektirir. Av¬ 
lanma veya Harem bölgesinin tabii ağaç 
ve bitki örtüsüne zarar verme halinde ku¬ 
ral olarak bunların bedeli tasadduk edilir. 
Bazı durumlarda her fidye miktarı karşı¬ 
lığında bir gün oruç tutulabilir. 

İhram yasaklarının bilgisizlik, yanılma, 
unutma gibi mazeretlerden dolayı çiğ¬ 
nenmesi uhrevî sorumluluğu kaldırabilir¬ 
se de bu cezaları düşürmez. Ancak hasta¬ 
lık gibi haklı mazeretlerin bulunması ve¬ 
ya ihlâlin başkasının fiilinden kaynaklan¬ 
ması gibi gayri iradî olması halinde ilgili 
şahsa kurban kesme, fidye ödeme veya 
oruç tutma arasında seçim hakkı tanınır 
(ayrıca bk BEDENE; DEM; FİDYE). 

İhram yasaklarının kalkması (tahallül 
veya hil) umrede sa'yin tamamlanmasın¬ 
dan sonra saçları tıraş etmek veya kısalt¬ 
mak suretiyle, hacda ise iki kademede 
gerçekleşir. İfrad haccı yapanlar bayra¬ 
mın birinci günü Akabe cemresine taş 
attıktan sonra, temettü' ve kırân haccı 
yapanlar ise kurbanın kesilmesinden son¬ 
ra saç tıraşı olup ihramdan çıkarlar. Hac- 
cedenler bu safhada kendi saçlarını ke¬ 
sebilecekleri gibi birbirlerini de tıraş ede¬ 


bilirler. Kadınların saçlarının ucundan bi¬ 
raz kesmesi yeterli olur. Fıkıh literatürün¬ 
de ilk veya küçük tahallül denilen bu saf¬ 
hadan sonra cinsel ilişki ve Mâlikîler’e gö¬ 
re ayrıca avlanma dışındaki ihram yasak¬ 
ları kalkar. Haccın rükünlerinden olan zi¬ 
yaret tavafından, Hanefîler'in dışındaki 
diğer üç mezhebe göre sa'yin de yapılma¬ 
sından sonra tıraş olmakla ikinci tahallül 
gerçekleşir ve bütün ihram yasaklan kalk¬ 
mış olur. 
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S Salim Öğüt 

r . 1 

İHRAZ 

Bir malı elde etme, koruma 
ve tasarruf altına alma anlamında 

fıkıh terimi. ^ 

Sözlükte “erişme, maddî ve mânevî bir 
şey elde etme: el koyma, başkaları tara¬ 
fından el konulmasını önlemek üzere ko¬ 
ruma altına alma" mânalarına gelen ih- 
râz kelimesi fıkıhta, başkasının mülkiye- 
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tinde bulunmayan sahipsiz (mubah) bir 
mal üzerinde mâlik olma iradesiyle fiilî 
hâkimiyet (zilyedlik) kurmayı ifade eder. 
Literatürde istîlâ, hiyâze, yed ve vaz‘u'1- 
yed gibi terimlerin de çok defa ihrâzla eş 
anlamlı olarak kullanıldığı, bunların mâ¬ 
naları arasında belirgin bir ayırım yapma¬ 
nın zor olduğu görülür. Nitekim ihrâz mu¬ 
bah malın mülkiyetinin kazanılmasının 
genel adı olarak da, bu işlemin genelde 
son safhasını teşkil eden fiilî hâkimiyet 
anlamında da kullanılır. Benzeri bir du¬ 
rum diğer kelimeler için de söz konusu¬ 
dur. Bu da fürû-i fıkhın oluşum süreciyle 
ve fıkıh mezheplinde terminolojinin za¬ 
manla ortaya çıkmasıyla ilgili bir husus¬ 
tur. Bununla birlikte çağdaş literatürdeki 
eğilim de dikkate alınarak istîlâda mubah 
malın mülkiyetinin ilkten kazanılması, ih- 
râzda ise menkul mubah malların belli bir 
emek ve usul kullanılarak koruma, tasar¬ 
ruf ve mülkiyet altına alınması anlamının 
ağır bastığı söylenebilir. Bu son durum¬ 
da ihrâz daha kapsamlı bir terim olan is¬ 
tilânın bir türünü, iki terim birlikte kulla¬ 
nıldığında ise ihrâz istîlânın ikinci, yani 
mülkiyetin kazanılması için gerekli fiilî hâ¬ 
kimiyet safhasını ifade etmektedir (bk. 
İSTÎLÂ). Çağdaş İslâm hukukçularının is¬ 
tilânın türleri olarak gördüğü avlanma, 
mevât arazinin ihyası ile maden ve defi¬ 
ne konuları klasik literatürde ayrı başlık¬ 
lar altında ele alınmış, istilânın dördüncü 
türü sayılabilecek olan yağmur ve kaynak 
suları, ot, odun, kerpiç toprağı gibi aslen 
mubah malların ihrâzı konusu ise yuka¬ 
rıdakilere ilâve olarak satım, gasp, şirb, 
ganimet gibi kısmen ilgili konu başlıkları 
altında veya haraç ve emvâl türü eserler¬ 
de incelenmiştir. 

Fıkıh terminolojisinde mubah mal, bir 
malın mülkiyet altına girmeden önceki 
aslî durumunu ifade etmekte olup özel 
mallar veya devlet malları, vakıf gibi hay¬ 
ra veya akarsu, mera ve orman gibi ka¬ 
mu yararına tahsisli mallar dışında kalan 
menkul ve gayri menkul mallar kural ola¬ 
rak mubah mal sayılır. Mevât arazi, av 
hayvanları, kaynak ve yağmur suları, sa¬ 
hipsiz arazide biten otlar, ağaç ve mey¬ 
veler böyledir. Kur’an'da, yeryüzünün ve 
üzerinde bulunan her şeyin insanoğlunun 
istifadesine sunulduğu sıkça tekrar edilir 
(el-Bakara 2/29; İbrâhîm 14/32-33; el-Hac 
22/65; Lokmân 31/20; el-Câsiye 45/13). Bu 
anlatımda ana tema insana konumunu 
ve sorumluluklarını hatırlatma olsa bile 
dolaylı olarak bütün insanların mubah 
maldan yararlanmada eşit bir hakka sa¬ 
hip bulunduğu, bu hakkın kullanımının 


teşvik edildiği de anlaşılır. İnsanların eski 
zamanlardan beri devam edegelen bu 
yöndeki çabası, malların değişik statüler 
kazanarak mülkiyet altına girmesi süre¬ 
cinin de başlangıç noktasını teşkil eder. 
Bu çalışmaya temas eden âyet ve hadis¬ 
lerin yanı sıra Hz. Peygamber’in insanları 
sahibi bulunmayan verimsiz toprakları iş¬ 
leyip imar etmeye, bu arazilerde kuyu aç¬ 
maya, odun ve otları toplamaya teşvik et¬ 
tiği ve bu tür çabalan mülkiyet kazandı¬ 
rıcı işlem olarak tanıtarak ödüllendirdiği 
bilinmektedir. Resûl-i Ekrem'in, “Henüz 
kimsenin olmayan bir şeyi kim ilk önce 
ele geçirirse o şey onundur” (Ebû Dâvûd, 
“İmâre", 36) demesi, insanların su. ot ve 
ateşte (bazı rivayetlerde tuzda da) ortak 
olduğunu bildirmesi (Ebû Ubeyd, s. 372- 
374; Heysemî, 1, 508;Abdullah b. Yûsuf ez- 
Zeylaî, IV, 294), suyun ihtiyaç fazlasının is¬ 
teyenlere verilmesini emredip satılmasını 
yasaklaması (Buhârî, “Müsâkât”, 2; Müs¬ 
lim, “Müsâkât”, 36-38), mevât arazinin ih¬ 
ya yoluyla iktisabına imkân vermesi, ma¬ 
den ve defineleri cüz’î bir vergiye tâbi 
tutması, bir yönüyle temel ihtiyaç mad¬ 
delerinden yararlanmada insanlar arası 
hak eşitliğine dikkat çekmekte, diğer yön¬ 
den de emeği ve ferdî çabayı maddî kal¬ 
kınmanın aktif bir unsuru olarak devreye 
sokmaktadır. Mubah malların ihrâzı ko¬ 
nusunda ileri dönemlerde etraflı şekilde 
ortaya konulan doktriner görüşler de esa¬ 
sen Hz. Peygamber ve sahâbe uygulama¬ 
sındaki ana çizgiyi devam ettirmiş, ancak 
imar ve nüfus hareketlerine bağlı olarak 
yer yer farklı hükümler ve bazı sınırlama¬ 
lar getirilmesine ihtiyaç duyulmuştur. 

Mubah maldan yararlanmada herkes 
eşit hakka sahip bulunduğundan doktrin¬ 
de mubah mallar hak sahiplerinin ortak 
malı olarak görülmüş ve insanların bu 
mala ilişkin yetki ortaklığına da “şirket-i 
ibâha" adı verilmiştir ( Mecelle, md. 1045). 
Şahıslar mubah malı elde etmekle, kulla¬ 
nım ve fiilî hâkimiyeti altına almakla onun 
mülkiyetini kazanmış olurlar. Bunda da 
temel ilke başkasının mevcut bir hakkının 
zarar görmemesi, kamu düzeninin bo- 
zulmamasıdır. Bu konuda doktrinde mev¬ 
cut ayırım ve şartlar bu amaca yöneliktir. 
İhrâz av hayvanını yakalamak, nehirden 
su almak, otu biçmek, odunu toplamak 
gibi mubah mala bilfiil el koymak şeklin¬ 
de olabileceği gibi yağmur suyu biriktir¬ 
mek için havuz yapmak, av için tuzak ha¬ 
zırlamak, avcı kuş ve köpeği salmak şek¬ 
linde de olabilir. Fakihler birinci türe ha¬ 
kiki, İkincisine hükmî ihrâz adını verirler 
( a.g.e md. 1248). Hakiki ihrâzdafiil kasıt 


yerine geçtiğinden fiilin tamamlanmasıy¬ 
la mubah mal da mülkiyete geçmiş olur. 
Hükmî ihrâzda ise mülkiyetin geçişi için 
niyet ve kasıt aranır. Ayrıca hükmî ihrâ- 
zm, hakiki ihrâz gerçekleşinceye kadarki 
safhada mubah mal üzerinde zayıf bir 
mülkiyet hakkı doğurduğu da ifade edilir 
(Şelebî, s. 398). Bu son ayrıntı av hayvanı¬ 
nın kaçması, suya başkası tarafından el 
konulması gibi durumlarda mülkiyet ih¬ 
tilâfını çözmeye yarar. 

Mubah menkul malların ihrâzının en 
çok bilinen örnekleri su, ot, ağaç ve ya¬ 
bani meyvelerin ihrâzıdır. Sulama ve ya¬ 
rarlanma hakkı açısından su, fıkıh litera¬ 
türünde ayrı bir konu başlığı altında in¬ 
celenecek ölçüde önem taşımasının yanı 
sıra ihrâzı açısından da diğer menkul mu¬ 
bah mallar arasında özel bir öneme sahip¬ 
tir. Yağmur ve kaynak suları, akarsu ve 
göller esasen bütün insanların yararlan¬ 
masına açık olmakla birlikte suyun ortak 
mubahlığı ilkesinden bir istisna olmak 
üzere usulüne uygun tarzda ihrâz edilmiş 
sular özel mülkiyet rejimine tâbi tutul¬ 
muş, özel mülkiyet altındaki topraklarda 
çıkan kaynak ve kuyu suları üzerinde sa¬ 
hibine ihtisas ve öncelik hakkı verilmiş, 
akar lehine kurulu bir irtifak olarak hakk-ı 
şirb (arazi sulama hakkı) kabul edilmiştir 
(bk. İRTİFAK). Bu yaklaşım, aynı zaman¬ 
da mevât arazinin ihyası yönündeki teş¬ 
viki de destekler ve onu tamamlar mahi¬ 
yettedir. Bir su kaynağından insan ve hay¬ 
vanların içme veya basit ihtiyaçları için 
kullanma hakkı ise (hakk-ı şefe) kuyu ve 
kaynak sularında toprak mâliklerinin 
mülkiyet haklarına daha öncelikli temel 
hakları koruma düşüncesiyle getirilmiş 
bir sınırlamayı ve aslî durum olan ibâha 
nitelikli yetkiye dönüşü ifade eder. Suyun 
hakiki ihrâzı onun bir kovaya veya havuz, 
sarnıç gibi bir yerin içine alınması şeklin¬ 
de olur. Bu suyun kaynağıyla irtibatının 
kesilmesini şart koşanlar ( Mecelle, md. 
1251), umumi akarsudan açılan bir kanal¬ 
la havuza akıtılan ve bu şekilde devridâ- 
im eden suyu ihrâz edilmiş saymazlar (Ali 
Haydar, ili, 527). Konu örfî olduğundan ak¬ 
si görüşü savunanlar da vardır. Umumi 
akarsular araziye getirilip sulama yapıl¬ 
makla ihrâz edilmiş sayılır (Serahsî, XXIII, 
172). Yer altı suları kural olarak özel mül¬ 
kiyete konu görülmediğinden ister özel 
isterse mubah arazide açılsın kuyu suları 
özel mülkiyete konu anlamında muhrez 
su sayılmaz. Başkalarının bu suda şefe 
(şürb) hakkı olup kuyuyu açanın sadece 
hakk-ı şirbde (hakk-ı saky) öncelik hakkı 
bulunur {Mecelle, md. 1251). Bir kimsenin 
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arazisinde kendiliğinden çıkan veya ara¬ 
ziye bu şekilde dışarıdan giren sular da 
böyledir. Suyun ihrâzı ve mülkiyet altına 
alınması konusundaki sınırlamalar, esa¬ 
sen aslî ibâha ilkesini korumaya ve muh¬ 
temel ihtiyaç sahiplerinin zarar görme¬ 
sini önlemeye mâtuf bir tedbir niteliğin¬ 
dedir. 

Mubah arazide biten ve meydana gel¬ 
mesinde insan emeği bulunmayan otlar 
biçilip toplanmakla veya hayvana yediril¬ 
mekle ihrâz edilmiş sayılır. Bu ilke, özel 
mülkiyet altında olmayan bazı toprakla¬ 
rın ilk dönemlerden itibaren “himâ” adıy¬ 
la hayvanların otlatılmasına tahsis edil¬ 
mesi ve bir tür kamu malı sayılması yö¬ 
nündeki uygulamayla da ilgili olup birbiri¬ 
ni tamamlar niteliktedir (bk. HİMÂ). Özei 
arazide fakat sahibinin emeği olmadan 
biten otları Hanefî ve Mâlikîler dahil ço¬ 
ğunluk kural olarak mubah mal saymak¬ 
la birlikte arazi sahibine başkalarını ara¬ 
zisine girmekten engelleme hakkı tanır, 
hatta arazinin sırf bu otu elde etme ama¬ 
cıyla boş bırakılması veya etrafının koru¬ 
maya alınması durumunda kendiliğinden 
biten otu sahibinin mülkü görür. Şâfiî- 
ler'e ve bir rivayette Ahmed b. Hanbel’e 
göre sahipli arazide biten ot bu arazinin 
nemâsıdır ve hukukî statüsü bu araziye 
bağlıdır; hadiste insanların ortak olduğu 
belirtilen ot ise mubah arazide bitenler¬ 
dir. İhtiyaç fazlası suyun engellenmeme¬ 
si, böyle yapılırsa otun da esirgenmiş ola¬ 
cağını ifade eden hadis de (Buhârî, “Mü¬ 
sâkât”, 2; Ebû Ubeyd, s. 373) esasen sa¬ 
hipli arazide kendiliğinden biten otları 
konu alır. Ancak bir kimsenin arazisinde 
kendiliğinden biten ve ihtiyaç fazlası bu¬ 
lunan otları kullanmada tıpkı su gibi baş¬ 
kalarını engellemesi câiz olmaz. Emek so¬ 
nucu biten otların ihraza konu olmayaca¬ 
ğında ise görüş birliği vardır. Mubah ara¬ 
zide bulunan ağaç ve odunlar da kural 
olarak mubah mal hükmündedir. Mülk 
arazilerdeki ağaçlar ise kendiliğinden bit¬ 
miş de olsa arazi edinmenin amaçları ara¬ 
sında görüldüğünden ota kıyas edilmez 
ve sahibinin özel mülkü sayılır. Ateş de 
aslen mubah mal kabul edilmekle birlikte 
su ve ottan kısmen farklı bir yaklaşımla, 
ateşin mülk maddelerle veya sahipli ara¬ 
zide yakılması halinde insanların yararlan¬ 
ma hakkının aydınlanma ve ısınma hak¬ 
kıyla, mesken masuniyeti ve mahremiye¬ 
ti, özel araziye izinsiz girilmemesi gibi il¬ 
kelerle sınırlı tutulduğu görülür. Öte yan¬ 
dan fakihlerin ilk dönemlerden itibaren 
insanların su, ot ve ateşte ortaklığını bil¬ 
diren hadisleri ve bu yöndeki uygulama¬ 
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ları ilke olarak anlayıp benzeri maddele¬ 
re de uyguladığı, çağımızda da bu verileri 
insanların temel üretim araçlarında, ta¬ 
bii zenginliklerde ve ihtiyaç maddelerin¬ 
de ortak olduğu, bunların özel mülkiyet 
altına alınamayacağı şeklinde genişletici 
bir yoruma tâbi tutan yaklaşımların bu¬ 
lunduğuna işaret edilmelidir. 

Usulüne uygun tarzda gerçekleşen ih¬ 
râz sonucu mubah malın mülkiyeti kaza¬ 
nılır. Bu aynı zamanda diğer şahısların bu 
mal üzerinde ihrâz haklarının sona erdiği 
ve malın hukuken koruma altına alındığı 
(mazmun) anlamına gelir. Menkul mubah 
malların ihrâzında kural olarak devlet 
başkanının izni gerekli görülmemekle bir¬ 
likte bu hakkın şu veya bu tür bir mubah 
malda kullanımına kamu yararını koruma 
amacıyla devlet başkanının bazı sınırla¬ 
malar getirebileceği fakihler tarafından 
belirtilir. Bu yöndeki ifadeler, sahipsiz ara¬ 
zilerin ve tabii zenginliklerin ilke olarak 
devletin mülkü sayılması, kamu malların¬ 
dan yararlanmaya hukukî bir düzen ge¬ 
tirilmesi, orman, ağaç ve tabii bitki örtü¬ 
sünün korunması gibi fikirlerin önem ka¬ 
zandığı ileri dönemlerde daha da yoğun¬ 
laşmış ve kamu hakkı açısından bir önem 
sıralaması da yapılarak mubah malların 
ihrâzında, tıpkı mevât arazinin ihyasında 
olduğu gibi devletin izin ve onayı gerekli 
görülmeye başlanmıştır. 

Had cezasını gerektiren hırsızlık suçu¬ 
nun oluşması, emanet maldan emanet¬ 
çinin sorumlu tutulabilmesi gibi hukukî 
ve cezaî sorumlulukların doğması için ge¬ 
rekli bir ön şartı ifade etmek üzere kul¬ 
lanılan hırz terimi ve malın “muhrez” ol¬ 
ması şartı, ihrâzm sözlük ve terim anla¬ 
mıyla da bağlantılı olarak bir malın ben¬ 
zerlerinin korunduğu yerde ve usulde ko¬ 
ruma altına alınmış olmasını ifade eder 
(bk. EMANET; HIRSIZLIK) İhrâzla malın 
ilkten mülkiyet altına alınması ve huku¬ 
ken değer ve koruma kazanması başladı¬ 
ğı için hırsızlık suçunun malla ilgili maddî 
unsurlarından olan hırz şartı da doğmuş 
olmakta, bunun için de hırsızlık suçunun 
maddî unsurlarını teşkil eden nisab, mal 
oluş ve hırz şartlarıyla ilgili tartışma ve ör- 
neklendirmelerde ihrâz kavramına sıkça 
atıfta bulunulmaktadır (M. Sellâm Med- 
kûr, s. 119-127). 
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IHSAN 

(ju^yı) 

Genel olarak iyilik 
ve lutufta bulunmak, 
bir işi en güzel şekilde yapmak, 
Allah’a ihlâsla kulluk etmek 
anlamlarında kullanılan bir terim. ^ 

Sözlükte “güzel olmak" mânasına gelen 
hüsn kökünden türetilmiş bir masdar 
olup genel olarak “başkasına iyilik etmek” 
ve “yaptığı işi güzel yapmak” şeklinde 
kısmen farklı iki anlamda kullanılmakta¬ 
dır. İhsanda bulunan kişiye muhsin denir. 
Bir insanın gerçekleştirdiği işin ihsan se¬ 
viyesine ulaşabilmesi için hem neyi nasıl 
yapması icap ettiğini iyi bilmesi hem de 
bu bilgisini en güzel biçimde eyleme dö¬ 
nüştürmesi gerekir. Hz. Ali. “İnsanlar işle¬ 
rini ihsanla yapmalarına göre değer kaza¬ 
nır” derken bunu kastetmiştir. Allah’ın 
yarattığı her şeyi ihsanla yarattığını bil¬ 
diren âyette de (es-Secde 32/7) ihsan kav¬ 
ramı bu anlamdadır. Ahlâk literatüründe 
ihsan genellikle, "iyiliklerde farz olan as- 
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gari ölçünün ötesine geçip isteyerek ve 
severek daha fazlasını yapmak" mânasın¬ 
da kullanılır. Râgıb el-İsfahânî'nin diğer 
İslâm âlimlerince de paylaşılan düşünce¬ 
sine göre ihsan adaletin üstünde bir de¬ 
recedir: adalet borcunu vermek, alacağı¬ 
nı almak, ihsan ise üstüne düşenden da¬ 
ha fazlasını vermek, alması gerekenden 
daha azını almaktır. Bundan dolayı adaleti 
gözetmek vâcip, ihsanı gözetmek men- 
dup ve müstehaptır ( el-Müfredât, “hsn", 
“ c adl” md.leri; krş. Gazzâlî, II, 79). 

Kur’ân-ı Kerîm’de ihsan kavramı hem 
Allah’a hem de insanlara nisbet edilerek 
yetmişi aşkın âyette masdar, fiil ve isim 
şeklinde geçmekte, bu âyetlerin bir kıs¬ 
mında "başkasına iyilik etmek”, bir kıs¬ 
mında “yaptığı işi güzel yapmak” mâna¬ 
sında. çoğunda ise herhangi bir belirle¬ 
meye gidilmeden mutlak anlamda kulla¬ 
nılmıştır (bk. M. F. Abdülbâkî, el-Mu. l cem, 
“hsn” md.). Hadislerde de aynı kullanım¬ 
lara geniş olarak rastlanmaktadır (bk. 
Wensinck, el-Mu c cem, ‘İısn’’ md.). Her iki 
kaynakta kelime Allah’a nisbet edildiğin¬ 
de, “0 yarattığı her şeyi en güzel yapmış¬ 
tır” (es-Secde 32/7); “0 sizi şekillendirdi 
ve şeklinizi güzel yaptı” (et-Tegâbün 64/3) 
meâlindeki âyetlerde olduğu gibi Allah’ın 
kusursuz yaratıcılığını veya "Allah sana 
ihsan ettiği gibi sen de ihsanda bulun” 
(el-Kasas 28/77); “Allah ona rızık ihsan et¬ 
ti” (et-Talâk 65/11) örneklerinde görüldü¬ 
ğü üzere O'nun kullarına lütufkârlığını, 
cömertliğini ifade eder. Ancak Hz. Pey- 
gamber’in, “Allahım! Yaratılışımı güzel 
yaptığın gibi ahlâkımı da güzel yap” dua¬ 
sında (Müsned, I, 403; VI, 68, 155) olduğu 
gibi özellikle Allah için kullanıldığında bu 
iki anlam arasında kesin bir farktan söz 
edilemez. Çünkü Allah’ın fiillerinin gü¬ 
zelliği ve mükemmelliği aynı zamanda 
O’nun lütufkârlığıdır. 

“Allah’ın kuluna karşı cömertliği, hak 
ettiğinden fazlasını vermesi, işini rast ge¬ 
tirmesi” anlamındaki ihsan, kelâm litera¬ 
türünde çoğunlukla “lutuf” kelimesiyle 
ifade edilmiş ve Allah’ın kimlere, ne şe¬ 
kilde lutufta bulunacağı, bu hususta in¬ 
sanlara farklı muamele edip etmeyeceği 
gibi meseleler daha çok Mutezile ile Ehl-i 
sünnet arasında tartışma konusu olmuş¬ 
tur. Bu tartışmada Mutezile adalet ilke¬ 
sini öne çıkarırken Ehl-i sünnet Allah’ın 
iradesini her türlü sınırlamaların ötesin¬ 
de gören bir yol takip etmiştir (bk. LU- 
TUF). Bu meselede Ehl-i sünnet’in görüş¬ 
lerini benimseyen tasavvuf ehli ise konu¬ 
yu asıl Allah-kul münasebetinin ahlâkî 
boyutu açısından ele almıştır. Sûfîler ge¬ 


rek evrende gerekse insanda gördükleri 
bütün güzellikleri, nimetleri, hatta bü¬ 
tünüyle varlığı İlâhî varlığın ve güzelliğin 
tecellileri olarak kabul ettikleri için kişi¬ 
nin ontolojik bakımdan gerçek varlık ola¬ 
rak Allah’ı tanıması gerektiği gibi ahlâkî 
yönden de yalnız O’na kul olması, her du¬ 
rumda hakiki nimet, ihsan ve lutuf sahi¬ 
bi olarak sadece O’nu tanıyıp bütün ru¬ 
huyla O’na yönelmesi ve O'nu sevmesi, 
diğer bütün şeyleri de O’ndan dolayı sev¬ 
mesi gerektiğini düşünmüşlerdir. 

İnsana nisbet edildiği âyet ve hadisler¬ 
de ihsan kavramı iki bağlamda kullanılır, 
a) "Yaptığını güzel yapmak” şeklinde özet¬ 
lenen anlamına uygun olarak kulun Al¬ 
lah’a karşı hissettiği derin saygı, bağlılık 
ve itaat ruhunu ve bu ruh halinin ürünü 
olan iyi davranışları kapsar. Hz. Peygam¬ 
berin “Cibril hadisi" diye bilinen hadiste 
geçen, “İhsan Allah'ı görür gibi ibadet et¬ 
mendir: çünkü sen O’nu görmesen de O 
seni görmektedir" şeklindeki açıklaması 
(Buhârî, “Tefsîr”, 31/2, “îmân”, 37; Müs¬ 
lim, “îmân", 1), ihlâs terimiyle de ifade 
edilen bu bağlamdaki ihsanın en güzel 
tanımı kabul edilmiş ve üzerinde önemle 
durulmuştur. Fîrûzâbâdî’nin imanın özü, 
ruhu ve kemali, dolayısıyla kulluk merte¬ 
belerinin en üstünü olduğunu belirttiği 
(Beşâ’îr, 11, 465) ihsanın bu kapsamı bil¬ 
hassa takvâ ile yakından ilgili görünmek¬ 
tedir. Nitekim çeşitli âyetlerde bu iki kav¬ 
ram semantik bir bağlantı içinde zikredil¬ 
miştir. Meselâ Mâide sûresinin 93. âyetin¬ 
de ihsan erdeminin takvâ kapsamında ve 
onun en ileri derecesini ifade etmek üze¬ 
re kullanıldığı anlaşılmaktadır (krş. Şevkâ- 
nî, 11, 86-87). “Kim Allah’a derin saygı du¬ 
yar (takvâ) ve sabrederse bilinmeli ki Al¬ 
lah iyi davrananların (muhsinîn) ecrini asla 
zayi etmez” meâlindeki âyet de (Yûsuf 1 2/ 
90) ihsan-takvâ ilişkisini ortaya koymak¬ 
tadır (diğer örnekler için bk. en-Nisâ 4/ 
128; en-Nahl 16/128; ei-Hac 22/37; ez-Zâ- 
riyât 51/15-16). Ayrıca iki sûrede (el-En- 
‘âm 6/83-84; es-Sâffât 37/80-131) bazı pey¬ 
gamberlerin isimleri zikredilerek kendi¬ 
lerinden “muhsinler" diye söz edilmesi, 
ihsanın peygamberlerde gözlenen kusur¬ 
suz dindarlığı ve bunun sonucu olan gü¬ 
zel davranışları ifade ettiğini gösterir. Bil¬ 
hassa mutasavvıflar Cibril hadisine ve bu 
hadiste geçen, “İhsan Allah’ı görür gibi 
ibadet etmendir...” ifadesine özel bir ilgi 
göstermişlerdir. Din ilimlerini Kur’an il¬ 
mi, sünnet ilmi, imanın hakikatleri ilmi 
şeklinde üç kısma ayıran Ebû Nasr es- 
Serrâc, bütün bu bilgilerin aslının söz ko¬ 
nusu hadis olduğunu söyleyerek hadiste¬ 


ki İslâm’ı “zâhir”, imanı “bâtın”, ihsanı da 
“zâhir ve bâtının hakikati” diye niteler¬ 
ken Herevî aynı hadisi tasavvuf ehlinin 
izlediği seyrü sülûkün bir özeti sayar. Ta¬ 
savvufta önemli bir yeri olan murakabe 
de bu hadise dayandırılır. Çünkü muraka¬ 
be kulun her an Allah tarafından denet¬ 
lenmekte olduğu bilincini gösterir. 

b) İhsan, hilim erdeminden kaynakla¬ 
nan bir anlayışla kişinin başta annesi ve 
babası olmak üzere diğer insanlar karşı¬ 
sındaki sevgiye dayalı özverili tutumunu 
ifade eder. Nitekim çeşitli âyetlerde 
“muhsinler” olarak anılan müminlerin hi¬ 
lim ruhunu yansıtan bazı seçkin özellik¬ 
leri üzerinde durulmuş ve bu suretle ih¬ 
san kavramının içeriğine giren erdemle¬ 
re de işaret edilmiştir. Bunlardan bazıları 
şunlardır: Öfkeye hâkim olma, affetme, 
hoşgörü, sabır (Âl-i İmrân 3/134-135; el- 
Mâide 5/13; Hûd 11/115; Yûsuf 12/90), iş¬ 
lerde aşırılıktan sakınma, kararlılık ve ce¬ 
saret (Âl-i İmrân 3/147-148), tokgözlülük 
ve cömertlik (el-Bakara 2/236; Âl-i İmrân 
3/134). 

“Muhakkak ki Allah adaleti ve ihsanı 
emreder...” ifadesiyle başlayan âyet (en- 
Nahl 16/90) münasebetiyle tefsir kitapla¬ 
rının yanında ahlâk ve tasavvuf kitapların¬ 
da da ihsan kavramı üzerinde durulmuş¬ 
tur. Taberî bu âyetteki adaleti “kelime-i 
tevhid”, ihsanı ise “Allah’ın emir ve yasak¬ 
larına uyma, zorluklara katlanma husu¬ 
sunda gösterilen sabır” şeklinde sınırla¬ 
yan görüşü tercih eder görünmekle bir¬ 
likte (CâmV-u’l-beyân, XIV, 162) onun da 
kaydettiği gibi bu âyetin iyilik ve kötülük 
konusunda Kur’an’ın en kapsamlı âyeti 
olduğu yönündeki görüş, ilk dönemler¬ 
den itibaren birçok âlim tarafından be¬ 
nimsenmiştir. Bu yönden âyetteki adalet 
kavramıyla ihsan kavramının anlamları 
hakkında açıklamalar yapılmış ve sonuç¬ 
ta ihsan “insanın hem Allah'a hem de ya¬ 
kın ve uzak çevresine, bütün insanlara, 
hatta tabiata karşı yaklaşımında, tutum 
ve davranışlarında adalet ölçüsünün, farz 
ve vâcip sınırlarının ötesine geçerek im¬ 
kân ve kabiliyetine göre kulluğun, özveri¬ 
nin ve erdemin en yüksek seviyesine ulaş¬ 
ması” anlamlarına gelecek şekilde yorum¬ 
lanmıştır (meselâ bk. Ebû Bekir İbnü'l- 
Arabî, II. 1172-1173; Fahreddiner-Râzî, XX, 
100-104; Kurtubî, X, 172-176). İbn Miske- 
veyh, bu bağlamdaki ihsanı özellikle sev¬ 
giyle ilişkisi ve sosyal boyutuyla ele alarak 
iyi ve erdemli insanın içinde daima başka¬ 
larına iyilik etme isteği bulunduğunu be¬ 
lirtir ve ondaki bu yatkınlığı “zâtî ihsan” 
olarak adlandırır; bu kişinin, iyilik ettiği 
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insanları onların kendisini sevdiğinden 
daha çok sevdiğini söyler. Daha sonra 
Gazzâlî, İbn Miskeveyh’in ihsan-sevgi iliş¬ 
kisine dair düşüncelerini oldukça geliştir¬ 
miştir. Gazzâlî insanın temelde kendisini 
sevdiğini, “İnsan ihsanın kuludur” atasö¬ 
zünde de belirtildiği gibi kendisine iyilik 
edenleri de sevmekle birlikte bu sevginin 
merkezinde yine kendisinin bulunduğu¬ 
nu ifade eder. Ancak ahlâkî ve estetik du¬ 
yarlığı gelişmiş insanlar için iyilik ve gü¬ 
zellik bizâtihi sevilir. Şu halde kendisiyle 
hiçbir ilgisi olmasa bile yine de insan ih¬ 
sanı ve ihsan sahibini sever. Bununla be¬ 
raber asıl muhsin Allah olduğuna, hatta 
insanlar arasında ihsan sahibi kişilerin bu¬ 
lunması dahi Allah’ın bir lutfu olduğuna 
göre asıl sevilmesi gereken de O’dur. Ne 
var ki gerçeklik, iyilik ve güzellik değerle¬ 
rinin yeterince farkına varılmadığı du¬ 
rumlarda sevgi ben merkezlidir. Fakat 
Allah’ı cemalinden dolayı sevmek ihsanın¬ 
dan dolayı sevmekten daha yüksek bir de¬ 
recedir (lhyâ\ IV, 299-306). 
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nînl’l-ahlâkıyye, Beyrut 1979, s. 269-277, 301- 
305; T. İzutsu, Kur'an'da Dînî ve Ahlâkî Kav- 
ramlar( trc. Selâhattin Ayaz), İstanbul, ts. (Pınar 
Yayınları), s. 294-297. i—-ı 

İM Mustafa Çağrici 

İHSAN 

(oUo-yı) 

Zina suçunda recm, zina iftirasında 

had cezasının uygulanabilmesi için 
ilgili tarafta aranan niteliği 
ifade eden fıkıh terimi. 

L J 

Sözlükte “engellemek, himaye etmek, 
korumak; sağlam ve muhkem olmak” 
mânalarındaki hısn kökünün türevleri 
sözlük anlamıyla bazı âyetlerde geçmek¬ 
tedir (Yûsuf 12/48; el-Enbiyâ 21/80; el-Haşr 
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59/2,14). Bu kökten türeyen ve sözlükte 
“bir şeyi, bir kimseyi iyice korumak” anla¬ 
mına gelen ihsân kelimesi ise Kur’an’da 
yalnız çeşitli türevlerinin kullanılmasına 
karşılık bazı hadislerde yer almıştır. Her 
iki kaynakta da kavram, maddî bir korun¬ 
madan ziyade ahlâkî bir haslet olarak bir 
kimsenin iffet ve namusunu koruması¬ 
nı ve bunu sağlayacak bir konumda bu¬ 
lunmasını, bu kökten türeyen muhsin ve 
muhsan da bu özellikteki kimseleri ifade 
eder. Fıkıh literatüründe ihsan, dinî ve ah¬ 
lâkî içeriği ön planda olan yukarıdaki mâ¬ 
nada da kullanılmakla birlikte terim ola¬ 
rak “bir kimsenin fiilen veya hükmen zi¬ 
naya karşı tam bir koruma altında olması 
ve bunu sağlayacak belli bir konuma sa¬ 
hip bulunması” şeklinde bir anlam taşır 
ve bu son anlam zina suçunda recm ceza¬ 
sının uygulanabilmesi için suçluda, zina 
iftirasında haddin uygulanabilmesi için 
mağdurda aranan niteliği ifade eder. İh¬ 
san, zina suçunun cezalandırılmasında 
evli ile bekâr arasında ayırım yapan ve zi¬ 
na eden evlinin taşlanarak öldürülmesini 
(recm) öngören Sâmî geleneğin (Tesniye, 
22/22-24) İslâm dönemindeki devamında 
âdeta anahtar kavram haline gelmiş ve 
ayrıntılı doktriner tartışmalara konu ol¬ 
muştur. 

Kur’an’da iki yerde erkeklerden “muh- 
sınîn" (en-Nisâ 4/24; el-Mâide 5/5), sekiz 
yerde kadınlardan “muhsanât" (en-Nisâ 
4/24-25; el-Mâide 5/5; en-Nûr24/4,23) ni¬ 
telendirmesiyle söz edilir. Kelime yapısın¬ 
dan hareketle “muhsin” ile iffetini bizzat 
kendisi koruyan, “muhsan” ile de bir şa¬ 
hıs (eş) ya da konum (evlilik) vasıtasıyla 
iffetini koruyan kişinin kastedildiği şek¬ 
linde bir ayırım yapılmaktadır (Râgıb el- 
İsfahânî, el-Müfredât, “hşn" md.). Bu se¬ 
beple Kur’an’da çeşitli türevleriyle geçen 
ihsan kavramının özünde “iffetli olmak, 
namusu korumak” anlamını taşıdığı, an¬ 
cak âyetlerin bir kısmında yalın olarak bu 
anlamın, bir kısmında da buna imkân ve¬ 
ren statü ve aracın, muhsan kavramıyla 
da iffetli kimsenin yanı sıra evli, hür veya 
müslüman kimsenin kastedildiği anlaşıl¬ 
maktadır. Fahreddin er-Râzî ihsanın söz¬ 
lükte “engellemek” mânasını taşıdığını; 
hürriyet, iffet, Müslümanlık ve evlilikten 
her birinin kişiyi kötülükten engelleyici 
olduğu için kelimenin Kur’an’da zengin 
bir içeriğinin bulunduğunu belirtir (Me- 
fâtîhu’l-ğayb, X, 39). Nitekim “tayyibât” 
(temiz kadınlar) kavramının (en-Nûr 24/ 
26) muhsanât anlamında, “müsâfih” (if¬ 
fetsiz) kavramının ise (en-Nisâ 4/24,25; el- 
Mâide 5/5) muhsanm karşıt anlamlısı ola¬ 


rak kullanıldığı yerlerde, zina iftirasının 
ağır bir günah ve suç olduğunu bildiren 
âyetlerde (en-Nûr 24/4, 23) kavramın 
özündeki iffet anlamı ön plana çıkmakta¬ 
dır. Nisâ sûresinin 24. âyetinde muhsa¬ 
nât kelimesiyle evli kadınların, bir sonraki 
âyette geçen aynı kelimeyle ise muhsan 
kadınlar ve câriyeler evlenilmesi önerilen 
iki ayrı grup olarak anıldıklarından hür ka¬ 
dınların kastedildiği ve böylece evliliğin ve 
hürriyetin iffeti korumanın iki tabii yolu 
olduğuna işaret edildiği anlaşılmaktadır. 
Âyetin devamındaki “câriyelerin muhsan 
olması” ifadesiyle onların evlenmesi (ba¬ 
zı müfessirlere göre müslüman olmaları), 
muhsanât tabiriyle de hür kadınlar kas¬ 
tedilmiş olmalıdır. Kur’an’da müslüman- 
lara Ehl-i kitabın muhsanâtı ile evlenme 
izni verilirken (el-Mâide 5/5) hür yahut if¬ 
fetli, ya da her iki özelliği birlikte taşıyan 
kadınların kastedildiği yönünde farklı gö¬ 
rüşler vardır. İhsan ve muhsan kelimele¬ 
rinin hadislerdeki kullanımında iffet ve 
evlilik anlamları ağırlık taşır. Kavramın 
Kur’an’da yer alan muhteva zenginliği fı¬ 
kıh doktrinini de doğrudan etkilemiş, lite¬ 
ratürde ihsanın tanımı, zina ve kazf suç¬ 
larının oluşumuna, cezalarının ağırlaştı¬ 
rılmasına etkisi, kimlerin muhsan sayıla¬ 
cağı gibi hususlarda ayrıntılı tartışmalar 
için zemin teşkil etmiştir. 

Hz. Peygamber’in uygulamasından ha¬ 
reketle fıkıhta zina suçunun cezalandırıl¬ 
ması hususunda ikili bir ayırıma gidilmiş, 
Kur’an’da, zina edenlere 100 celde vurul¬ 
masını öngören âyet (en-Nûr 24/2) bekâr¬ 
ların işleyeceği zina suçuna ilişkin bir hü¬ 
küm şeklinde anlaşılmış, evlilerin zina et¬ 
mesi halinde ise sünnetteki örnek olay¬ 
lardan hareketle recm cezasının uygu¬ 
lanması görüşü ağırlık kazanmıştır (bk. 
RECM; ZİNA). Zina suçunda recm cezası¬ 
nın uygulanabilmesi için suçlunun ihsan 
sıfatına sahip bulunması, literatürdeki 
terimiyle erkeğin “muhsan”. kadının 
“muhsana” olması şartı da bu ayırımın 
tabii bir sonucu olarak gündeme gelmiş¬ 
tir. Öte yandan zina iftirası suçunun sü- 
bûtu için iftiraya uğrayan şahsın mâsum 
ve iffetli olmasının yeterli olacağı, bu şah¬ 
sın ayrıca evli olması gibi bir şartın aran¬ 
masına mahal olmadığından ilgili âyette 
geçen muhsan kelimesine (en-Nûr 24/4) 
daha sade bir anlam yüklenmiştir. Bunun 
sonucu olarak da kavramın fıkıh literatü¬ 
ründe “recm ihsanı” ve “kazf ihsanı” adıy¬ 
la (Kâsânî, VII, 37) ikili bir ayırım içinde ele 
alındığı görülür. 

Recm İhsam. Zina suçunda ihsan, fâile 
recm cezasının uygulanabilmesi için ta- 
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şıması zorunlu görülen niteliği ifade eder. 
İhsanın recm açısından alâmet, şart ya da 
sebep olarak adlandırılacağı konusunda 
fakihler arasında tartışma bulunsa da 
(Abdülazîz el-Buhârî, IV, 1339-1341; Teftâ- 
zânî, 11, 145, 148-149) genelde fâilin özel¬ 
liği olarak tanıtılır ve bu özelliğin birtakım 
şartlardan oluştuğu belirtilir. Meselâ Ha¬ 
nefî kaynaklarında bunun yedi şartından 
söz edilse de Serahsî akıl ve bulûğun recm 
ihsanının değil cezaî ehliyetin şartı, hür¬ 
riyetin de cezanın tam uygulanabilme¬ 
sinin şartı olduğunu belirterek gerçekte 
recm ihsanının müslüman olma ve ge¬ 
çerli evlilik içinde cinsel ilişkide bulunma 
şeklinde ikiŞartının bulunduğunu ifade 
eder ( el-Mebsût, IX, 39; ayrıca bk, Kâsânî, 
VII, 37). İhsan kavramının gerek örfte ge¬ 
rekse Kur'an’da ve Sünnet’te hür, evli, 
hatta müslüman anlamında da kullanıl¬ 
mış olması sebebiyle recm ihsanında suç 
fâilinin iffetli olması değil öyle olmasına 
objektif bir imkân sağlayan hukukî statü¬ 
sü önem taşımış ve bunlar arasında da 
onun hür, müslüman ve evli bulunması 
şartları üzerinde durulmuştur. Bir kim¬ 
senin bu nitelikleri taşıması onu muhsan 
yapacağından bunlar ayrıca zina suçun¬ 
da recmin uygulanma şartları ya da ce¬ 
zayı ağırlaştırıcı sebep olarak da görüle¬ 
bilir. Ağırlaştırıcı sebep olarak görülmesi 
de bu özelliklerin kişiyi zinaya düşmek¬ 
ten alıkoyucu güzel hasletler olduğu, bu 
imkânlara rağmen işlenen suçun daha 
ağır biçimde cezalandırılması gerektiği 
düşüncesinden kaynaklanır. 

Kur’an’da, müminlerden muhsan ka¬ 
dınlarla evlenmeye gücü yetmeyenlerin 
câriyelerle evlenebileceğine, evlendikten 
sonra zina eden câriyelere de muhsan ka¬ 
dınlara verilen cezanın yarısının gereke¬ 
ceğine ilişkin âyette (en-Nisâ 4/25) muh- 
sanât kelimesinin “hür kadınlar” anlamın¬ 
da kullanılması, recm cezasının bölüne¬ 
mez oluşu, ayrıca suçluya tam ceza uygu¬ 
lanabilmesi için çoğu yerde hürriyet şar¬ 
tının aranması sebebiyle fakihler fâilin 
hür olmasını recm ihsanının ilk şartı ola¬ 
rak ileri sürerler. 

Şâfıî ve Hanbelî mezhepleriyle Hanefî- 
ler’den Ebû Yûsuf, Zeydiyye ve Ca’feriy- 
ye fakihlerinin çoğunluğu, müslüman ol¬ 
mayı recm ihsanının şartlarından say¬ 
mazken Hanefiler’in ekserisi, Mâlikîier ve 
diğer mezheplerden bazı fakihler bir kim¬ 
senin muhsan sayılabilmesi için müslü¬ 
man olmasını şart görürler. Birinci grup, 
Hz. Peygamber’in zina eden yahudi erkek 
ve kadına recm cezası uygulamasını (Bu- 
hârî, “Hudûd”, 37; Müslim, “Hudûd", 26), 


ikinci grup ise Ehl-i kitaptan bir kadınla 
evlenmek isteyen bir sahâbîye Resûl-i Ek¬ 
rem’in “O seni muhsan kılmaz” dediğine, 
bir başka hadiste de, “Allah'a ortak ko¬ 
şan muhsan değildir" buyurduğuna dair 
rivayetleri esas alır (bunların kaynakları 
için bk. Abdullah b. Yûsuf ez-Zeylaî, 111, 
327-328), yukarıdaki uygulamayı da Tev¬ 
rat’a göre verilmiş ve daha sonra neshe- 
dilmiş bir hüküm olarak kabul ederler. 
Karşı görüşte olanlar ise Hanefîler’in de¬ 
lil saydığı hadisleri sahih görmez ya da 
bunlarda ihsanın terim değil iffet anla¬ 
mıyla kullanıldığını ileri sürerler. Hanefî¬ 
ler’in bu görüşünde. Ehl-i kitap kadınla 
evli kimseyi muhsan saymamalarında da 
olduğu gibi, recmin tam bir ceza olduğu 
bunun için de suçlunun tam bir nimet ve 
imkân içinde bu suçu işlemiş olması ge¬ 
rektiği düşüncesinin de önemli payı var¬ 
dır. İhsan için müslüman olmayı şart gö¬ 
ren fakihler arasında irtidadın. karşı gö¬ 
rüşte olanlar arasında da zimmînin dâ- 
rülharbe iltihakının ihsan sıfatını düşürüp 
düşürmediği tartışması özel bir yer tutar. 

Hukuken geçerli bir evliliğin ve bu evli¬ 
lik içinde gerçekleşen cinsel ilişkinin kişi¬ 
yi muhsan kılacağında ve böyle bir evlilik 
devam ederken işlenen zina suçu için ih¬ 
sanın ağırlaştırıcı sebep olacağında recm 
cezasını kabul etmeyen azınlık dışındaki 
fakihler görüş birliği içindedir. Hatta fâ- 
sid evliliğin mehir ve iddetgibi hukukî so¬ 
nuçları bulunduğundan hareketle kişinin 
muhsan sayılabilmesi için böyle bir evliliği 
yeterli görenler de vardır. Hanefîler, Han- 
belîler’in çoğunluğu ve bazı Şâfıî fakihle- 
ri, evlilik içi cinsel ilişkinin kişiyi muhsan 
kılabilmesi için bu esnada eşlerden iki¬ 
sinin de akıllı, bâliğ ve hür olması şartını 
ararlar; Hanefîler’de çoğunluğa göre ay¬ 
rıca iki eşin de müslüman olması gerekir. 
Bunlardan bir kısmını gerekli görmeyen 
ya da sadece ilgili taraf için gerekli gören 
fakihlerin yanı sıra hayızlı, lohusa, oruçlu 
ya da ihramlı iken kurulan ilişkinin de ki¬ 
şiyi muhsan kılmayacağını ileri sürenler 
vardır. Bunda, recmin şartlarını mümkün 
olduğu kadar ağırlaştırma düşüncesi ka¬ 
dar evlilik içi cinsel ilişkinin hangi durum¬ 
larda kişiye mazeret bırakmayacak şekil¬ 
de normal ve noksansız gerçekleşmiş ola¬ 
cağına ilişkin bakış açısı farklılığı da etkili 
olmuştur. Öte yandan recm ihsanında akıl 
ve bulûğ şartından söz edenlerin, zina 
suçunun işlenmesine değil evlilik içi iliş¬ 
kiye dair bir şart olarak bunu gündeme 
getirdikleri yorumu da yapılabilir. 

Recm ihsanında evlilik şartına ilişkin 
belki de en önemli tartışma bu evliliğin 


devamının ihsan için şart olup olmadığı, 
diğer bir ifadeyle dul kimsenin zina cezası 
açısından muhsan mı yoksa bekâr mı sa¬ 
yılacağı hususudur. Dört Sünnî fıkıh mez¬ 
hebine ve Zeydiyye’ye göre yukarıdaki 
şartlarda evlilik içi bir defa olsun cinsel 
ilişkide bulunan kimse bu evlilik sona er¬ 
se bile muhsan sayılmaya devam eder. 
Ca’ferîler’de ve bir görüşe göre İbâzîler’- 
de evlilik sona erince kişi muhsan olmak¬ 
tan çıkar. Hatta Ca’ferî mezhebinde eşle¬ 
rin cinsel ilişki imkânı da önem taşımak¬ 
ta olup eşinden uzakta olan veya hapiste 
bulunan kimse de muhsan sayılmaz. On¬ 
lar bu konuda Hz. Ali’nin bu yöndeki uy¬ 
gulamasını delil getirirler (Muhammed 
Haşan en-Necefî, XL1, 273). Çağımızda 
Reşîd Rızâ, Muhammed Ebû Zehre, Mu¬ 
hammed Selîm Avvâ gibi âlimler de Arap 
dilinde muhsan ile evli kimsenin kaste¬ 
dildiği, evliliği sona ermiş kimsenin artık 
evliliğin koruması altında olmayacağı için 
muhsan sayılmayacağı, dul olmanın zina 
suçunun cezasını ağırlaştırıcı değil belki 
hafifletici sayılmasının hakkaniyete daha 
uygun düştüğü, Hz. Peygamber’in recm 
uygulamasında dulların muhsan sayıldı¬ 
ğına ilişkin bir açıklığın bulunmadığı gibi 
gerekçelerden hareket ederler ve sonuç¬ 
ta bir kimsenin ihsan sıfatını taşıması için 
o anda evli olmasının gerektiğini belirtir¬ 
ler. Gerçi klasik literatürde evliliğin kişiye 
meşrû yoldan cinsel ihtiyacını giderme 
imkânı verdiği için harama düşmekten 
alıkoyacağı, müslüman olma, hürriyet gi¬ 
bi diğer ihsan şartlarının da kişiyi zinadan 
koruyacağı şeklindeki açıklamalar, esasen 
illetten çok hikmetten yola çıkan azınlık 
görüşünü destekler mahiyettedir; ancak 
cumhûru fukahâ bu konuda hikmete yö¬ 
nelik bir tartışma yapmayıp Resûl-i Ek¬ 
rem dönemi recm uygulamalarında suç¬ 
lunun daha önce evlenmiş olmasıyla ye- 
tinilmesi ve o anda evli olup olmadığının 
araştırılmaması, hadislerde “ihsan” ve 
“seyyib” kelimelerinin eş anlamlı olarak 
kullanılması, seyyibin de Arap dilinde da¬ 
ha çok dul anlamına gelmesi, evlilik nime¬ 
tini bir defa elde etmiş bir kimsenin ar¬ 
tık mâzur sayılmaması gerektiği gibi nok¬ 
talardan hareket etmiştir. 

Kazf İhsam. Zina iftirasına uğrayan ki¬ 
şide aranan niteliklerin bütününü ifade 
eden bir terim olup kişide bu nitelikler 
mevcut olduğu takdirde ithamda bulu¬ 
nan kimse zina iftirası suçu işlemiş sayı¬ 
lır. Fıkıh literatüründe kazf ihsanının beş 
şartı olarak iftiraya uğrayan kimsenin 
(makzûf) iffetli, akıllı, müslüman, bâliğ ve 
hür olması gereğinden söz edilirse de 
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bunlardan özellikle son ikisinin gerekip 
gerekmediği fakihler arasında tartışma¬ 
lıdır. Öte yandan, iftiraya uğrayan kimse¬ 
de aranan bu özellikler bir bakıma zina if¬ 
tirasına had uygulanabilmesinin ön şart¬ 
ları olduğundan bu bağlamdaki ihsan kav¬ 
ramında iffet anlamı ön plana çıkmakta¬ 
dır. Zina suçunda ihsan kavramının oda¬ 
ğında evlilik ya da daha teknik bir ifadey¬ 
le geçerli bir evlilik içi cinsel ilişkide bulun¬ 
ma şartı yer alırken kazf suçunda ihsan, 
kelimenin sözlük anlamına daha yakın 
şekilde iffetli olmayı ifade eder. Zina ifti¬ 
rasının ağır bir günah ve suç olduğunu 
bildiren âyette geçen “muhsanât" kavra¬ 
mı da her ne kadar fakihlerin çoğunluğu 
tarafından bu konudaki görüşlerine uy¬ 
gun düşmesi için “hür kadınlar” şeklinde 
açıklanmışsa da iffetli kadınlar şeklinde 
anlaşılmaya daha müsait görünmekte¬ 
dir (bk. KAZF). 

İhsan, öngörülen cezanın uygulanabil¬ 
mesi için suçun işlenmesi esnasında ilgili 
tarafta aranan bir özellik olduğundan bu 
sıfatı oluşturan şartlardan birinin son¬ 
radan yitirilmesi kişinin muhsan sıfatını 
doğrudan etkilemez; fâilin cezaî ehliyeti¬ 
ni etkileyebilir. İrtidadın ihsan sıfatını dü¬ 
şürüp düşürmediği tartışması bir tarafa 
bırakılırsa, iki tür ihsanda da ihsan şart¬ 
larının cezanın uygulanmasına kadar de¬ 
vam etmesi görüşü böyle bir anlam taşır. 

Zina suçunda fâilin, kazfte iftiraya uğ¬ 
rayan kimsenin ihsan şartlarını taşıyıp ta¬ 
şımadığı bir suçun ispatı değil bir durum 
tesbitinden ibarettir. Çünkü ihsan, ceza¬ 
nın sebebi veya suçun oluşum şartı değil, 
öngörülen haddin uygulanabilmesi için 
fâilde ya da suç mağdurunda aranan bir 
vasıf olup birtakım şartlardan oluşur. An¬ 
cak başta Şâfiîler olmak üzere fakihlerin 
bir kesimi, ihsanın ispatının neticede malî 
bir hakka ilişkin değil bir cezanın ağırlaş¬ 
tırılmasına yönelik olduğunu ileri sürerek 
ceza yargılamasındaki ispat şartlarını 
ararlar. Recm ihsanının şart, sebep ya 
da alâmet olarak nitelendirilmesi de esa¬ 
sen bu tercihlere gerekçe teşkil etmek 
üzere yapılmış açıklamalardır. İslâm hu¬ 
kukunda yerleşik kurala ve uygulamaya 
göre sorumluluğun, bir suçun, ilâve ya da 
ârızî bir vasfın varlığını ileri süren bunu 
ispatla yükümlü tutulur (Mecelle, md. 8, 
9). Bu sebeple de gerek recm gerekse 
kazf ihsanının şartlarının sübûtu bu öl¬ 
çüye göre ele alınır; meselâ kişinin iffetli 
ve akıllı olması aslî vasıf olduğundan ak¬ 
sinin ispatı, evlilik ârızî vasıf olduğundan 
evliliğin ispatı gerekir. Öte yandan ihsan 
vasfı suç ve cezanın şahsîliği ilkesiyle de 
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uyum içinde olup kazfte zina iftirasına 
uğrayan kişinin, recm cezasında da zina 
fiilini işleyen kimsenin muhsan olması 
şartları aranır. Bundan dolayı muhsan 
olan ve olmayan iki kimsenin zinasında, 
tıpkı birinin cezaî ehliyetinin bulunup di¬ 
ğerinin bulunmayışında olduğu gibi suç 
fâillerinin konumuna göre uygulanacak 
ceza da değişmektedir. 
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İHSAN EFENDİ, Yozgatlı 

(bk. MEHMED İHSAN EFENDİ). 
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İHSÂR 

(jLa>yi) 

Hac veya umre için ihrama girdikten 
sonra bunların tamamlanmasını 
engelleyen bir durumun ortaya 
çıkması anlamında fıkıh terimi. 

Sözlükte “daralmak, âciz olmak; alıkoy¬ 
mak, engellemek” gibi anlamlara gelen 
hasr kökünün bazı türevleri Kur’an’da ge¬ 
çer (meselâ bk. Âl-i İmrân 3/39; en-Nisâ4/ 
90; el-İsrâ 17/8). Bu kökten türetilmiş olan 
ihsâr kelimesi, hac ve umreye başlayıp 
bundan engellenenlerin kurban gönder¬ 
mesini emreden âyette (el-Bakara 2/196) 
fiil kalıbıyla kullanılmış olup bu âyet ihsâ- 
rın, başlanmış bir hac ve umre ibadetini 
tamamlamaya imkân vermeyen engelle¬ 
rin ortaya çıkışını ifade eden bir terim ola¬ 
rak fıkıh literatüründe kullanılmasının 
kaynağını teşkil etmiştir. Fakihlerin ihsâr- 
la ilgili çeşitli tariflerinin “hac veya umre¬ 
nin rükünlerini ifadan engellenme” anla¬ 
mında birleştiği söylenebilir. Nitekim Şâ¬ 
fiîler ihsârı “hac ve umrenin tamamlan¬ 
masının engellenmesi”, Hanefîler de “farz 
veya nâfıle hacda ihrama girdikten sonra 
Arafat’ta vakfeye durmaktan ve Kâbe’yi 
tavaf etmekten, umrede ise tavaftan alı¬ 
konulmak” şeklinde tanımlarlar. Alıkonu¬ 
lan kimseye muhsar denilir. 

Hanefîler, Zeydîler ve Zâhirîler, hac ve 
umre ibadetini tamamlamayı engelleyen 
hâricî ve dâhilî her engeli ihsâr sebebi 
sayma temayülündedir. Bir düşmanın var¬ 
lığı gibi hâricî durumlar yanında kişinin 
hastalanması, yol azığının yok olması, ka¬ 
dının mahremini kaybetmesi gibi hac ve 
umreye devamı engelleyen durumlar böy- 
ledir. Benzeri bir görüş Ahmed b. Han- 
bel'den de nakledilmektedir. Bu fakihler 
ilgili âyetin, “Eğer alıkonursanız kolayınıza 
gelen kurbanı gönderin" şeklindeki gene! 
ifadesini, ayrıca Hz. Peygamber’in, “Ki¬ 
min ayağı kırılır veya aksarsa ihramdan 
çıkar ve ertesi yıl hac yapar” (Ebû Dâvûd, 
“Menâsik”, 43; Tirmizî, “Hac”, 94) hadisini 
delil alırlar. Çoğunluğu teşkil eden fakih¬ 
ler ise (cumhur) tutukluluk hali, anarşi- 
kargaşa, kocanın karısını engellemesi, sa¬ 
vaş sebebiyle yolların kapanması gibi güç 
kullanmaya dayalı engelleri ihsâr sebebi 
sayarken hastalık, sakatlık, erzakın zayi 
olması vb.ni ihsâr kapsamının dışında tu¬ 
tarlar. Cumhur bu görüşünü ilgili âyetin 
nüzul sebebine (düşmanın müslümanları 
hacdan engellemesi) dayandırmakta, ay¬ 
rıca İbn Abbas’tan nakledilen, "Düşman¬ 
dan başka sebeple ihsâr yoktur” (Şâfiî, II, 
219) sözünü de delil göstermektedir. An- 
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cakŞâfıî ve Hanbelî mezheplerinde, ih¬ 
rama girerken “bir engel çıkması halin¬ 
de ihramdan çıkma" kaydıyla niyet eden 
kimsenin durumu, Hz. Peygamber'in bu¬ 
na cevaz verdiği rivayetine dayanılarak 
(Müsned,Vl, 164; Müslim, “Hac”, 105-108) 
yukarıdaki hükümden ayrı tutulmuş, bu 
durumdaki ihramlınm muhsar ahkâmına 
tâbi olmaksızın ihramdan çıkması câiz gö¬ 
rülmüştür. Hanefî, Mâliki ve Ca'feriyye 
mezhepleri ise ayrıntıdaki bazı farklılıklar 
dışında böyle bir niyete fıkhî sonuç bağ¬ 
lamazlar. Ca'ferîler, düşman sebebiyle en¬ 
gellenmeyi (sad) hastalığın engellemesin¬ 
den (ihsâr) ayrı tutarak birinci tür engel 
konusunda çoğunluğa, ikinci türde de Ha- 
nefîler'e yaklaşırlar. 

İhsârın gerçekleşebilmesi için ihrama 
girilmiş, ayrıca ortaya çıkan alıkoyucu se¬ 
bebin haccı veya umreyi tamamlamaya 
yetebilecek bir süreden önce ortadan kal¬ 
kacağından da ümit kesilmiş olması gere¬ 
kir. Hacda Arafat vakfesinden ve ifâza ta¬ 
vafından, umrede tavaftan alıkonan kim¬ 
senin muhsarsayılacağı üzerinde görüş 
birliği bulunsa da haccın iki rüknünün 
sadece birinden veya diğer menâsikten 
alıkonmanın ihsâr sayılıp sayılmayacağı 
ya da hangi safhadan itibaren sayılacağı 
fakihler arasında tartışmalıdır. Buna gö¬ 
re, Arafat vakfesinden alıkonulduğu hal¬ 
de ifâza tavafından alıkonulmayan kim¬ 
se Hanefî mezhebince muhsar sayılmaz, 
çünkü bu kimse umre yapıp ihramdan çı¬ 
kabilir. Bu suretle kazâ umresinden kur¬ 
tulmuş olduğu gibi ihsâr kurbanı kesme¬ 
si de gerekmez. Şâfiî ve Mâlikîler de um¬ 
re yaparak ihramdan çıkmanın gerektiği¬ 
ni söylemekte ve şekil olarak Hanefîler'le 
aynı noktada buluşmakta iseler de onlar 
ihramdan çıkışın ihsâr dolayısıyla olduğu¬ 
nu ve kurban kesmesi gerektiğini söyle¬ 
yerek sonuçta onlardan ayrılırlar. Hanbe- 
lîler ise bu durumdaki kimsenin hac niye¬ 
tini feshedip umre niyetiyle umre yapaca¬ 
ğı ve kurban kesmeden ihramdan çıka¬ 
bileceği görüşündedir. 

Arafat vakfesini yaptıktan sonra farz 
tavaftan alıkonulan kimseye gelince Ha¬ 
nefî, Mâliki ve Zeydiyye mezheplerine gö¬ 
re bu durumdaki kimse muhsar sayılma¬ 
yıp tavaf yapıncaya kadar ihramlı olarak 
beklemesi gerekir; Şâfiî mezhebine göre 
ise ihramdan çıkar ve haccını kazâ etme¬ 
si de gerekmez. Hanbelîler, vakfeden son¬ 
ra ve şeytan taşlamadan önce alıkonan 
kimsenin ihramdan çıkabileceğini söyler¬ 
ler; ancak şeytan taşlama görevini yerine 
getirmişse ihramdan çıkmadan bekle¬ 
mesi ve engel kalktığında da haccını ta¬ 
mamlaması gerekir. 


İhsârın, ihramdan çıkma ve ihsâr sebe¬ 
biyle yapılamayan menâsikin kazâsı şek¬ 
linde iki fıkhî sonucu vardır. İhramdan 
ancak hac veya umre yapılarak çıkılabilir. 
Fakat muhsar bundan engellendiği için 
fakihlerin çoğunluğuna göre ihramdan 
çıkma niyetiyle kurban keserek, bazı Ha¬ 
nefîler'le Şâfiî ve Hanbelî mezheplerine 
göre ise ayrıca tıraş olarak ihramdan çı¬ 
kar. Ca'ferîler de hastalıktan doğan ihsâr- 
da tıraş olmayı gerekli görürler. Mâlikî 
mezhebine göre yalnızca ihramdan çıkma 
niyeti yeterli olup kurban kesmek sün¬ 
nettir. Umre ya da ifrad haccı için ihrama 
giren bir adet, kıran haccı için niyet eden 
Hanefîler'e göre iki adet, cumhura göre 
yine bir adet ihsâr kurbanı (hedyü'l-ihsâr) 
keser. 

Hanefîler’e, Zeydîler’e ve Ahmed b. 
Hanbel'den bir görüşe göre ihsâr kurbanı 
da diğer hedy kurbanları gibi ancak Ha¬ 
rem bölgesinde kesilir. Hastalık sebebiyle 
ihsârda da Ca'ferîler’in görüşü böyledir. 
Muhsar, vekâlet yoluyla ve kesim zama¬ 
nını da belirleyerek kurbanını gönderir 
veya kurbanını Harem bölgesinden satın 
aldırır ve kesilmesini sağlar; belirlenen 
kesim vakti geçtikten sonra da ihramdan 
çıkar. Şâfiî ve Hanbelî mezheplerine göre 
bu şart olmayıp ihsârın vuku bulduğu yer¬ 
de kesmek yeterli ve geçerlidir. Çünkü 
Resûl-i Ekrem, “Onlar, inkâr eden ve si¬ 
zin Mescid-i Harâm’t ziyaretinizi ve bek¬ 
letilen kurbanların yerlerine ulaştırılma¬ 
sını menedenlerdir” (el-Feth 48/25) meâ- 
lindeki âyete dayanarak kurbanını Hudey- 
biye'de kesmiştir. İlk görüş sahipleri ise 
bu konuda, “Haccı ve umreyi Allah için 
tam yapın. Eğer -bunlardan- alıkonursa- 
nız kolayınıza gelen kurbanı gönderin. 
Kurban yerine varıncaya kadar başlarınızı 
tıraş etmeyin” (el-Bakara 2/196) anlamın¬ 
daki âyetin açık ifadesini delil alırlar. Şâ¬ 
fiî ve Hanbelî mezhepleriyle Hanefî âlimi 
Ebû Yûsuf tan nakledilen bir görüşe göre 
kurban kesemeyen kimse kurbanlığın be¬ 
deline denk kıymette yiyecek (buğday) ta- 
sadduk eder. Buna gücü yetmeyenlerin 
her müd veya yarım sâ‘ yiyecek karşılığın¬ 
da bir gün oruç tutması gerektiğini belir¬ 
tenlerin yanı sıra buna imkân tanımayan¬ 
lar ya da yiyecek tasadduk etmeyi câiz gör¬ 
meyip kurban yerine on gün orucu gerekli 
görenler de vardır. Oruç tutulduğunda 
ihramdan çıkmak için oruçların tamam¬ 
lanmasını beklemek gerekmez. Hanefî 
mezhebinde ağırlıklı görüşe, bazı Şâfiî- 
ler'e, Ca'ferîler'e ve İbn Hazm’a göre ise 
kurbanın yerini hiçbir bedel tutmaz ve 
muhsar kurban kesinceye kadar ihramlı 
olarak bekler. İhramdan çıkmak için tıraş 


olmak Ebû Yûsuf tan nakledilen bir riva¬ 
yete, Şâfiî ve Hanbelîler’e göre şarttır. 
Mâlikîler’e göre sünnet, Hanefîler’e göre 
ise güzel bir davranıştır. 

Farz olan hac veya adanmış bir hac ya 
da umre niyetiyle ihrama giren kimsenin 
muhsar olarak ihramdan çıkması halinde 
bu ibadetleri kazâ etmesinin gerekliliği 
konusunda fakihler görüş birliği içinde¬ 
dir. Fakihlerin çoğunluğu, nâfile bir hac 
ya da umre ihramından çıkmak zorunda 
kalan muhsara kazâ gerekmediği görü¬ 
şündedir. Çünkü Hz. Peygamber, Hudey- 
biye'den döndükten sonra hiçbir sahâbe- 
ye umrelerini kazâ etmelerini buyurma¬ 
mış, ertesi yıl yaptıkları umreye de kazâ 
olarak niyet etmemişlerdir. Hanefî ve 
Zeydiyye mezhepleri ise nâfile bile olsa 
bu ibadetin kazâsını gerekli görmekte ve 
Resûl-i Ekrem ile ashabının Hudeybiye 
Antlaşması’nı takip eden yıl içinde yap¬ 
tıkları umrenin -umretü’l-kazâ şeklinde 
adlandırılmasından da anlaşıldığı gibi- 
kazâ olarak ifa edildiğini ileri sürmekte¬ 
dirler. 
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(bk. DUYU). ! 

İHSÂÜ’l-ULÛM 

( f-La&’l) 

Fârâbî’nin 

(ö. 339/950) 

ilimlerin tasnifine dair eseri. ^ 

Başlangıçtan beri felsefe her ilmin 
prensiplerini koyan, sınırlarını belirleyen 
tümel ve kuşatıcı bir ilim olarak kabul 
edildiğinden İlk ve Ortaçağ’da genellikle 
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filozoflar, kendi sistemlerini kurarken 
ilimlere genel bakışta bulunmak ve ilim¬ 
lerin tasnifini yapmak durumundaydı. Fâ- 
râbî de bu geleneğe uyarak et-TevtPe 
ii'l-mantık, el-Eliâzü'l-müsta c mele ii'l- 
mantık, Tahşîlü's-sa c âde ve et-Tenbîh 
c alâ sebîli's-scfâde gibi eserlerinde ilim¬ 
lerin birbirine oldukça yakın tasniflerin¬ 
den söz etmiştir. İhşâ’ü'l-hılûm ise onun 
yalnız ilimler tasnifini konu alan eseridir. 
Yazıldığı tarihten itibaren bilim ve kültür 
çevrelerinde büyük ilgi uyandıran, etkisi 
Doğu’da olduğu kadar Batı'da da yüzyıl¬ 
lar boyu devam eden bu eserde Fârâbî 
kendi yaşadığı dönemde eğitim ve araş¬ 
tırmaya konu olan ilimleri beş ana başlık 
(fasıl) altında toplayıp değerlendirmiştir. 

Eserin ilk faslı dil ilmine ve buna bağlı 
olarak lügat, sarf, nahiv, yazı, okuma ve 
şiire ayrılmıştır. Bu kısımda öncelikle bü¬ 
tün dillerde ortak olan genel kurallar hak¬ 
kında bilgi verilir ve dilin yapı taşlan ma¬ 
hiyetindeki tek ve birleşik lafızların öne¬ 
mi belirtilir. İkinci fasıl mantıkla ilgilidir. 
Fârâbî mantık ilmini zorunlu kılan sebep¬ 
leri, mantığın faydalarını, İlmî araştırma¬ 
larda bir yöntem olarak kullanılmasının 
gerekli olduğunu anlattıktan sonra man¬ 
tığın konusu, bölümleri, eğitim ve öğre¬ 
timdeki önemi üzerinde durur. Ayrıca dil 
ile mantık arasındaki yakın ilişkiye dik¬ 
kat çeker. Üçüncü fasıl matematik ilim¬ 
leri hakkındadır. Bu kapsamda aritmetik, 
geometri, optik, astronomi, müzik, me¬ 
kanik ve kaldıraçlar söz konusu edilmiş¬ 
tir. Dördüncü fasıl fizik ve metafiziğe ay¬ 
rılmıştır. Filozof, fiziğin konusunu teşkil 
eden cisimleri önce sınâî ve tabii olmak 
üzere iki kısma ayırarak inceler. Aristo’¬ 
nun tabiat ilimleri alanına giren sekiz ese¬ 
ri kendisinden sonra Yeniçağ’a kadar bu 
konuda başlıca örnek kabul edildiğinden 
Fârâbî de aynı geleneğe bağlı kalarak söz 
konusu sekiz kitabı tabiat ilimlerinin bö¬ 
lümleri olarak zikreder. Metafiziği "el-il- 
mü’l-ilâhî” adıyla verirken temel aldığı 
örnek yine Aristo’nun Metafizika’sıdır. 
Felsefenin bu temel disiplinini önce var¬ 
lığın varlık olarak yorumunu konu alma¬ 
sı, diğer bütün teorik ilimlerin ilkelerini 
vermesi ve son olarak da cisimle ilişkisi 
bulunmayan mânevî varlıklar alanını araş¬ 
tıran bir ilim olması bakımından üçe ayı¬ 
rarak değerlendirir. Beşinci fasılda me¬ 
denî ilimlerle fıkıh ve kelâm ilimlerini bir 
başlık altında tanıtır. Filozofun “medenî 
iliırfden kastı ahlâk ve siyasettir. Fârâbî. 
burada fıkıh ve kelâmı da pratik ilimler¬ 
den saymakla kendisinden önce ve sonra 
bu konuda yazan müelliflerden farklı bir 
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anlayış ortaya koymuştur. Zira ona göre 
kelâm, sadece inanç konusunda doğru ve 
kesin bilgi elde etmeyi değil aynı zaman¬ 
da o bilgiyi hayata geçirmeyi de amaçlar. 
Bazı kütüphane kataloglarında müstakil 
bir kitap olarak yer alan bu faslı Muhsin 
Mehdî Kitâbü'l-Mille ile birlikte yayım¬ 
lamıştır (Beyrut 1967, s. 69-76). 

İhşâ'ü'l-*ulûm, X. yüzyıl İslâm toplu- 
munda eğitim ve araştırmaya konu olan 
ilimler hakkında derli toplu bilgi vermek, 
her ilmin mahiyeti, muhtevası ve fayda¬ 
sına dair okuyucuyu aydınlatmak amacıy¬ 
la kaleme alınmış bir el kitabı niteliğini ta¬ 
şımaktadır. Eserin, ayrıntıda bazı farklar 
bulunmakla birlikte bu konuda çalışma 
yapan sonraki müellifler için başlıca ilham 
kaynağı olduğu genellikle kabul edilmek¬ 
tedir. Meselâ İhvân-ı Safâ’nın Resâ'il’ i, 
Hârizmî’nin Mefâtîhu'l- C ulûm’u , İbn Sî- 
nâ'n\r\Aksâmü'l- c ulûmi'l-‘akliyye’si, 
Fahreddin er-Râzî’nin Câmi < u'l- c ulûm’ u, 
İbnü’l-Ekfânî’nin İrşâdü'l-kâşıd ilâ es- 
ne'l-makâşıd’ı ile İbn Haldun’un Mukad- 
dime’sindeki ilimler tasnifi, Taşköprizâ- 
de'nin Miitâhu's-sa t âde' si, Kâtib Çeie- 
bi’nin Keşfü'z-zunûn' u ve nihayet Sıddîk 
Haşan Han’ın Ebcedü'l- C ulûm’u bunla¬ 
rın en tanınmışlarıdır. 

İhşâ’ü'l-'ulûm'm erken dönemde La¬ 
tince ve İbrânîce’ye çevrildiği bilinmekte¬ 
dir. Eserin üç ayrı tercümesi gerçekleşti¬ 
rilmiş, ilki Dominicus Gundissalinus, İkin¬ 
cisi Gerard de Cremone, üçüncü tercüme 
de Avendauth’a mal edilerek yayımlan¬ 
mıştır. Bunlardan Gundissalinus, De Di- 
visione philosophiae (felsefenin taksimi) 
adlı eserinde İhşâ’ü'l-^ulûm' dan büyük 
ölçüde alıntılar yapmıştır. Araştırmacı L. 
Baur, Moris de Wo!f ve P. Maurice Bouy- 
ges, yazdıkları makalelerle anılan eserin 
Latin müellifleri üzerindeki etkisini gös¬ 
termişlerdir. Farmer’a göre XII. yüzyılın 
sonlarına doğru Gerard’m öğrencisi olan 
Morlaylı Daniel bu eseri İngiltere’ye gö¬ 
türmüştür. /hşâ’ii'i-'ulûm'un tenkitli 
metnini yayımlayan Osman Emîn bu ko¬ 
nuda yaptığı bir araştırmayı eserin baş 
tarafında neşretmiştir (/hşâ’ü7-‘u/ûm, 
neşredenin girişi, s. 18-23). 

Eserin Latince tercümesi 1638'de Pa¬ 
ris’te yayımlanmıştır. Muhammed Rızâ 
eş-Şebîbî, Necef nüshasını esas alarak 
Sayda’da çıkan el- c İrfân dergisinde Arap¬ 
ça neşrini gerçekleştirmiş (1921, IV, 11- 
20,130-143,241 -257), daha sonra Osman 
Emîn yine tek nüshaya dayanarak yeni 
bir neşrini yapmış (Kahire 1350/1931) aynı 
yıllarda Gonzâlez Palencia da eserin iki 
ayrı Latince tercümesiyle Arapça metnini 


ve İspanyolca’ya yaptığı tercümeyi birlik¬ 
te yayımlamıştır ( Catâlogo de las cierıcias 
deAlfarabi, Madrid 1932). Üçü de az çok 
kusurlu olan bu neşirlerin ardından Os¬ 
man Emîn, ilk defa eserin altı nüshasını 
karşılaştırmak suretiyle İlmî neşrini ger¬ 
çekleştirmiş (Kahire 1949), Ahmet Ateş 
de bu metni esas alarak eseri İlimlerin 
Sayımı adıyla Türkçe’ye tercüme etmiş¬ 
tir (Ankara 1955). İhşû*ü'l-\ılûm' u Eilhard 
VViedemann Almanca’ya (“Üeber al-Fârâ- 
bî’s Aufzahlung der VVissenschaften | De 
Scientiis| ”, Sitzungsberichte der Phys- 
ikalischmedizinischen Sozietat in Erlan- 
gen, XXXIX | Erlangen 19071, s. 74-101), 
Maurice Bouyges Fransızca’ya (“Notes 
sur les philosophes arabes connus des 
latins au moyen âge |sur le De Scientiis 
d'Alfarabi)”, Melanges de l’Univesite de 
Saint-joseph, IX/2 [Beyrut 1924], s. 49- 
70), Fevzî M. Neccâr İngilizce’ye (“The 
Enumaration of the Sciences”, |ed. Ralph 
Lemer-Muhsin Mahdi, MedieualPolitical 
Philosophy içinde), Canada 1963, s. 22- 
30), Manuel A. Alonso İspanyolca’ya (“De 
Scientiis”, Al-Andalus, XII |Madrid 1947), 
s. 299-338) çevirmiştir. 
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İHŞÎD 

(juü-yı) 

Soğd ve Fergana emirleriyle 

İhşîdî hükümdarlarına verilen 
^ bir unvan. ^ 

Kelimenin Eski Farsça'da “parlak, zeki” 
anlamına gelen hşeyte ( al-is- ) veya “hü¬ 
kümdar, emîr” mânasındaki hşâyesiye- 
den (; orta dönem ve modern Fars¬ 
ça'da şah) türediğine dair görüşlerin ya¬ 
nında (£/ 2 [İng.|, III, 1060) Türkçe ak keli¬ 
mesiyle Farsça "güneş” anlamına gelen 
şîdin birleşmesinden oluştuğu görüşü de 
vardır (Poole, s. 79). İhşîd Arapça “meli- 
kül-mülûk” ifadesinin karşılığıdır. Soğd 
ve Fergana hükümdarlarının İslâm önce¬ 
si dönemden beri kullandıkları bu unvan 
daha sonra İhşîdî hükümdarlarına veril¬ 
miştir. 
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İhşîd unvanının Araplar'ın Mâverâün- 
nehir'i fethi sırasında Soğd bölgesinde 
kullanıldığı anlaşılmaktadır. Makdisî, 
Semerkant hükümdarının (ihşîd) sara¬ 
yının Mâyemurg'da bulunduğunu kay¬ 
deder (Ahsenü’t-tekâsîm, s. 279). Ya’kü- 
bî, Abbasî Halifesi Mehdî-Billâh’ın elçiler 
gönderip itaatlerini sağladığı hükümdar¬ 
lar arasında Soğd ihşîdini de zikreder ( Tâ¬ 
rih, II, 397). İbn Hurdâzbih, Fergana hü¬ 
kümdarlarına da ihşîd denildiğini söyler 
(el-Mesâlik ve’l-memâlik, s. 40). Müellifi 
meçhul Mücmelü't-tevûnh ve'I-kışaş 
adlı eserde (s. 42 1) Fergana hükümdarla¬ 
rına ihşîd. Soğd hükümdarlarına ise “beg- 
tegin" denildiği kaydedilmektedir. İbnü’l- 
Esîr’e göre 133 (751) yılında Şâş (Taşkent) 
melikine karşı Fergana ihşîdi Çin hüküm¬ 
darından askerî yardım almıştır ( el-Kâ- 
mil,V, 449). Mu'tasım-Billâhdönemin¬ 
de Fergana’dan gelip Abbâsîler’in hiz¬ 
metine giren bir Türk ailesine mensup 
olan Muhammed b. Tuğç, Halife Râa-Bil- 
iâh’tan ihşîd unvanını almış (326/938 veya 
327/939), bu unvan daha sonraki İhşîdî 
hükümdarları tarafından da kullanılmış¬ 
tır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Ya'kübî, Târih, II, 397; ibn Hurdâzbih. el-Me¬ 
sâlik ue’l-memâlik, s. 40; Makdisî, Ahserıü’t- 
tekâslm, s. 279; Muhammed b. Ahmed el-Hâ- 
rizmî, Mefâtlhu’l-'ulûm, Kahire 1342/1923, s. 
73; Mücmetü’t-teuârlh ue7-(aşaş(nşr. Muham¬ 
med Ramazânî), Tahran 1318 hş., s. 421; İbnü’l- 
Esîr. el-Kâmil, V, 449; İbn Hallikân, Vefeyât, V, 
58; Kalkaşendî, Şubhu’l-a'şâ, V, 484; Stanley 
Lane Poole, Düuel-iislâmiyye(tK. Halil Edhem 
|Eldem|), İstanbul 1345/1927, s. 79; C. E. Bos- 
worth - Sir G. Clauson, “Al-Xwârazmi on the 
Peoples of Central Asia", JRAS, sy. 1-2 (1965), 
s. 2-12; Hamdi Alaslan, “Orta-Doğuda Türk As¬ 
kerî Devlet Varlığının İnkişâfı", TDA, sy. 81 
(1992), s. 123-144; C. E. Bosvvorth. “Ikhshld". 
El 2 (İng.), III, 1060; Franz Grenet - Nicholas 
Sims-Williams, “Eksîd”, Elr., VIII, 289-290. 

Sİ Ahmet Ağirakça 

r ... 1 

IHŞIDILER 

() 

Mısır, Suriye ve Filistin’de 
935-969 yıllan arasında 
hüküm süren bir Türk hanedanı. 

L J 

Abbâsî Devleti’nde merkezî otoritenin 
zayıfladığı dönemlerde Mısır’da kurulan 
hânedanın adı, kurucusu Muhammed b. 
Tuğç’a verilen “ihşîd” unvanından gel¬ 
mektedir. Fergana hükümdar ailesine 
mensup olan Muhammed b. Ttığç’un de¬ 
desi Cuf, Bağdat’a gelip Halife Mu'tasım- 


Billâh’ın hizmetine girmiş bir Türk ku¬ 
mandanı idi. Mu’tasım’dan sonra Vâsik- 
Billâh ve Mütevekkil-Aiellah’m emrinde 
çalışan Cuf ölünce oğlu Tuğç, Mısır’a gide¬ 
rek Tolunoğulları’nın hizmetine girdi. An¬ 
cak Tolunoğulları ile arasının açılması üze¬ 
rine Halife Müktefî-Billâh’ın emriyle Su¬ 
riye bölgesindeki Karmatîler’i etkisiz hâ¬ 
le getirip Mısır’a yürüyen Muhammed b. 
Süleyman el-Kâtib’in ordusuna katıldı. 
Muhammed b. Süleyman, Mısır’da Tolu- 
noğulları’nın hâkimiyetine son verince onu 
Kınnesrîn valiliğine getirdi. Tuğç bir süre 
sonra Muhammed b. Süleyman ile birlik¬ 
te Bağdat'a gitti. Burada Vezir Abbas b. 
Haşan el-Cercerâî ile arası açıldığından 
Halife Müktefî-Billâh, vezirin etkisiyle 
onun oğulları Muhammed ve Ubeydullah 
ile birlikte hapse atılmasını emretti. Tuğç 
hapiste öldü, oğulları ise serbest bırakıl¬ 
dı (294/906-907). 

Muhammed ve Ubeydullah, Hamdâno- 
ğulları’ndan Hüseyin b. Hamdân b. Ham- 
dûn ile anlaşıp Vezir Abbas b. Hasan’ı or¬ 
tadan kaldırdılar. Muhammed b. Tuğç, bu 
olayın ardından Mısır Valisi Ebû Mansûr 
Tekin’in hizmetine girdi. 302 (914-15) yı¬ 
lında Mısır’a saldıran Fâtımîler’in berta¬ 
raf edilmesinde önemli rol oynadı. Bu sa¬ 
yede Ebû Mansûr Tekin’in en yakın adam¬ 
ları arasında yer aldı ve Hama valisi oldu. 
307’de (919) Fâtımîler’Ie yapılan savaşta 
gösterdiği başarılar Abbâsîler’in dikkati¬ 
ni çekti. Bu yıllarda Tekin ile arası açılan 
Muhammed b. Tuğç’u Halife Muktedir- 
Billâh 316’da (928) Remle, 319’da (931) 
Dımaşk valiliğine tayin etti. Ancak Mu¬ 
hammed b. Tuğç’un gözü Mısır valiliğinde 
idi. Nihayet Halife Kahir-Billâh onu 321 
(933) yılında Mısır genel valiliğine getir¬ 
mek zorunda kaldı. Durumundan emin ol¬ 
mak için Mısır’a gitmeyip Dımaşk’ta bek¬ 
leyen Muhammed b. Tuğç bir ay sonra 
görevinden azledildi. Râzî-Billâh halife 
olunca onu yeniden Mısır valiliğine tayin 
etti. Böylece Mısır’da İhşîdîler dönemi¬ 
nin temelleri atılmış oldu (Ramazan 323 / 
Ağustos 935). 

Halife Râzî-Billâh, 326 (938) veya 327 
(939) yılında kendisine eski Fergana Türk 
hükümdarlarının kullandığı “ihşîd" unva- 
nını.verdi; Mısır ve Suriye camilerinde 
hutbelerde adı halifenin adıyla birlikte 
anılmaya başlandı. 

Muhammed b. Tuğç, Mısır’da yönetimi 
tam anlamıyla ele aldıktan sonra halkın 
gönlünü kazanmaya çalıştı. Onun Mısır’¬ 
da hâkimiyeti ele geçirdiği sırada devlet 


adamlarının, ayrıca Fâtımîler’in gözü bu¬ 
raya dikilmiş, Abbâsî hilâfet merkeziyle 
arasının bozulması üzerine Suriye’ye ge¬ 
len eski emîrü’l-ümerâ Muhammed b. 
Râik Mısır üzerindeki emellerini açığa vur¬ 
maya başlamıştı. Mısır’a yürüyen İbn 
Râik, Muhammed b. Tlığç ile Arîş’te kar¬ 
şılaştı ve yenilgiye uğradı (15 Ramazan 
328 / 24 Haziran 940). Ancak Muhammed 
b. Tuğç’un kendisini takiple görevlendir¬ 
diği kardeşi Ebû Nasr Hüseyin’i Lücûn 
(Lecûn) denilen yerde mağlûp etti (4 Zil¬ 
hicce 328/ 10 Eylül 940). Bu savaşta Ebû 
Nasr’ın öldürülmesinden üzüntü duyan 
İbn Râik. Muhammed b. Tuğç’tan özür di¬ 
leyerek onun gönlünü almayı başardı. Da¬ 
ha sonra iki taraf arasında Remle’yi sınır 
kabul eden bir antlaşma yapıldı. Buna gö¬ 
re Remle dahil olmak üzere Mısır İhşîdî- 
ler’e, Suriye ise İbn Râik’e ait olacak ve 
İbn Râik’e yıllık 140.000 dinar vergi öde¬ 
necekti. 

Halife Râzî-Billâh’m yerine geçen Müt- 
taki-Lillâh, Mısır’ın Muhammed b. Tuğç’a 
ait olduğuna dair yeni bir menşur gön¬ 
derdi. Muhammed b. Tuğç, İbn Râik’in 
ölümünden sonra Dımaşk üzerine yürü¬ 
yüp bütün Suriye’yi ele geçirdi. Bağdat'¬ 
ta Emîrü’l-ümerâ Tüzün’ün baskıları kar¬ 
şısında zor durumda kalıp Musul’a git¬ 
miş olan Halife Müttaki-Lillâh’ın daveti¬ 
ni kabul ederek onunla Rakka’da buluştu. 
Halifeye hediyeler sunup bağlılığını bildir¬ 
di ve kendisini Mısır’a davet etti. Halife, 
Muhammed b. Tuğç’un davetini kabul et¬ 
medi. Ancak kendisine bağlılığından dola¬ 
yı Mısır’ın yönetimini otuz yıl süreyle ona 
verdi. Oğlu Ebü'l-Kâsım Ûnûcûr’un veli¬ 
ahtlığını da kabul etti (333/944). Muham¬ 
med b. Tuğç, ertesi yıl İhşîdî kuvvetlerini 
yenerek Halep ve Humus’u ele geçirdik¬ 
ten sonra Dımaşk’a da girmeyi başaran 
Seyfüddevle el-Hamdânî'yi savaşmaksızın 
Dımaşk’ı terketmeye mecbur etti. Onu 
takip ederek Humus’a, ardından Kınnes- 
rîn'e geldi. Burada yapılan savaşı İhşîdî 
ordusu kazandı (334/945-46). Bütün Ku¬ 
zey Suriye’nin Hamdânîler’e, güneyin de 
İhşîdîler’e ait olacağına dair yapılan ant¬ 
laşmadan sonra Muhammed b. Tuğç Dı- 
maşk’a gitti ve orada öldü (Zilhicce 334 / 
Temmuz 946). Daha önce Bizans İmpara¬ 
toru I. Romanos Lakapenos’la iyi ilişkiler 
içerisinde bulunan ve onunla mektupla¬ 
şarak 325'te (937) esir mübâdelesi ger¬ 
çekleştiren Muhammed b. Tuğç vefat et¬ 
tiği yıl Mısır, Suriye ve Sugürüşşâm emîri 
sıfatıyla Bizans ile esir mübâdelesi yap¬ 
mak için çalışmaktaydı. 
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Muhammed b. Tuğç’un yerine on beş 
yaşlarındaki oğlu Ebü’l-Kâsım Ûnûcûr 
(Enucûr) geçti ve ailenin hizmetçisi Nûbe 
asıllı Ebü’l-Misk Kâfur ona vasi tayin edil¬ 
di. Kâfur devleti bir hükümdar gibi yönet¬ 
meye başladı. Daha sonra Ûnûcûr yöneti¬ 
mi ele almaya girişince İhşîdî ordusu Kâ- 
fûrîler ve İhşîdîler olarak ikiye bölündü. 
Ancak Kâfûr’un devlet yönetimi üzerin¬ 
deki hâkimiyeti, Ebü’l-Kâsım Ûnûcûr’un 
349 (960) yılında ölümüne kadar devam 
etti. 

Ebü’l-Kâsım Ûnûcûr'un vefatından son¬ 
ra hânedanm başına kardeşi Ebü’l-Hasan 
Ali b. Muhammed geçti. Halife Mutî‘ -Lil- 
iâh babası ve ağabeyi gibi onun da Mısır, 
Suriye, Sugür ve Haremeyn toprakları 
üzerindeki hâkimiyetini tasdik etti. An¬ 
cak Kâfûr bu dönemde de hâkimiyetini 
sürdürdü. Ali, daha önce ağabeyi Ûnûcûr 
için tahsis edilen yıllık 400.000 dinarlık 
ödeneği alıp istediği gibi kullanması kar¬ 
şılığında Kâfûr’a teslim oldu. 

351 (962) yılında Seyfüddevle’yi yene¬ 
rek Halep’i işgal eden Bizans İmparatoru 
Nikephoros Phokas, bölgedeki İhşîdî bir¬ 
liklerinin Seyfüddevle’den gelen yardım 
taleplerine cevap vermesi neticesinde or¬ 
dusunu geri çekti. Ali b. Muhammed, ay¬ 
nı yıl Kâfûr'u yönetimden uzaklaştırmak 
için teşebbüse geçtiyse de yeterli asker 
ve maddî destek bulamadı. Bu durum 
Kâfûr ile Ali’nin arasının daha da açılma¬ 
sına sebep oldu. Nihayet Ali de yönetime 
sahip olamadan vefat etti (355/966). 

Ali b. Muhammed’in ölümünden son¬ 
ra Kâfûr, onun dokuz yaşındaki oğlu Ah- 
med’in yerine geçmesine itiraz edince 
Mısır emîrsiz kaldı. Bu arada Kâfûr, Hali¬ 
fe Mutî-Liiiâh'tan kendisi için bir men¬ 
şur çıkararak Mısır valiliğine tayinini sağ¬ 
ladı ve hutbelerde adını okutmaya başla¬ 
dı. Böylece fiilen ve resmen hükümdarlık 
makamını elde etmiş oldu. Kâfûr’un ölü¬ 
münden (357/968) sonra henüz on bir ya¬ 
şındaki Ebü’l-Fevâris Ahmed b. Ali b. Mu¬ 
hammed el-İhşîd'e biat edildi. Ancak bu 
arada çeşitli iç meseleler ortaya çıktı. İda¬ 
reyi ele alan Vezir Ebü’l-Fazl Ca’fer b. Fazl 
(Ibn Hinzâbe) birçok devlet adamını tutuk¬ 
latıp mallarına el koydu. Ahmed b. Ali’nin 
nâibi olan Haşan b. Ubeydullah b. Tuğç, 
Suriye’den Mısır’a gelerek İbn Hinzâbe’yi 
tutuklatıp mallarına el koyduysa da bir 
süre sonra serbest bırakıp görevine iade 
etti. Bu dönemde kıtlık, salgın hastalık¬ 
lar, toplanan vergilerin askerlere öden¬ 
memesi ve iç çalkantılar halkı huzursuz 
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etmiş, dâîlerinin de etkisiyle Fâtımî Ha¬ 
lifesi Muiz-Lidînillâh toplumun birçok 
kesiminde kurtarıcı olarak görülmeye 
başlanmıştı. Eskiden beri Mısır üzerinde 
emelleri olan Fâtımîler, bu durumu fırsat 
bilerek Cevher es-Sıkıllî kumandasındaki 
birlikleri Mısır'a şevkettiler. Fâtımî asker¬ 
leriyle İhşîdîler arasında bazı çatışmalar 
olunca İbn Hinzâbe başkanlığındaki İhşî¬ 
dî ileri gelenleri Cevher es-Sıkıllî’nin ka¬ 
rargâhına gidip bağlılıklarını bildirdiler 
(17 Şâban 358/6 Temmuz 969). Cevher 
aynı gün Fustat’a girdi. Böylece İhşîdîler 
Devleti sona erdi. 

İhşîdîler müstakil bir devlet olmakla 
birlikte hutbelerde ve sikkelerde Abbâsî 
halifelerine de yer verip merkeze bir mik¬ 
tar para göndermek suretiyle Abbâsîler’e 
bağlılıklarını şeklen sürdürmüşlerdir. Mı¬ 
sır, Suriye ve Filistin bölgelerini hâkimiyet 
altında bulunduran İhşîdîler’in Hicaz ve 
Yemen’deki hâkimiyetlerinin sembolik 
mahiyette olduğu anlaşılmaktadır. İhşî¬ 
dîler, birçok hususta kendilerinden önce 
Mısır’a hâkim olan Tolunoğullan’nı taklit 
etmeye çalışmışlar, ancak onlar kadar ba¬ 
şarılı olamamışlardır. İhşîdî ailesi men¬ 
supları toplumun en nüfuzlu kesimiydi. 
Muhammed b. Tuğç’un kardeşleri Haşan, 
Hüseyin ve Ubeydullah önemli devlet hiz¬ 
metlerini yürütmüşlerdir. Nil nehrinden 
kanallar açtıran, setler inşa ettiren Îhşîdî- 
ler’de devlet gelirlerinin temel kaynağını 
topraktan alınan haraç vergisi oluşturu¬ 
yordu. Vergilerin genellikle ağır tutulma¬ 
sı, askere fazla para verilmemesi, zengin¬ 
lerin mallarının müsâdere edilmesi top¬ 
lumda çeşitli huzursuzluklara sebep olu¬ 
yordu. İhşîdîler ordu ve donanmaya da 
önem vermiştir. Muhammed b. Tuğç dö¬ 
neminde Mısır ve Suriye’de 400.000 kişi¬ 
lik bir ordu kurulduğu bildirilmektedir 
(Makrîzî, I, 94). 

Bu dönemde ilim ve edebiyat alanında 
da verimli çalışmalar yapılmıştır. Fustat’- 
ta Sûku’l-Verrâkin denilen kitapçılar çar¬ 
şısında ayrıca münazaralar düzenleniyor¬ 
du. İhşîdîler döneminin meşhur âlimleri 
arasında fıkıhta İbnü’l-Haddâd el-Kinânî, 
Ebû Abdullah Hüseyin b. Muhammed ed- 
Dımaşkî, İbn Sükkere, Muhammed b. Yah- 
yâ el-Asvânî, İbn Şa’bân; hadiste Ebû Be¬ 
kir Ahmed et-Tahhân, Hamza el-Kinânî, 
Muhammed b. Ali el-Mısrî, İbnü’n-Nablu- 
sî; tasavvufta Ebü’l-Hasan es-Sâiğ, Ebü’l- 
Hayr el-Akta‘; şiirde Mütenebbî, Ebü’l- 
Kâsım İbn Tabâtabâ er-Ressî ile oğulları 
Kâsım ve İbrâhim, Abdullah (Ubeydullah) 


b. Muhammed b. Ebü’l-Cû‘, Sâlih b. Mu¬ 
nis; edebiyatta Muhammed b. Tuğç’un 
Bizans İmparatoru Romanos Lakapenos’a 
gönderdiği cevabî mektubu kaleme alan 
İbrâhim b. Abdullah b. Muhammed en- 
Necîremî, Sîbeveyhi el-Mısrî diye bilinen 
Ebû Bekir Muhammed b. Mûsâ el-Kindî 
es-Sayrafî; nahivde Ebü’l-Abbas İbn Vel- 
lâd, Ebû Ca’fer en-Nehhâs: tarihte Ebû 
Saîd İbn Yûnus es-Sadefî, Muhammed b. 
Yûsuf el-Kindî, İbn Zûlâk sayılabilir. 

İhşîdîler imar faaliyetlerine de önem 
vermişler, ancak bu eserler günümüze 
ulaşmamıştır. Muhammed b. Tuğç, 32S 
(937) yılında Ravza adasında Kasrü’l-Muh- 
târ adı verilen bir sarayla bir bahçe yap¬ 
tırmıştır. Dokuma ürünleri başta olmak 
üzere çeşitli eşyanın satıldığı bedesten¬ 
lerin yanı sıra Tolunoğulları dönemine ait 
Bîmâristânü’t-Tûlûnî’den ayırt edilmesi 
için Bîmâristânü’l-Esfel denilen hasta- 
hane de onun zamanında inşa edilmiştir. 
Bustânü'l-Kâfûrî güzel bir mesire yeriy¬ 
di. Kâfûr, içinde filler de beslendiği için 
Dârü’l-fîl adı verilen bir saray ve Mukat- 
tam dağı eteklerinde bir cami yaptırmış¬ 
tır. Vezir Ebû Bekir Muhammed b. Ali el- 
Mâzerâî Kâbe’ye benzeyen bir köşk inşa 
ettirmiş, bu köşk bayramlarda ve önemli 
dinî günlerde halkın toplandığı bir yer ol¬ 
muştur. Ebü’l-Hasan Ali b. Muhammed 
el-İhşîd Cîze’de bir cami yaptırmış, Vezir 
îbn Hinzâbe Mescidü Mûsâ adlı bir cami 
inşa ettirdiği gibi Fustat’a su sağlamak 
için kanallar açtırıp su kuyuları vakfet¬ 
miştir. Ayrıca Mescidü’r-rîh, Mescidü’z- 
zimâm, Mescidü’l-akdâm gibi camiler dö¬ 
nemin önemli eserleri arasında zikredil¬ 
mektedir. Tabâtabâî ailesine mensup şa¬ 
hısların kabirlerinin bulunduğu Meşhe- 
dü’ş-Şerîf Tabâtabâî’nin bazı kalıntılarıy¬ 
la bir mihrap İhşîdîler döneminden günü¬ 
müze ulaşabilen eserlerdir. İhşîdîler dev¬ 
rinde dokuma sanayii bir hayli ilerlemişti. 
Özellikle Tinnîs, Dimyat, Ferma ve İsken¬ 
deriye şehirlerinde dokuma tezgâhları 
vardı. 
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ffil Ahmet Ağirakça 

İHTİBÂK 

(ÜUa-yl) 

Sözden zıt veya benzer unsurlardan 
birinin atılarak diğerinin 

ona delâletiyle yetinmek anlamında 
edebî sanat. 

L J 

Sözlükte “kumaşı iplikçikleri arasında 
açıklık bırakmadan sık, sağlam ve güzel 
bir şekilde dokumak” anlamına gelen ih- 
tibâk kelimesi bedî‘ ilminde, “iki bölüm¬ 
lü bir cümlede veya iki cümleli bir sözde 
iki karşıtın ya da iki benzerin birleştiği ve 
birincide anılanın zıddını yahut benzerini 
İkinciden, İkincide anılanınkini birinciden 
hazfetmek” şeklinde tarif edilir. En güzel 
hazif çeşitlerinden ve edebî sanatlardan 
olan bu türü ilk keşfeden ve ihtibâk adıy¬ 
la ilk inceleyen Ahmed b. Yûsuf er-Ruay- 
nî onu, “sözün ikinci bölümünde benzeri 
sabit olanın karşılığını birinciden, birinci 
bölümde benzeri sabit olanın karşılığını 
ikinci bölümden hazfetmek" olarak ta¬ 
nımlamıştır (İbn Câbir, s. 115). Zerkeşî.ei- 
Burhân fî ’ulûmi'l-Kur’ân'mda ihtibâ- 
ke “el-hazfü'l-mukâbiiî” adıyla temas et¬ 
miş ve, “Sözde iki zıt unsurdan birini di¬ 
ğerinin ona delâleti sebebiyle hazfetmek¬ 
tir” şeklinde tarif etmiştir (III, 129). Zer- 


keşî'den etkilenen Süyûtî ise el-ltkön fî 
c ulûmi'l-Kur’ân (11,61-62), MuHereküî- 
akrân fî fcâzi'l-Kur’ârı (I, 320-323) ve 
Şerhu c Uküdi'I-cümân (s. 133) adlı eser¬ 
lerinde ihtibâki “hazif îcâzı" nevileri için¬ 
de incelemiş ve bu konuda Burhâneddin 
el-Bikâî’nin müstakil bir kitap yazdığını 
kaydetmiştir ( el-İtkân , II, 62). 

İhtibâk sanatıyla ilgili Kur’ân-ı Kerîm'- 
de pek çok örnek bulunmaktadır. Aşağı¬ 
daki âyetlerde cümle iki bölüme ayrılmış, 
ihtibâkler parantez içerisinde gösteril¬ 
miştir: ( 5 JÜİ JiûT/Ijjiî'jjJJl (jfLjVl) Jioj” 
“ (Aijjfcü li-ÂÎlj) ((Peygamberler ile) 
inanmayanların hali/bağırıpçağıran (ile 
kendisine bağırılıp çağmlan|m hali gibi¬ 
dir; el-Bakara 2 / 171 ). Bu örnekte inkârcı- 
lar, “ <uı _5 _Jı ” (çağrı ve sözden anlamaz 
davar sürüsüne), onları davet eden pey¬ 
gamberler de bu sürüye “ ^jJi ” (ba¬ 
ğırıp çağıran çobana) benzetilmiştir. Me¬ 
selin ikinci tarafında anılan çobanın ^jji” 
“ mukabili olarak ona delâleti sebe¬ 
biyle meselin birinci tarafından “»lûVi" 
hazfedilmiştir. Yine birinci taraftaki 
“ ı 3 j«r jjjjJı ” mukabili olarak ona delâle¬ 
ti sebebiyle cümlenin ikinci tarafından 
“ ^jjı ” ifadesi kaldırılmıştır. 

Unsurları arasında genellikle şart-ce¬ 
vap irtibatı bulunan şu âyetlerde de ben¬ 
zer veya karşıt unsurlardan birinin hazfe- 
dildiği görülmektedir: oAo- J> üju j^i” 
“fUvş / (4iu J^^5) (Eli¬ 

ni cebi ne sok ki | beyaz olmaksızın girsin | / 
|ve onu -cebinden- çıkar ki) beyaz olarak 
çıksın; en-Neml 27/12). l ^JUs-&yalo!” 
ÜI 3 o! / (4î« 

(Kur’an’ı ben uydurduysam 
vebali banadır (siz bunun vebalinden uzak¬ 
sınız] / (Eğer siz iftira ediyorsanız bunun 
vebali de sizedir], ben ise sizin işlediğiniz 
günahtan uzağım; Hûd 11/35). İhtibâk sa¬ 
natı mantık ilmindeki önermelerle de ya¬ 
kından ilgilidir. Bu türde cümleden kaldı¬ 
rılmış olan önerme ve unsurların isabetli 
takdiri, sözün doğru anlaşılmasında ve 
özellikle âyetlerin doğru tefsir edilmesin¬ 
de önemli rol oynamaktadır. 

İhtibâke benzer bir hazif türü de “ikti- 
fâ"dır. Bu sebeple bazı kaynaklarda ihti¬ 
bâk ile iktifâ birbirine karıştırılmıştır. İk- 
tifâ, aralarında yakın bağ ve ilgi bulunan 
iki şeyden birini bir nükte ve hikmetten 
dolayı sözden atarak diğerinin ona delâ¬ 
letiyle yetinmektir. İktifayı edebî bir terim 
olarak ilk kullanan âlim İbn Reşîk ei-Kay- 
revânî’dir. Kayrevânî, Ebü’l-Hasan Ali er- 
Rummânî’nin hazif îcâzı adını verdiği ve 
“sözden müstağni olunabilecek unsurla¬ 
rın atılması” şeklinde tanımladığı iktifâ- 


nın (en-Nükel fî Dcâzi’l-Kur’ârı, s. 70) bir 
mecaz türü (hazif mecazı) olduğunu, es¬ 
ki ve yeni şairlerin şiirlerinde çok sık yer 
aldığını söyler. 

İbn Hicce el-Hamevî ile ondan etkile¬ 
nen İbn Ma’sûm el-Medenî iktifâyı, “bey¬ 
tin kafiye kısmında bir kelimenin tama¬ 
mının veya bazı harflerinin atılması ve 
kalan kısmın ona delâletiyle yetinilmesi” 
şeklinde tarif etmiştir ( Hizânetü’l-edeb , 
s. 126; Enuarü’r-rebf, 111, 71). Tanımdan 
anlaşıldığı gibi bunlar iktifâyı kafiyeye has 
bir özellik olarak görmüşler, bedî* âlimle¬ 
rinin “kelimeden harf eksiltmek" şeklinde 
tanımladıkları ve “iktitâ’” adını verdikleri 
türü de iktifâya dahil etmişlerdir. 

İktifâda aralarında yakın ilgi, özellikle 
zıtlık ilgisi bulunan iki unsurdan söz dizi¬ 
minde ikinci derecede yer alan unsur atı¬ 
larak ilk unsurun ona delâletiyle yetinilir. 
İktifâ çoğunlukla aralarında atıf irtiba¬ 
tı bulunan kelimeler arasında görülür: 
“ (ajJIj) Jsell (Sizin için sizi sı¬ 

cak |ve soğuk]tan koruyacak giysiler ya¬ 
rattı; en-Nahl 16/81). Âyette sadece sıca¬ 
ğın anılıp soğuktan söz edilmemesinin 
hikmeti, Kur’an’ın indiği yer olan Arabis¬ 
tan’ın sıcak bir ülke olmasıyla, giysilerin 
genellikle sıcaktan korunmak için giyil- 
mesindendir. “(3iiı s ) j*»Jl Jjuj” (Hayır |ve 
şer] senin elindedir; Âl-i İmrân 3/26) âye¬ 
tinde “şer” kelimesinin zikredilmemesi 
onun Allah’a nisbetinin edebe uygun ol- 
mamasındandır. 
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İHTİDA 


İHTİDÂ 

(fİJüfcVI) 

Diğer dinlerden veya dinsiz iken 
İslâm'a girme anlamında 

bir terim. 

L J 

Sözlükte “doğru yolu bulmak; yol gös¬ 
termek" mânalarına gelen hüdâ (hedy. 
hidâyet) kökünden türemiş olup “gerçe¬ 
ğe ulaşmak, doğru yolu bulmak" demek¬ 
tir. Terim olarak inançsız iken veya başka 
bir dine mensupken İslâm dinini benim¬ 
semeyi ifade eder. İhtidâ eden kimseye 
mühtedî adı verilir. Din değiştirme olayı 
Batı dillerinde “conversion” kelimesiyle 
karşılanır, din değiştiren kimseye de “con- 
vert" denir. İhtidâ sadece İslâm’a girişi ta¬ 
nımlarken “conversion” geniş bir alanı içi¬ 
ne alır. Mensubu bulunduğu dinin kendi¬ 
sine yüklediği mükellefiyetleri yerine ge¬ 
tirmeyen bir kimsenin dine yaklaşması, 
kendisini “inançsız” olarak niteleyen kişi¬ 
nin kendi toplumunun dinî kurallarını 
kabul edip dindar hale gelmesi veya bir 
dini reddederek başka bir dine inanması 
“conversion" ile karşılanır. 

Din değiştirme farklı sonuçlar doğuran 
muhtelif şekil ve şartlarda gerçekleşebi¬ 
lir. Samimi bir duygu ile kendi toplumu¬ 
nun dinî değerlerini reddederek başka 
dinlerde tatmin arayan bir kimse bu tec¬ 
rübeyi yaşayabileceği gibi farklı bir din 
mensubu ile evlenmek isteyen kişi de zâ- 
hiren dinini değiştirebilir ve zamanla yeni 
dinini samimiyetle benimseyebilir. Din de¬ 
ğiştirme hadisesini konu edinen din psi¬ 
kolojisi ve din sosyolojisi, bir dinden diğe¬ 
rine geçişin belli sebepleri olduğunu sa¬ 
vunduğu için din değiştirmeyi, terkedilen 
veya tercih edilen din açısından değil in¬ 
sanın ferdî ve İçtimaî ihtiyaçları noktasın¬ 
dan inceler. Bunun yanında din adına ko¬ 
nuşanlar da bir İlâhî kaynak-insan tema¬ 
sını vurgulamışlardır. Uzun ve karmaşık 
bir süreci gerektiren din değiştirmede 
kişinin etkilenimi duygusal mı yoksa en¬ 
telektüel midir? Bazı sosyal bilimciler fer¬ 
din duygusal etkilenimini vurgulayan bir 
bakış açısı sergilerken bazıları da kişinin 
hakikat konusundaki duygu ve düşünce¬ 
lerini değiştiren entelektüel faktörlerin 
varlığından söz ederler. Birinci grubun 
bakış açısı, bütün din değiştirenlerin ay¬ 
nı veya benzer süreçlerden geçtiği teorisi 
üzerine kurulmuş olup psikodinamik bir 
yaklaşımla din değiştirenlerin çocukluk 
boyunca ve din değiştirme hadisesinden 
hemen önce duygusal karmaşa yaşadığı¬ 
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nı iddia eder. İkinci gruba ait yaklaşıma 
göre ise din değiştirme, ferdî stresin öte¬ 
sinde gerçeği açık ve kapsamlı bir şekilde 
anlamak için bilinçli bir incelemedir. Psi¬ 
kodinamik yaklaşım insanı din değiştirme 
eyleminde pasif görürken entelektüel 
yaklaşıma göre insan aktif ve müdriktir. 
Her iki yaklaşım da göz önünde bulundu¬ 
rularak din değiştirme olgusu için şu se¬ 
bepleri zikretmek mümkündür: İnanılan 
dinin tatmin edici görülmeyişi. bu dini be¬ 
nimseyenlerin ve din adamlarının olum¬ 
suz tutumları, bilgi ve hayat tecrübesi¬ 
nin ilerlemesi, başka dine bağlı kişilerin 
olumlu davranışları ve hayatını böyle bir 
toplum veya çevrede sürdürme isteği, 
başka bir dine bağlı kimse ile evlenme, 
maddî çıkar sağlama, dinî telkinlerden 
etkilenme, şok bir etkiye mâruz kalma vb. 
(Peker, s. 28-46). 

Din değiştirme olayında genelde bir ha¬ 
zırlık devresi, bir süreç ve zaman söz ko¬ 
nusudur. Kur’ân-ı Kerîm’de zekât verile¬ 
cekler arasında müellefe-i kulübün de zik¬ 
redilmesi (et-Tevbe 9/60) İslâmiyet'in böy¬ 
le bir hazırlık devresini kabul ettiğini gös¬ 
terir. Bunun yanında nâdir de olsa hiçbir 
ön belirti görülmeden ortaya çıkan âni din 
değiştirmeler de mevcuttur. Hz. Ömer’in 
ihtidâsı ve hıristiyan teolojisinin kurucu¬ 
larından sayılan Saint Pavlus'un gördüğü 
bir vizyon sonucunda Yahudilikten Hıris¬ 
tiyanlığa geçmesi buna örnek olarak gös¬ 
terilebilir. Ancak bu tür ihtidâda bile şu¬ 
uraltının bir hazırlığı söz konusu olabilir. 

Çeşitli Dinlerde Din Değiştirme. Çin, 
Hint ve Japon dinleri formaliteci olmadı¬ 
ğından bu dinlere girecek kimselere yö¬ 
nelik resmî düzenleme ve törenlere pek 
yer verilmez. Şintoizm’e girmek veya bu 
dinden ayrılmak dinî yönden bir önem ar- 
zetmez, isteyen şintoist bir başka dine de 
üye olabilir. Nitekim birçok şintoist aynı 
zamanda Budist’tir, taoist olanların bir¬ 
çoğu da Budist ve Konfüçyüsçü’dür. Tao¬ 
ist olmak yahut Konfüçyüsçülüğe girmek 
için herhangi bir ön hazırlık veya törene 
gerek yoktur. Hinduizm dinden ziyade bir 
kültür birikimi olduğundan Hindu doğ¬ 
mayan bir kimsenin tam anlamıyla Hin- 
dû olması güçtür. Hinduizm, başkalarını 
Hindû yapmak için teorik olarak misyo¬ 
nerliği kabul etmez. Ancak Hinduizm’in 
ürünleri olan meditasyon gibi disiplinler 
diğer din mensuplarına, özellikle bugün¬ 
kü Batılılar’a Hindûlar tarafından öğretil¬ 
mektedir. Bu öğretilere ilgi duyan kimse¬ 
lerin kendi din, kültür ve geleneklerini ta¬ 
mamen bırakmaları istenmez. Çin, Hint 


ve Japon dinleri arasında belirli bir iman 
ikrarı isteyen tek din Budizm’dir. Bu¬ 
dizm’e göre gerçek ve fazilet ruhî evrim¬ 
le elde edilebilir. Fakat Budist olmak için 
kişi “tri-ratna” (üç cevher: Buda, dhamma 
ve Sangha) denilen bir iman ikrarında bu¬ 
lunmalıdır (Solomon, s. 267). 

Yahudilik’teki üç temel din anlayışını 
yansıtan Ortodoks, muhafazakâr ve re¬ 
formist telakki ihtidâ konusunda bazı 
farklı teamüllere zemin hazırlamıştır. Or¬ 
todoks Yahudiliği’ne girmek isteyen kim¬ 
se, bir hahamla yahudi hukukunu bilen 
iki hukukçudan oluşan “beth din” mahke¬ 
mesine başvurarak izin ister. Mahkeme 
başvurunun gerekçelerini, kişinin sami¬ 
miyetini araştırdıktan sonra ona Yahudili¬ 
ğin zor bir din olduğunu, birçok problem¬ 
le karşılaşabileceğini söyler. Kişi yine de 
ısrar eder ve mahkeme heyeti samimiye¬ 
tine inanırsa onun Yahudiliğe girmesi için 
gerekli prosedür başlatılır. Kendisine Tev¬ 
rat’ın emirleri anlatılır ve ilk defa kolay 
olanları uygulaması istenir. Ardından tö¬ 
renler gelir. Erkekler “mohel” denilen ki¬ 
şiler tarafından sünnet edilir. Diğer tören 
ise hem kadın hem erkek için gerekli olan 
havuzda kutsal su ile yıkanmaktır. Yahu¬ 
diliği benimseyenlere İçtimaî ve ferdî mü¬ 
nasebetlerde ilgi gösterilir, kendilerine 
biryahudiye tanınan bütün haklar verilir; 
ancak Yahudiliğe giren kadınlar, soyu ha¬ 
hamların başı sayılan Hz. Hârûn'a daya¬ 
nan hahamla (kohen) evlenemez. 

Muhafazakâr yahudiler de Ortodokslar 
gibi geleneksel hukuku ve prosedürü uy¬ 
guladıktan başka kendilerine has bir prog¬ 
ram takip ederler. Her şeyden önce kişi¬ 
nin ailevî geçmişi ve kendisini yahudi ol¬ 
maya sevkeden unsurlar değerlendirilir; 
sadece evlilik için yahudi olmak isteyenler 
konusunda dikkatli davranılır. Yahudiliğin 
zor olduğu vurgulanarak kişi vazgeçiril- 
meye çalışılır. Daha sonra ona kurs veri¬ 
lerek Yahudiliğin Tanrı anlayışı, mesîh kav¬ 
ramı, törenleri, ibadet şekilleri, haram 
olan yiyecekler, yahudi tarihi ve sinagog¬ 
da toplu ibadetlere katılabilecek kadar İb- 
rânîce öğretilir. Erkeklerin sünnet edil¬ 
mesinden sonra havuzda yıkanma töre¬ 
niyle din değişikliği resmen gerçekleşir. 

Reformistler Yahudiliğe girmeyi zorlaş¬ 
tıran kuralları yumuşatıp nasıl yahudi olu¬ 
nabileceğini anlatan yayınlar yapmak su¬ 
retiyle Hıristiyanlık’taki misyonerliğe yak¬ 
laşırlar. Yahudiliğin bir ırk dini olduğu iz¬ 
lenimini veren Ortodoks ve muhafazakâr 
grupların aksine onun bir ırk veya kabile 
dini olmadığını savunurlar. Reformist ya- 
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hudiler sünnet olma ve havuzda yıkan¬ 
ma şartlarını kaldırmışlardır. Onlara göre 
bir kişinin Yahudiliğe kabul edilmesi için 
ölümsüz Tanrı’ya ibadet edeceğini, O’nun 
kanunlarına uyacağını ve kutsal kitapta 
yazılı olan İsrâil misyonuna bağlı kalaca¬ 
ğını hahamların huzurunda ikrar edip bu 
sözleri kapsayan bir belge imzalaması ye- 
terlidir. Yahudilik’te çocuğun dinî statüsü 
anneye bağlıdır; anne yahudi olmayınca 
çocuk yahudi sayılmaz. Hem erkeklerin 
hem kadınların yahudi olmayanla evliliği 
tasvip edilmez. Fakat son yıllarda bu ko¬ 
nuda da bazı yumuşamalar olduğu göz¬ 
lenmektedir (a.g.e., s. 32). 

Hıristiyanlığın Katolik mezhebinde dinî 
değişimden önce kişinin iç çatışma, ölüm 
korkusu, günahlardan tövbe etme, nef¬ 
sini küçük görme gibi bir tecrübe yaşadı¬ 
ğına inanılır. Katolik olmak Tanrı'nın ta¬ 
bii bir rahmetidir ve insan buna mazhar 
oluncaya kadar aktif değildir. Esasen Hı¬ 
ristiyanlık’ta dinin kabulü ancak Tanrı’nın 
ihsanı (Yuhanna,6/44) ve Hz. îsâ’nın mis¬ 
tik varlığıyla mümkündür. Katolik olacak 
kimsenin entelektüel sebeplerle hareket 
etmesi, inanma arzusu taşıması ve, "İna¬ 
nıyorum ki kilise Tanrı’nın indirdiğini öğ¬ 
retmektedir” ikrarında bulunması gerek¬ 
lidir. Bu üç şart mevcutsa vaftiz töreni 
yapılır. Daha sonra kişi İncil’e el basarak 
Katolikliğe inandığını, emirlere uygun 
yaşayacağını belirtir ve resmen Kato¬ 
lik olur. 

Ortodoks olmak isteyen kimse önce ki¬ 
liseye katılma arzusunu belirtir, samimi¬ 
yeti papaz tarafından belirlenir ve papa¬ 
zın nezâretinde ilmihal bilgilerini içeren 
bir eğitimden geçer. Ardından kişi Orto¬ 
doks kilisesinin üyesi olmak için gerekli 
şartlan kabul eder. Vaftizle birlikte diğer 
dinî törenler yapılır. Törende Hz. îsâ’nın 
ilâhlığı (Nicene Creed), teslîs ve vaftizin ge¬ 
rekliliği gibi inançları kapsayan ilkeleri 
okur. Resmî bir doküman imzalayarak 
Ortodoksluğu kabul ettiğini açıklar. 

Protestanlık genel bir kavram olup or¬ 
tak bir tanıma sahip değildir. Aslında Pro¬ 
testan, XVI. yüzyıldan itibaren Roma Ka- 
tolikliği’nden ayrılanlara verilen bir isim¬ 
dir ve kendi içinde bugün dört mezhebe 
ayrılır. Din değiştirme konusunda mez¬ 
hepler arasında önemli farklılıklar yoktur. 
Protestan mezheplerinden birine girmek 
isteyen kimse günahkârlığına, insanın bir 
kurtarıcıya muhtaç bulunduğuna, Hz. 
îsâ’nm mesîh, Allah’ın oğlu ve insanlığın 
kurtarıcısı olduğuna inanması gerekir. 


Bütün mezhepler adayın ehil bir öğret¬ 
men gözetiminde Hıristiyanlığı öğrenme¬ 
sini ve imtihana tâbi tutulmasını öngö¬ 
rür. Kişi hangi din veya mezhepten gelir¬ 
se gelsin vaftiz edilir; bununla birlikte bir¬ 
çok Protestan kilisesi Katolikler’in vafti¬ 
zini kabul eder {a.g.e., s. 71 vd ). 

İslâm Dininde İhtida. İslâmiyet evren¬ 
sel bir din olup kendi değerlerinden bü¬ 
tün insanların faydalanmasını, dolayısıy¬ 
la müslüman olmayanların ihtidâ etme¬ 
sini ister. Müminlere de bu noktada gö¬ 
revler yükler. “Rabbinin yoluna hikmet ve 
güzel öğütle çağır, onlarla en güzel şe¬ 
kilde tartış” (en-Nahl 16/125) meâlindeki 
âyet bu görevi açıkça ifade eder. Din ada¬ 
mı sınıfı bulunmayan İslâm’da müslü- 
manlar dinin evrensel mesajını insanlara 
ulaştırmakla yükümlü birer davetçidir. 
Peygamberliği evrensel olan ilk tebliğci 
Hz. Muhammed bu hususu, “Bir kişinin 
ihtidâ etmesine vasıta olmak büyük bir 
servete kavuşmaktan daha hayırlıdır” 
(Buhârî, “Cihâd”, 102; Müslim, “Fezâ’ilü’ş- 
şahâbe”, 34) hadisiyle vurgulamıştır. İs¬ 
lâm’da cihadın asıl mânası ve temel ga¬ 
yesi de budur (bk. CİHAD; İRŞAD). 

Kur'ân-ı Kerîm’de altmış yerde geçen 
ihtidâ kavramı bir taraftan Allah’ın lutuf 
ve ihsanına bağlanırken diğer taraftan 
kulun iradesini kullanıp tercihte bulun¬ 
ması da şart koşulmuştur (el-Kasas 28/ 
56; Muhammed 47/17). Konuya teorik açı¬ 
dan yaklaşıldığı takdirde Allah’ın dileme¬ 
sine bağlı olarak bütün insanların hidayet 
üzere olması mümkündür (el-En'âm 6/ 
35). Ancak Cenâb-ı Hak, insan türünü saf 
iyi olan melekle saf kötü olan şeytan ara¬ 
sında irade ve seçimine değer verilen 
bir statüde yaratmış, mutluluk ve fe¬ 
lâketini kendi tercihine bırakmıştır. Bu¬ 
nun yanında Allah, vahiy indirmek ve pey¬ 
gamber göndermek suretiyle kişinin doğ¬ 
ru yolu bulmasına yardımcı olmuştur. Bu 
açıdan peygamberlerin ve onların yolun¬ 
da giden mürşidlerin fonksiyonu uyarma 
ve yol göstermeden ibaret olup hiçbir 
zaman insanın irade ve tercihinin önüne 
geçmemektedir. 

İhtidâ bir anlamda kişinin yeni bir dini 
kabul edişi değil eski dinine dönüşüdür, 
çünkü İslâm’a göre insan fıtrat dini (İs¬ 
lâm) üzere doğar. Anne ile baba çocuğun 
bu tabii halini korumakla görevlidir ve İs¬ 
lâm’da, meselâ Hıristiyanlık’ta olduğu gi¬ 
bi ergenlik çağına ulaşan çocukların dine 
girişini simgeleyen bir tören de yoktur. 
İslâmiyet’in bu anlayışı, insanın doğuştan 


Allah’ı tanıma kabiliyetine sahip olduğuna 
işaret eder. Buna göre ihtidâ eden kimse 
fıtratını hatırlamış ve ona dönmüştür. 
Kur’ân-ı Kerîm’de, Allah’la insanlar ara¬ 
sında yaratılışları döneminde yapıldığı 
ifade edilen sözleşme (el-A'râf 7/172; bk. 
BEZM-i ELEST) ve her doğan çocuğun fıt¬ 
rat üzere dünyaya geldiğini, fakat ebe¬ 
veyninin onu yahudi, hıristiyan veya Me- 
cûsî yaptığını bildiren hadis de (Buhârî, 
“Cenâ’iz”, 93; Müslim, “Kader”, 22-25) 
bu gerçeği vurgular. Bundan dolayı Batılı 
mühtedilerden birçoğu, din değiştiren¬ 
ler için kullanılan “convert” (dönme) ye¬ 
rine “revert” (geri dönen) kelimesini ter¬ 
cih etmiştir. 

İhtidânın tek şartı, kelime-i şehâdet 
getirerek Allah’ın birliğini ve Hz. Muham- 
med’in peygamberliğini kabul etmektir. 
Bunun herhangi bir törenle veya dinî bir 
kurumun huzurunda gerçekleştirilmesi 
gerekmez. Fakat en az iki kişinin yanın¬ 
da şehâdet getirmek gelenek olmuştur. 
Mühtediden ilk iş olarak gusül abdesti al¬ 
ması, daha sonra da dinin temel esasla¬ 
rını öğrenmesi beklenir. İslâm’a aykırı bir 
çağrışım yapmadıkça ismini değiştirmesi 
şart değildir. Erkek mühtedinin sünnet 
olması tavsiye edilir. İhtidâ ettiği için ön¬ 
ceki günahları Allah tarafından bağışla¬ 
nan kişi manevî açıdan yeniden doğmuş 
gibidir. 

İslâm’ın ilk yayılış döneminde insanla¬ 
rın hangi faktörlerle müslüman oldukla¬ 
rını belirten kayıtlara pek rastlanmamak- 
tadır. Ancak fethedilen bölgelerin genel 
yapısından, sosyal, ekonomik vb. faktör¬ 
lerden hareketle ortaya konan bazı teori¬ 
ler mevcuttur. Bunların en eskisi İslâm’ın 
kılıçla yayıldığı tezidir; bu tez özellikle XIX. 
yüzyılda Batıklar tarafından savunulmuş¬ 
tur. Batıklar, gerek İslâm’daki cihad kav¬ 
ramından dolayı gerekse kısa zamanda 
birçok insanın müslüman olabileceğini 
kabullenememe psikolojisiyle yüzyıllardır 
bu teoriyi tekrarlamışlarsa da bu kanaat¬ 
leri zamanla değişmeye başlamıştır; çün¬ 
kü bedevî Araplar ve Berberîler dışında 
fethin doğrudan bir neticesi olarak müs¬ 
lüman olan kavim yok gibidir (Levtzion, 
Corıversion to İslam, s. 6). Hz. Peygam¬ 
berin vefatında bazı bedeviler irtidad et¬ 
miş, Berberîler de birkaç defa İslâm'a gi¬ 
rip çıkmıştır. Aslında politik bir isyan olan 
ve dinî terminolojide “irtidad" diye adlan¬ 
dırılan bu hareketler askerî güçle bastı¬ 
rılmıştır. Kılıç teorisini muhtemelen ilk 
defa ThomasVValker Arnold eleştiriye 
tâbi tutmuştur (Irıtişâr-ı İslâm Tarihi, s. 

555 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İHTİDÂ 


61). Arnold ile başlayan bu süreç özellikle 
1950’lerden sonra belirginleşmiş ve bazı 
şarkiyatçılar, ihtidaların asıl sebeplerini 
ve müslümanların uyguladığı İslâmlaştır¬ 
ma metotlarını daha objektif bir şekilde 
araştırmaya başlamıştır. Bu anlamda ihti- 
dâlara zemin hazırlayan faktörler genel¬ 
de sosyoekonomik ve dinî sebeplerdir. 

Sosyoekonomik Sebepler. İslâm'ın Me¬ 
zopotamya, İran, Mısır ve Kuzey Afrika gi¬ 
bi bölgelerde hızla yayılmasının sebeple¬ 
rinden biri, müslümanlardan önce bu böl¬ 
gelerin hâkimi olan Bizans ve Sâsânî im¬ 
paratorluklarının çökmeye yüz tutması 
olarak görülür. Nitekim İran halkı kendi 
ülkesiyle Bizans arasında devam eden sa¬ 
vaşlardan bıkmıştı. Bizans yönetimi ise 
halktan fazla vergi topluyordu. Bunlar¬ 
dan memnun olmayan halk müslüman fâ- 
tihleri kurtarıcı olarak karşılamıştır (a.g.e., 
s. 67-69). İspanya’da da durum farklı de¬ 
ğildi; müslümanlar İspanya’ya girdiklerin¬ 
de birçok şehir kendiliğinden teslim ol¬ 
muştu. İslâm orduları Mezopotamya, Mı¬ 
sır, İran ve İspanya’da halkla değil krali¬ 
yet ordularıyla savaşmış, fetihlerden son¬ 
ra halk İslâm yönetimine sadakatle bağ¬ 
lanmıştır (Levtzion, Religious Change, s. 
20). Bizans İmparatorluğu sınırlarında ya¬ 
şayan Nestûrîler, monofızitler, Koptikler 
gibi gruplar Bizanslılar’m dinî baskısın¬ 
dan rahatsızdı (Vryonis, s. 67). Bunların, 
kendilerine dinî özgürlük vaad eden soy¬ 
daş Arap ordularına karşı çıkmamaları ta¬ 
bii karşılanmalıdır. Ayrıca Doğu kilisesi 
ahlâken çökmüş ve halktan kopmuştu. 
Kuzey Afrika'da da durum aynıydı. J. S. 
Trimingham, Berberîler'in İslâmlaşması 
üzerine şöyle demiştir; “Esasen Kuzey Af¬ 
rika kilisesi İslâm tarafından altedilmeden 
önce çökmüş bulunuyordu" (A History of 
İslam, s. 17). 

Nehemia Levtzion, Gustave Gruneba- 
um ve Marvin Lapidus gibi şarkiyatçıların 
da savunduğu göç teorisine göre müslü¬ 
manlar, İslâm'ı yaymak için gayri müs- 
limlerin bulunduğu bölgelere yerleşerek 
sosyal ve kültürel etkileşimle o bölgelerin 
İslâmlaşmasını sağlamışlardır. Bu kültür¬ 
leşmenin en belirgin örneği Mevlânâ Ce- 
lâleddîn-i Rûmî’nin cenaze töreninde gö¬ 
rülür. Mevlânâ öldüğü zaman cenazesine 
gayri müslimler de katılmıştı. Bursa böl¬ 
gesinde ihtidâ hareketlerinin incelendiği 
bir araştırmada, Bursa'nın fethi sırasında 
birçok Türk’ün oraya göç etmesiyle şeh¬ 
rin kozmopolit bir hal aldığı ve üstün güç 
olan müslümanların gayri müslimleri et¬ 
kilediği sonucuna varılmıştır (Çetin, s. 22- 
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23). Jerry Bentley, eski medeniyetlerin 
kültür etkileşimlerini incelediği eserinde 
modern zamanlar öncesinde meydana 
gelen kültürel etkileşimlerden en fazla 
İslâm'ın kazançlı çıktığını söylemiş ( Old 
World Encourıters, s. 117), Levtzion da fe¬ 
tihten sonra oluşan ortamın müslüman- 
lara psikolojik bir üstünlük sağladığını ve 
İslâm’a girmenin pozitif bir kültürel olay 
haline geldiğini ifade etmiştir ( Conver- 
s'ıon to İslam, s. 9). 

İbn Bîbî, Sinop’un I. İzzeddin Keykâvus 
tarafından fethinden sonra nasıl İslâm- 
laştırıldığını anlatır. Şehre önce kadılar ve 
imamlar gönderilmiş, kalelere de asker¬ 
ler ve aileleri yerleştirilmiştir. Şehirden 
ayrılmak isteyenlere izin verilmiş, diğer 
Anadolu bölgelerinden müslüman halkın 
Sinop’a göçetmesi teşvik edilmiştir. Şeh¬ 
rin İslâmlaştırtması için bütün bu tedbir¬ 
lerin yetersiz kaldığını gören sultan eko¬ 
nomik gücün gerekli olduğunu düşün¬ 
müş ve Konya, Kayseri, Sivas gibi yerle¬ 
şim merkezlerinden zengin tüccarların 
Sinop'a gönderilmesini emretmiştir (ei- 
Euâmirü’l- c Alâ , iyye, s. 216-217). 

Müslümanlar fethedilen topraklarda 
kurdukları cami, medrese, zâviye ve ker¬ 
vansaraylarla bu bölgeleri İslâmî modele 
göre yeniden şekillendirmişlerdir. Müs¬ 
lüman halkla birlikte kadılar ve din âlim¬ 
leri de aynı topraklara yerleşmiştir. Bu 
safhada müslümanların kendilerine olan 
güvenleri ve çeşitli ırklara mensup kim¬ 
selerin İslâm tarafından kabul görmesi 
önemli bir unsurdu. Evlilik yoluyla da ih- 
tidâlar olmuştur. Gayri müslimlerle yapı¬ 
lan evliliklerde hıristiyan ve yahudi kadın¬ 
lar dinlerinde serbest bırakılmıştır. Fetih¬ 
lerin arkasından âni ve geniş kitleleri kap¬ 
sayan ihtidâiar görülmemiş, kitlelerin İs¬ 
lâmlaşma süreci genelde birkaç asır sür¬ 
müştür. Nitekim 800 yılında Irak nüfu¬ 
sunun sadece % 18’inin müslüman oldu¬ 
ğu tahmin edilmektedir. Bulliet de 791- 
888 yılları arasında Irak, Suriye ve Mısır 
halkının ancak % 34'ünün İslâmiyet'i be¬ 
nimsediğini kaydeder ( Conuersion to İs¬ 
lam, s. 80). Yakındoğu ve Kuzey Afrika'da 
ancak III ve IV. (IX-X.) asırlarda bir İslâm 
dünyasının varlığından söz etmek müm¬ 
kün olmuştur. V. (XI.) yüzyılda başlayan 
Anadolu’nun İslâmlaşması ise VII. (XIII.) 
yüzyılın sonlarında hıristiyanların müslü¬ 
man topluluğa entegre olması ile sonuca 
ulaşabilmiştir. Ayrıca asimilasyon da bir 
ihtidâ yöntemiydi. Bunun en açık örne¬ 
ği Osmanlılar’ın Balkanlar’da uyguladığı 
devşirme sistemidir. 


Meseleye ferdî açıdan bakıldığında ise 
İslâmiyet insanlara “ya kabul ya red” 
mantığıyla sunulmamış, önce onun bazı 
unsurlarını kabullenme, ardından İslâmî 
geleneği tamamıyla benimseme süreçle¬ 
ri yaşanmıştır. III. (IX.) yüzyılda Filistin'de 
yazılan bir hıristiyan kelâm kitabından 
(Summa Theologiae) anlaşıldığına göre 
bazı hıristiyanlar, Hz. Muhammed’in pey¬ 
gamberliğini kabul etmeden önce keli- 
me-i şehâdetin ilk bölümünü benimse¬ 
mişler, fakat Hz. îsâ’yı da yalnızca pey¬ 
gamber olarak görmüşlerdir. Bundan do¬ 
layı kendilerine “müzebzebîn” (iki şey ara¬ 
sında bocalayan) ismi verilmiştir (Griffith, 
s. 22). Birçok hıristiyan Arap’ın İslâm’a 
girişinde de bu safhalar yaşanmıştır. 

İslâm’ın yayılış devresinde gayri müs- 
limlerin ekonomik sebeplerle, bazı ticarî 
imtiyazları elde etmek ve özellikle cizye¬ 
den muaf tutulmak için müslüman oldu¬ 
ğu ileri sürülmektedir. Bir kısım şarkiyat¬ 
çılar, ilk dönemde Müslümanlığı benim¬ 
seyenlerin çok zengin veya fakir kesim¬ 
den olduğunu, zenginlerin mevcut du¬ 
rumlarını korumak, fakirlerin de yeni dü¬ 
zenden bir menfaat elde etmek amacıy¬ 
la İslâmiyet’i kabul ettiklerini söylemiş¬ 
lerdir. Ancak Levtzion, cizyeden muaf ol¬ 
mak için alt sınıftan vukuu muhtemel ih- 
tidâlarm fazla olmadığını söyler ( Conuer¬ 
sion and Continuity, s. 298). Müslüman 
yöneticilerin uyguladığı bazı vergi yön¬ 
temleri yerli halk için ekonomik zararlar 
doğurmuş olabilir. Dennett, Mısır’da cizye 
sebebiyle ihtidâların olduğuna işaret et¬ 
mekle birlikte bu konuda pek fazla delil 
bulunmadığına dikkat çeker ( Conuersion 
and Poll-tax, s. 32). Esasen cizye miktarla¬ 
rı kişilere fazla bir yük getirmiyordu; ayrı¬ 
ca kadınlar, çocuklar ve fakirler cizyeden 
muaftı. İhtidâ eden bir zengin ise malının 
% 2,5’luk miktarını zekât olarak vermek¬ 
le yükümlüydü. Bunun yanında ihtidâ 
edecek erkekler askerlik görevini de gö¬ 
ze almak durumundaydı. Bu sebeple İs¬ 
lâm devletinin cizyeyi insanların İslâmi¬ 
yet’i kabul etmesini sağlamak için bir 
baskı aracı olarak kullanması söz konusu 
değildir. Hatta müslüman hükümdarla¬ 
rın halkı ihtidâya teşvik etmedikleri za¬ 
manlar bile olmuştur. II. (VIII.) yüzyılda 
Emevîyönetimi, cizye gelirlerinin azalma¬ 
sına sebebiyet verdiğinden ihtidâları pek 
iyi karşılamıyordu. Emevî halifelerinden 
bazıları, yeni mühtedilerin çok fazla im¬ 
tiyaza sahip oldukları ve devlete malî 
yük getirdikleri gerekçesiyle onlara yeni¬ 
den cizye uygulamayı bile düşünmüşler¬ 
di (a.g.e., s. 32). 
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Ekonomik sebepler ihtidâlar için genel 
bir teori haline getirilemezse de kişileri 
İslâm’ı benimseme yolunda etkilemiş ola¬ 
bilir. Ahîlik teşkilâtı Anadolu’da X. (XVI.) 
yüzyıla kadar güçlü bir konuma sahipti. 
Bu teşkilâta girebilmenin en önemli şar¬ 
tı ise müslüman olmaktı. Dolayısıyla gay¬ 
ri müslim ticaret erbabı Ahîlik teşkilâtı¬ 
na girmek için müslüman olmaya ihtiyaç 
duymuştur. Aslında ekonomik sebepler¬ 
le gerçekleştirilecek bir ihtidâ İslâm açı¬ 
sından reddedilmez. Kur’ân-ı Kerîm ze¬ 
kât verilebilecek kimseler arasında mü- 
ellefe-i kulübü de zikretmiştir (et-Tevbe 
9/60). Bu müesseseyi bizzat Hz. Peygam¬ 
ber işletmiş ve bazı kimselere gönüllerini 
İslâm’a ısındırmak amacıyla malî destek¬ 
te bulunmuştur. 

Dinî Sebepler. İslâmiyet, IV. (X.) yüz¬ 
yılın sonlarında tasavvufun gelişmesiyle 
önemli bir dinamizm kazanmıştır. Genel¬ 
de Bağdat, Horasan ve Anadolu’yu mer¬ 
kez edinen tasavvuf! akımlar, insan top¬ 
luluklarıyla İslâm arasında daha çok din¬ 
lerin ortak noktalarından hareketle bağ¬ 
lantı kurarak hem fethedilen bölgelerde 
hem de Doğu ve Kuzey Afrika, Hindistan 
ve Endonezya gibi uzak beldelerde bu 
dinin yayılmasında önemli rol oynamış¬ 
tır. İslâmiyet, Hinduizm ve Budizm’in yay¬ 
gın olduğuyerlerde bu dinlerle felsefî 
bağ kurmaya çalışmış, hıristiyan ülkele¬ 
rinde ise Hıristiyanlığın mistik unsurlarıy¬ 
la paralellik aramıştır. Meşnevf de Hz. 
îsâ ile ilgili anlatımların çokça yer alması 
bu anlamda bir örnek sayılabilir. 

Fethedilen topraklarda sûfîler geniş bir 
yelpaze içinde fertlerle doğrudan irtibat 
kurabilmiş, fethin getirdiği sert havayı 
yumuşatma görevini üstlenerek yerel 
kültürle tasavvuf kültürünü mezcetmeyi 
başarmıştır. Mağrib Berberîleri’nin fethin 
ardından birkaç defa İslâm’a girip çıkma¬ 
larından sonra İslâm’ı kesin biçimde be¬ 
nimsemeleri fetihle gelen sürecin tasav¬ 
vufla tamamlanması şeklinde değerlen¬ 
dirilebilir (Bentley, s. 94). Endonezya'ya 
VII. (XIII.) yüzyıldan itibaren Hindistan’¬ 
dan giden tüccarlarca taşınan İslâm, an¬ 
cak IX. (XV.) yüzyıldan sonra tasavvufu ar¬ 
kasına alarak yayılabilmiştir. Tasavvufun 
bu anlamda rol oynadığı bir diğer belde 
Anadolu'dur. VII. (XIII.) yüzyılda Moğol is¬ 
tilâsından kaçarak Anadolu'ya sığınan Or¬ 
ta Asyalı dervişler, Selçuklu ve OsmanlI 
sultanlarının himayesinde İslâm'ın halk 
kitlelerince benimsenmesini sağlamışlar¬ 
dır (Barkan, sy. 2 (1942|, s. 282-285). 


İslâmiyet yayıldığı topraklarda insan¬ 
lara sosyal eşitlik sağlamış, onları mem¬ 
nun olmadıkları yönetimlerden kurtarıcı 
bir rol oynamıştır. Ancak bütün bunlar 
İslâm'ın insanlara getirdiği din sistemi¬ 
ni gölgelemez. Meselâ İslâmiyet, Hindis¬ 
tan’da insanlara Hindû politeizmine karşı 
monoteizmi sunmuş, fakat onun bu böl¬ 
gedeki yayılışı genelde kast sistemine ge¬ 
tirdiği alternatifle açıklanmıştır. Halbuki 
İslâm kast sistemi olmayan yerlerde de 
yayılmıştır. Eaton, İslâmiyet’in Hindistan’¬ 
da yayılışı için kullanılan sosyal liberas¬ 
yon teorisini sorgulayarak, “Eğer bu teori 
doğru olsaydı ihtidâlar Brahmanik sosyal 
düzenin daha kuvvetli olduğu bölgelerde 
meydana gelirdi, halbuki gerçek bunun 
tam aksidir” demektedir (The Rise of İs¬ 
lam, s. 119). 

İslâm’ın ulaştığı yerlerde halkın ilk 
planda bu dini gönülden benimsemeyip 
daha sonra farklı etkenlerle kabul etme¬ 
si söz konusu olabilir. Ancak halkın başka 
dinlerle karşılaştırarak İslâmiyet’in pren¬ 
sip ve doktrinlerini değerlendirdiği de bir 
gerçektir. Dımaşklı Aziz John’un II. (Vlll.) 
yüzyılın ilk yarısında yazdığı ilmihal kita¬ 
bında hıristiyanlara müslümanlara nasıl 
cevap vermeleri gerektiğini anlatması, 
Harran Piskoposu Theodore Ebû Kurre’- 
nin Hıristiyanlığı diğer dinlerle, özellikle 
de İslâm’la karşılaştırarak üstünlüğünü 
göstermeye çalışması ve îsâ b. Sabîh el- 
Murdâr’ın ona reddiye yazması, o tarih¬ 
lerde Müslümanlığın entelektüel anlam¬ 
da tartışıldığına işaret eder (Rissanen, s. 


21). III. (IX.) yüzyılda Filistin’de kaleme 
alınan bir hıristiyan kelâm kitabı, İslâm’ın 
“Allah’tan başka ilâh yoktur” mesajının 
teslîs inancına göre daha basit ve anlaşı¬ 
lır olduğunu belirtir ve hıristiyanları bu 
konuda dikkatli olmaları için uyarır (Grif- 
fith, s. 17). 

Fethedilen topraklarda İslâmiyet’e ya¬ 
kın sayılabilecek inançlar da mevcuttu. 
Meselâ Zerdüştîler kıyamet, cennet ve 
cehennem gibi kavramlardan haberdar¬ 
dı. 11. (Vlll.) yüzyılda İran’da yaşayan bazı 
hıristiyanlar, Hz. îsâ’nın müslümanlarm 
inandığı gibi bir peygamber olduğunu ka¬ 
bul ediyorlardı. İslâmiyet, önceki semavî 
dinleri ilke olarak reddetmeyip kendi pey¬ 
gamberini bu dinlerin tamamlayıcısı ola¬ 
rak görmüş, karşılaştığı kültürlere hemen 
cephe almayıp kendi öğretisiyle çelişme¬ 
yen yönlerinin devamına izin vermiştir. 

İslâm'ın Asya ve özellikle Afrika’da ya¬ 
yılmasını sağlayan önemli sebeplerden 
biri de ırk eşitliği konusundaki tavrıdır. 
Hıristiyanlık, bugün bile kurumlaşmış 
misyonerlik faaliyetlerine rağmen hiçbir 
planlı tebliğ faaliyeti olmayan İslâmiyet 
kadar taraftar bulamamaktadır. Afrika’¬ 
yı sömürge olarak kullanan AvrupalI em¬ 
peryalist güçleri Hıristiyanlık'la özdeşleş¬ 
tiren Afrikalılar, İslâm'ı tercih etmektedir 
(Kim, 1, 258). 

Günümüzde İhtidâ. İslâmiyet bugün de 
dünyanın en hızlı yayılan dini olma özelli¬ 
ğini korumakta, bilhassa Afrika, Amerika 
ve Avrupa’da yaşayan zenciler arasında 


Türkiye 

Cumhuriyeti 

Diyanet 

İsleri 

Başkanlığının 
yurt içi 
ve yurt dı$ı 
temsilciliklerine 
1924-1999 yılları 
arasında 
başvurarak 
müslüman 
olanların 
yıllara göre 
dağıtımını 
gösteren tablo 


YURT İÇİ 

YIL 

KİŞİ 

YURT DIŞI 

YIL 

KİŞİ 

1924-1930 

367 

1980 

5 

1931-1940 

867 

1981 

5 

1941-1950 

943 

1982 

9 

1951-1960 

1304 

1983 

16 

1961-1965 

661 

1984 

21 

1966-1970 

970 

1985 

28 

1971-1975 

982 

1986 

7 

1976-1980 

1143 

1987 

12 

1981-1985 

1237 

1988 

26 

1986-1988 

1989 

1990 

1991 

931 

299 

315 

391 

1989 

1990 

1991 

44 

96 

486 

1992 

537 

1992 

339 

1993 

578 

1993 

370 

1994 

792 

1994 

233 

1995 

686 

1995 

101 

1996 

573 

1996 

73 

1997 

745 

1997 

90 

1998 

709 

1998 

119 

1999 

773 

1999 

42 

TOPLAM 

15803 

TOPLAM 

2122 


557 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İHTİDÂ 


hızla taraftar bulmaktadır. Batılılar ara¬ 
sında da geçmiş dönemlere göre daha 
fazla ilgi çekmektedir. Son yıllarda bazı 
Batılı entelektüel ve popüler isimlerin İs¬ 
lâmiyet'e girmesi bunun bir göstergesi 
olarak kabul edilebilir. 

Batı dünyasında İslâmiyet'i benimse¬ 
yen kişilerin sayısını tesbit etmek nüfus 
sayımlarında bu seçeneğe genelde yer 
verilmediği için mümkün değildir. Fakat 
özel araştırmaların ortaya koyduğu veri¬ 
lere göre Fransa’da 30.000-S0.000, Al¬ 
manya’da 5000, Hollanda'da 5000, İngil¬ 
tere'de 5000, Belçika'da 3000 ve Dani¬ 
marka'da 3000 dolayında beyaz ırka men¬ 
sup AvrupalI müslüman olmuştur (Niels- 
en, s. 11,26,61 ). Amerika'da ise beyaz ırk¬ 
tan mühtedilerin 40.000 ile 75.000 ara¬ 
sında bulunduğu tahmin edilmektedir. 
İslâmiyet ayrıca hem Amerika’da hem de 
İngiltere başta olmak üzere çeşitli Avru¬ 
pa ülkelerinde yaşayan zenciler arasında, 
özellikle Mâlik eş-Şahbâz’ın (Malcolm X) 
öğretisinin 1990'lı yıllarda yeniden gün¬ 
deme gelmesiyle rağbet görmektedir. 
Amerika’da İslâm’a giren zencilerin sayısı 
yüz binlerle ifade edilmektedir. Uzakdo¬ 
ğu’da da İslâm’ı benimseyenlerin sayısı 
yine yüz binler kademesindedir. Meselâ 
bu bölgenin İslâm’a en fazla rağbet edi¬ 
len ülkelerinden biri olan Kore’de mühte¬ 
dilerin sayısı 35.000’in üzerindedir (Lee, 
s. 299). 

Türkiye Cumhuriyeti Diyanet İşleri Baş¬ 
kanlığımın istatistiklerine göre 1980- 
1996 yılları arasında bu başkanlığın yurt 
dışı temsilciliklerine 1871 kişi müracaat 
ederek müslüman olmuştur; yurt içi 
temsilciliklerine 1924-1996 arasında 
müslüman olmak için başvuranların sa¬ 
yısı ise 13.576’dır. Yurt içi ve yurt dışında 
1996’da ihtidâ eden 646 kişiden 483’ü 
kadın, 163’ü erkektir. Bunların çoğunlu¬ 
ğu (47! kişi) Hıristiyanlık’tan gelmekte¬ 
dir. İslâm’a geçiş sebepleri arasında ilk 
iki sırayı araştırma ve evlenme almakta, 
ihtidâlar en çok yirmi bir-otuzyaş gru¬ 
bunda görülmektedir. 

Batı'da İslâmiyet’i benimseyenler üze¬ 
rine henüz geniş kapsamlı bir araştırma 
yapılmamıştır. Ancak İngiliz mühtedile- 
rine dair bir araştırma İslâm’a giren Ba- 
tılılar’la ilgili bir profil ortaya koymakta¬ 
dır (Köse, Neden Islâm’ı Seçiyorlar, s. 57- 
68 ). Buna göre müslüman olanlar ev ha¬ 
nımından öğretim üyesine kadar geniş bir 
yelpaze oluşturmaktadır. Genelde işçi sı¬ 
nıfı ve orta sınıftan İslâm’a geçiş söz ko¬ 
nusudur. Kadın ve erkeklerin sayısı birbi¬ 
rine yakındır. Yaş oranı itibariyle yaklaşık 
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% 50’ye yakını orta yaş (23-45) grubuna 
aittir. Mühtediler genelde iyi bir din! eği¬ 
timden geçmeyen kesimden gelmekte¬ 
dir. Bununla birlikte % 20’si eski dinle¬ 
rinde iyi dinî eğitim almıştır. Bir diğer bul¬ 
gu da % 13’ünün ihtidâ etmeden önce 
ateist olduğu ve % 20 civarında bir ora¬ 
nın da Budizm başta olmak üzere bazı 
Doğu dinlerini denedikten sonra İslâmi¬ 
yet’i seçtiğidir. Bundan dolayı birçok Ba¬ 
tılı, İslâmiyet’i ezoterik anlatımı Doğu din¬ 
lerine yakın olan tasavvuf kanalıyla seç¬ 
miştir. Batı’da İslâmiyet'e giren yahudi- 
ler de vardır (yaklaşık % 5). 

İslâmiyet’i seçen hıristiyanlar, entelek¬ 
tüel anlamda Hıristiyanlığın bazı doktrin¬ 
lerini kabul etmediklerini söylemelerine 
rağmen daha çek kilisenin bugünkü uy¬ 
gulamalarını (homoseksüelliği hoşgörme- 
si, evlilik dışı kadın-erkek ilişkilerine izin 
vermesi, materyalist hayat felsefesini be¬ 
nimsemesi gibi) tasvip etmediklerini vur¬ 
gulamaktadır. Esasen İslâmiyet’in tercih 
edilişi, Hıristiyanlığı reddetmekten ziyade 
Batı toplumunun dinden uzaklaşan ma¬ 
teryalist yapısına karşı duyulan bir tep¬ 
kinin açığa çıkmasıdır. Nitekim Abdül- 
vâhid Yahyâ (Rene Guenon), modern Ba- 
tı’nın, iddiaların aksine hıristiyan değil 
anti-hıristiyan olduğunu kabul etmek¬ 
tedir, çünkü Batılı temelde geleneğe kar¬ 
şı olduğundan dine de karşıdır (The Crisis 
of the Modern World, s. 139). 

Mühtedilerin İslâmiyet’ten önceki ha¬ 
yatları incelendiğinde ortaya çıkan bir ger¬ 
çek de yaklaşık % 60’ının boşanma, anne 
ve babadan ayrı büyüme yahut önemli bir 
hastalık geçirme gibi ruhî sarsıntılara se¬ 
bep olan travmatik bir tecrübe yaşaması 
ve neticede yaşantısını yeniden değerlen¬ 
direrek hayatın anlamını sorgulamasıdır. 
Teslîs inancının karmaşıklığı, Hz. îsâ’nın 
insanların günahlarına kefâret olarak öl¬ 
mesi, kişinin doğuştan günahkâr olması, 
kilisenin tanrı-insan ilişkilerinde aracılık¬ 
ta bulunması gibi konular mühtedilerin 
kabullenmekte zorluk çektiği doktrinler¬ 
dir. Buna karşılık İslâm’ın ortaya koyduğu 
açık inanç esasları, ahlâk sistemi, kardeş¬ 
lik anlayışı, hayatın her yönünü kapsayan 
ve dünya-âhiret dengesini kuran yaşantı 
biçimi mühtedilerin bu dini seçmesinde 
etkili olmuştur. 
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İHTİFALCİ MEHMED ZİYÂ 

(ö. 1930) 

İstanbul’daki tarihî eserler hakkında 
çalışmaları bulunan 
araştırmacı ve eğitimci. 

Doğum tarihi hakkında kaynaklarda 
farklı bilgiler yer alırsa da sicill-i ahvâl 
kayıtlarına göre 1283’te (1866-67) İstan¬ 
bul'da Süleymaniye semtinde dünyaya 
geldiği anlaşılmaktadır. Babası Tokat Ev- 
kâf-ı Hümâyunu müdürü Osman Vasfi 
Efendi’dir. Celâl Ergun, Mehmed Ziyâ’nm 
büyük dedesinin Baltacılar Kethüdâsı İs- 
mâil Ağa, dedesinin de rikâb-ı hümâyun 
peyklerinden şair Eyyûbî Hâfız Civan Meh¬ 
med Arif Ağa olduğunu kaydeder. Meh¬ 
med Ziyâ, Hamidiye (Hamîd-i Evvel) Sıbyan 
Mektebi'nde okuduktan sonra orta öğre¬ 
nimini Galatasaray Mekteb-i Sultânîsi’n- 
de yaptı (1886); aynı okulda kendi isteğiy¬ 
le bir yıl İtalyanca tahsil etti. Üç yıl Sanâ- 
yi-i Nefîse Mektebi’nde okuyarak kara ka¬ 
lem resimden ikinci derece ile diploma al¬ 
dı. Buradaki öğrenciliği sırasında Maliye 
Nezâreti Muhâsebe-i Umûmiyye Defter-i 
Kebîr-i Umûmî kısmında mülâzemetle 
memuriyete başladı 14 Ağustos 1889’da 
Gümülcine İdâdîsi târîh-i umûmî ve hik- 
met-i tabîiyye muallimi olarak öğretim 
mesleğine girdi. Bu tarihten sonra sıra¬ 
sıyla Edirne, Tekirdağ, Halep, Konya, 
Bursa, Midilli idâdîlerinde ve İstanbul'da 
Mahmudiye Rüşdiyesi ile Vefa, Numû- 
ne-i Terakkî ve Mercan idâdîlerinde çe¬ 
şitli dersler verdi; zaman zaman müdür¬ 
lük ve müfettişlik de yaptı. II. Meşruti¬ 
yetken sonra bulunduğu bazı önemli me¬ 
muriyetleri arasında, İstatistik İdaresi 
müdürlüğünde iken Avrupa istatistikleri 
tarzında ilk defa ciddi bir rehber ve ge¬ 
rekçeli yıllık bir proje hazırladığı bilinmek¬ 
tedir. 

Mehmed Ziyâ Bey, IS Temmuz 1911’- 
de kurulan İstanbul Muhibleri Cemiyeti’- 


İhtrfalci 
Mehmed 
Ziyâ Bey 



nin faal üyelerinden oldu. Bir taraftan İs¬ 
tanbul’un tabii güzelliklerini ve tarihî 
eserlerini tanıtırken bir taraftan da bu 
eserlerin korunması için gerekli çalışma¬ 
ları yapan cemiyet I. Dünya Savaşı’nın baş¬ 
laması üzerine kendiliğinden dağıldı. Da¬ 
ha sonra cemiyetin kurucularından Âsâr-ı 
Atîka Müze-i Hümâyun müdürü Halil Et- 
hem Bey’in başvurusu üzerine 30 Mayıs 
1917'de kurulan Âsâr-ı Atîka Ercümen-i 
Dâimîsi’ne üye seçildi. Bu encümende Ha¬ 
lil Ethem (Eldem). Mimar Kemâleddin, Ef- 
daleddin (Tekiner) ve Celâl Esat’la (Arse- 
ven) birlikte çalıştı. Aynı dönemde Meclis-i 
Kebîr-i Maârif, Maarif Nezâreti Telif ve 
Tercüme Heyeti, Evkâf-ı İslâmiyye Mecli¬ 
si, Târîh-i Osmânî Encümeni ile vakıf kü¬ 
tüphanelerinin ıslahı, medresetü’l-meşâ- 
yihin tesisi için kurulan komisyonlara da 
üye olan Mehmed Ziyâ, bu görevleri ve¬ 
silesiyle İstanbul’un tarihî eserlerini ya¬ 
kından tanıma ve inceleme fırsatı buldu. 
Bunların fotoğraflarını çektirip kitâbele- 
rini kopya etti. Sokak sokak dolaştığı İs¬ 
tanbul'da mezar taşlarına varıncaya ka¬ 
dar çeşitli eserlerden notlar aldı. 

27 Mart 1930’da vefat eden Ziyâ Bey’in 
cenazesi Eyüp'te Dedeler Mezarlığı bölü¬ 
münde, aile sofası içine defnedildi. Baha¬ 
riye Mevlevîhânesi hazîresinde olan bu 
mezarlık üzerinde daha sonraki yıllarda, 
çeşitli fabrika ve atölyelerin kurulmasıy¬ 
la Mehmed Ziyâ ile birlikte diğer aile fert¬ 
lerinin mezarları da bakımsızlıkyüzünden 
perişan hale gelmiştir. 

Mehmed Ziyâ Bey'i meşhur eden bir 
özelliği de Türk tarihinin önemli olayları¬ 
nın veya iz bırakmış kişilerin ölüm yıldö¬ 
nümlerinde ihtifaller düzenlemesi ve bu 
toplantılarda konuşmalar yapmasıdır. 
Türk milletinin üst üste gelen felâketle¬ 
rin çökerttiği maneviyatının düzelmesi ve 
halkın kendine güvenini arttırması için 
millî tarihin çeşitli konularını anma tören¬ 
lerinin bir dereceye kadar fayda sağladı¬ 
ğına inanan Mehmed Ziyâ Bey’e bundan 
dolayı “İhtifalci” lakabı yakıştırılmıştır. II. 
Meşrutiyetten sonra Meclis-i Meb’ûsan 
başkanlığına çektiği bir telgrafla “İstik- 
lâl-i Osmânî"nin resmî ve millî bayramlar 
arasına girmesi kararının aldırılmasını 
sağlamış, Barbaros Hayreddin Paşa, So- 
kullu Mehmed Paşa, Mimar Sinan, Şeyh 
Galib gibi devlet adamları ve sanatkârla¬ 
rın ölüm yıldönümlerinde. Cumhuriyetten 
sonra da İstanbul'un kurtuluşu gibi önem¬ 
li tarihlerin yıldönümlerinde anma top¬ 
lantılarının düzenlenmesi, bu toplantılar¬ 
da günün mâna ve ehemmiyetini belir- 
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ten konuşmaların yapılması geleneğini 
başlatmıştır. Ziyâ Bey, bu yönüyle İstan¬ 
bul halkı kadar devlet erkânına da ken¬ 
dini kabul ettirmiş, hatta Fransız yazarı 
Pierre Loti’nin İstanbul’a son gelişlerin¬ 
den birinde onun adına bir mehtap faslı 
düzenlenmesi için resmen görevlendiril¬ 
miştir. 

Eserleri. 1. Târîh-i Sanayi' (İstanbul 
1309). Müellif, II. Abdülhamid’e takdim 
edilen bu ilk eserinden dolayı gümüş liya¬ 
kat almış ve dördüncü rütbeden Osmânî 
nişanı ile taltif edilmiştir. 2. Vesâik-i Ka- 
dîme-i Edebiyye (Bursa 1313). 3. Re¬ 
simli İlm-i Nebatat (İstanbul 1314). 4. 
Âlem-i İslâmiyyet: Açe Tarihi (İstanbul 
1316). Uzakdoğu’da bulunan müslüman 
Açe Sultanlığı hakkında bilgi veren ve baş 
tarafında ülkenin HollandalIlar tarafın¬ 
dan işgal edilip halkına zulmedildiği vur¬ 
gulanarak İslâm dünyasını uyarma gay¬ 
reti içinde bulunan, tercüme ve telif yo¬ 
luyla hazırlanmış resimli bir eserdir. 5. 
Rehber-i Usûl-i Tercüme (İstanbul 1325). 
6. Kariye Câmi-i Şerifi (İstanbul 1326). 
Mehmed Ziyâ’nın İstanbul’a dair çalışma¬ 
larının ilki olan eserde binanın tarihçesi, 
sanat değeri, mozaik ve fresko tekniğin¬ 
de yapılmış resimleri hakkında bilgi veril¬ 
mektedir. 7. Konya Seyahati Hatıratın¬ 
dan (İstanbul 1328). 8 . Bursa'dan Kon¬ 
ya'ya Seyahat (İstanbul 1328). Müellifin 
kendi ifadesine göre bütün Mevlevi bü¬ 
yüklerinin tercüme-i hâlini ihtiva edecek 
çapta (600 sayfa) hazırlanmış olan bir 
eser basılmak üzere verildiği matbaada 
kaybolmuş, daha sonra küçük hacimde 
olmak üzere bu iki eser vücuda getiril¬ 
miştir. Yerli ve yabancı tarih ve seyahat¬ 
namelerden nakiller yapılan eserde Bur¬ 
sa, Bilecik, Bozüyük. İznik, Söğüt, Eski¬ 
şehir, Kütahya, Akşehir ve Konya tarihî 
eserleri ve fotoğraflarıyla tanıtılmıştır 
(kitabın değerlendirilmesi için Alâaddin 
Eser, bk. bibi.). 9. Yenikapı Mevlevîhâ¬ 
nesi (İstanbul 1329). Mehmed Ziyâ, baş- 
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lıca kaynaklardan ve bizzat tanışıp görüş¬ 
tüğü Yenikapı Mevlevîhânesi şeyhleri Ce- 
lâleddin ve Abdülbâki dedeler, Eskişehir 
Dergâhı postnişini Haşan Dede, Edirne 
postnişini Haşan Dede, Aydınlı Şeyh Eşref 
Dede, Bursa postnişini Mehmed Şemsed- 
din Dede gibi şahsiyetlerden faydalana¬ 
rak meydana getirdiği bu eserinde özel¬ 
likle Mevlevi kültürü bakımından önemli 
bilgilere yer vermiştir. Kitapta Mevlânâ, 
Mevlevîlik tarikatı, Mevlevîliğin yetiştir¬ 
diği büyük simalar, Yenikapı Mevlevîhâ¬ 
nesi, buradaki postnişinlerin hayat hikâ¬ 
yeleri anlatılmıştır. Kitabın Latin harfle¬ 
riyle sadeleştirilmiş ve kısaltılmış bir bas¬ 
kısı da yapılmıştır ( Yenikapı Meuleuîhâ- 
nesi |nşr. Yavuz Senemoğlu], İstanbul 
11989|). 10. İstanbul ve Boğaziçi: Bi¬ 
zans ve Osmanlı Medeniyetlerinin 
Âsâr-ı Bâkıyesi(\-\\, İstanbul 1336,1928). 
İstanbul'un tarihi, eski eserleri ve şehrin 
Bizans dönemindeki tarihî topografyası 
hakkında bilgi veren eser çeşitli fotoğraf¬ 
larla da süslenmiştir. Bunların bir kısmı 
daha önce yayımlanan gravür, plan ve¬ 
ya desenler olmakla beraber aralarında 
Mehmed Ziyâ'nın Eski Eserler Encümeni 
üyeliği sırasında çekilmiş, bugün birer 
belge durumundaki fotoğraflar da yer 
almaktadır. Hacim bakımından daha ince 
olan II. cildin harf inkılâbı sebebiyle bas¬ 
kısının tamamlanamadığı anlaşılmakta¬ 
dır. Kitabın en ilgi çekici yanı, çoğu orta¬ 
dan kalkmış olan Osmanlı dönemi Türk 
eserlerine dair notlar halinde verilmiş olan 
bilgilerdir. Mehmed Ziyâ Bey’in oğlu Ce¬ 
lâl Ergun, İstanbul ve Boğaziçi’nin II. 
cildini yeni harflerle tekrar yayımlamaya 
girişmiştir (İstanbul 1937). Bu yeni baskı 
birçok yanlış ve atlamalarla dizilmiş, dip¬ 
notlar da esas metinle karıştırılmıştır. Ko¬ 
nuyla ilgili resimler de ihmal edilerek dos¬ 
yalardan çıkarılan eski fotoğraflar met¬ 
nin içine gelişi güzel yerleştirilmiştir. 11. 
İstanbul'daki Âsâr-ı Atîka Hakkında 
Muhtasar Malûmat (İstanbul 1338). İs¬ 
tanbul Ticaret Mekteb-i Âlîsi’nde veril¬ 
miş, bazı cami, kilise ve dikili taşlar hak¬ 
kında kısa bilgiler ihtiva eden bir konfe¬ 
rans metnidir. 12. Siyer-i Nebi (İstan¬ 
bul 1340). Müellifin Kadıköy Lisesi ulûm-i 
dîniyye muallimi iken hazırladığı bir ders 
kitabıdır. 

Mehmed Ziyâ Tasvîr-i Efkâr, İkdam, 
İleri, Büyük Mecmua gibi gazete ve 
dergilerde birçok makale yazmış, Nev- 
sâl-i Ma'lûmat’ m birinci senesi yayımını 
(İstanbul 1317) hazırlayanlar arasında da 
yer almıştır. Ayrıca II. Abdülhamid’in is¬ 
teği üzerine bazı arkadaşlarıyla beraber 
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İbn Battûta Seyahatnamesini Fransız¬ 
ca’dan çevirmişse de bu çeviri yayımlan¬ 
mamıştır. 
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ü Semavi Eyice 

r İHTİKÂR 

Karaborsacılık, 
istifçilik, vurgunculuk 
ve tekelcilik anlamında bir terim. 

L J 

Sözlükte “hakkını yemek, kötü davran¬ 
mak; kıtlaştırmak, tedavülden çekmek, 
istiflemek, tekeline almak" anlamların¬ 
daki hakr kökünden türeyen ihtikâr, “ti¬ 
caret malını pahalılaşması gayesiyle istif¬ 
leyip piyasaya arzını geciktirmek" mâna¬ 
sına gelmektedir. Aynı kökten gelen hükr 
ve hükre kelimeleri de ihtikâr anlamında 
kullanılmaktadır. İhtikâr yapana muhte¬ 
kir (hakîr, hakkâr) denir. İhtikâr, salt istif¬ 
çilik anlamındaki iddihâr ya da ihtizân ve 
sırf tekelcilik mânasına gelen inhisâr ke¬ 
limelerine nisbetle daha geniş bir içeriğe 
sahiptir. 

Hadislerde sık sık geçen ihtikâr kavra¬ 
mına Kur’an’da rastlanmamaktadır. Bu¬ 
nunla birlikte haksız yoldan kazanç sağ¬ 
lamayı yasaklayan âyetlerle (el-Bakara 2/ 
188; en-Nisâ 4/161; el-A'râf 7/85) dini.n ge¬ 
nel ahlâkî ilkeleri ihtikâr yasağının da do¬ 
laylı atıfları olarak kullanılır. Hukukî nite¬ 
liği ve sonuçlan hakkında fakihler ve mez¬ 
hepler arasında ortaya çıkan görüş ayrı¬ 
lığı, ihtikârın fıkıh terminolojisindeki ta¬ 
nımında bazı farklılıklara yol açmıştır. Me¬ 
selâ Hanefîler’den Kâsânî ihtikârı, “gıda 


maddesinin şehirden veya küçük yerle¬ 
şim merkezlerinin yakın çevresinden sa¬ 
tın alınıp bekletilmesi ve böylece bölge 
halkına zarar verilmesi” şeklinde, Abdul¬ 
lah b. Mahmûd el-Mevsılî, “temel yiyecek 
maddelerinin şehrin piyasasından veya 
onu besleyen bölgelerden satın alınıp pa¬ 
tlaklaşıncaya kadar stoklanması” olarak 
tarif etmekte, ayırıcı bir vasıf olarak ka¬ 
mu zararının esas alınacağını vurgula¬ 
maktadır. Şâfiî kaynaklarında ihtikâr, “da¬ 
yanıklı temel yiyecek maddelerinin vb.nin 
piyasanın yükselmeye başladığı bir sırada 
satın alınıp fiyatlar iyice arttığında sat¬ 
mak için istiflenmesi” şeklinde tarif edi¬ 
lir. Mâlikîler’den Bâcî ticaret metaının, 
Hanbelîler’den Buhûtî azığın, Takıyyüddin 
İbn Teymiyye ise kamunun ihtiyaç duydu¬ 
ğu temel yiyecek maddelerinin pahalılaş¬ 
ması maksadıyla satın alınarak istiflen¬ 
mesi şeklinde tanımlamaktadır. Tanım¬ 
lar arasında görülen kısmî farklılıklar ih¬ 
tikârın unsur ve şartlan ile bunların ta¬ 
nıma dahil edilip edilmemesi konusunda 
fakihlerin farklı görüşlerde olmasından 
kaynaklanır. Bu farklılığa yol açan ana hu¬ 
suslar ise malın cinsi, satın alma, niyet, 
istifçilik, toplumsal ihtiyaç, mal darlığı, 
kamu zararı, müddet ve mekândır. Fa¬ 
kihlerin ve fıkıh mezheplerinin kısmî fark¬ 
lılıklar içeren yaklaşımları göz önüne alı¬ 
narak ihtikâra, “darlığı kamuya zarar ve¬ 
recek tüketim mallarının kıtlık yaratmak 
amacı ya da fiyat artışı beklentisiyle piya¬ 
sadan çekilmesi" şeklinde kapsamlı bir 
tanım getirilebilir. 

a) Hükmü. Genelde insanların ihtiyaç¬ 
larını sömürerek az emekle kolay kazanç 
sağlama arzusuna dayanan ihtikâr, özel¬ 
likle zorunlu tüketim maddeleri söz ko¬ 
nusu olduğunda ihtiyaç sahiplerinin, ne¬ 
ticede de toplumun zarar görmesine se¬ 
bebiyet vereceği gibi uzun müddet deva¬ 
mı halinde sosyal bunalımlara yol açabi¬ 
lir. Bu sebeple ihtikârın İslâm'da olduğu 
gibi önceki dinlerde de yasaklandığı gö¬ 
rülmektedir. Meselâ Talmud’da meyve, 
zeytin ve un gibi temel gıda maddeleri¬ 
nin ihtikârı yasaklanırken kimyon, kara 
biber vb. baharatlarda böyle bir yasakla¬ 
maya ihtiyaç duyulmamıştır. Ayrıca nor¬ 
mal şartlarda çiftçinin kendi ürününü 
satmayıp bekletmesi câiz görülürken bu 
davranış kıtlık zamanları için yasaklan¬ 
mıştır. Yokluk dönemlerinde temel gıda 
maddelerinin Filistin dışına çıkarılması¬ 
na da izin verilmemiştir ( The Babylonian 
Talmud: Baba Bathra, s. 90 b -91 a ). 

İhtikârın, dinen çirkin ve kötü bir dav¬ 
ranış olarak kabul edilmekle birlikte ha- 
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ram mı yoksa mekruh mu olduğu İslâm 
hukukçuları arasında tartışmalıdır. Görüş 
ayrılığı kısmen ihtikârın tanımından, kıs¬ 
men de sıhhat ve mahiyeti üzerinde uz¬ 
laşmaya varılamayan nasların zâhiriyle 
şâriin maksadı arasındaki tercih farkın¬ 
dan kaynaklanmaktadır. Mâlikîler, Hanbe- 
lîler, Zâhirîler, Zeydîler, İbâzîler ve Şâfiî- 
ler’in çoğunluğu ile İmâmiyye’nin meşhur 
olan görüşüne göre ihtikâr haramdır. Ay¬ 
rıca büyük günahlardan olduğu da belir¬ 
tilmekle birlikte (İbn Hacer el-Heytemî, I, 
234), bu konuda bir ayırıma gidilerek kıt¬ 
lık yaratmak için yapılan ihtikârın dinî so¬ 
rumluluğunun fiyat artışı beklentisiyle 
yapılana göre daha büyük olduğu da ifa¬ 
de edilir. İhtikârın haram olduğunu söy¬ 
leyenler, İslâm’da zulmün ve başkalarına 
haksız şekilde zarar vermenin haram olu¬ 
şundan hareket ederler. Hac sûresinin 
25. âyetinde geçen ve azapla cezalandı¬ 
rılacağı haber verilen “ilhâd", bazı müfes- 
sirlerce bilhassa Mekke'de yapılan ihti¬ 
kâr şeklinde tefsir edilmiştir (Fahreddin 
er-Râzî, XXIII, 25; Ebü'l-Fidâ İbn Kesîr, V, 
412). İhtikârı haram sayan fakihler, bu de¬ 
lillerin yanı sıra özellikle muhtekiri nef¬ 
retle anan hadislere dayanmaktadırlar. 
Bu tür hadislerde karaborsacı günahkâr, 
sapkın, Allah'ın hükmüne isyan eden, Al¬ 
lah'ın zimmetinden uzak -ki bu ifade ge¬ 
nelde Kur’an’da müşrikler için kullanılır-, 
mel'un, cüzzam ve iflâsa müstahak, ka¬ 
til ve cehennemlik, elim bir azaba duçar, 
mülhid, soygunculukla elde ettiği bu ka¬ 
zancını sadaka olarak bile verse kabul 
edilmeyen kimse, fiyatlar yükselince zevk¬ 
lenen, düşünce üzülen kötü bir kul şeklin¬ 
de tanıtılarak ağır bir dille kınanır ( Müs- 
ned, I, 21; II, 33; V 27; Müslim, “Müsâkât”, 
129, 130; İbn Mâce, “Tîcârât”, 6; Ebû Dâ- 
vûd, “Menâsik”, 89; “Büyû c ”, 40, 47; Tir- 
mizî, “Büyü'”, 40; Hâkim, II, 12; Şevkânî, 
V, 249). 

Hanefîler, delilin zannîliği ve kamu za¬ 
rarından hareketle ihtikârı tahrîmen 
mekruh sayarken bazı İmâmiyye, İsmâi- 
liyye ve Şâfıî hukukçuları mekruh olduğu¬ 
nu söylemektedir. Şâfıîler’den Necîb el- 
Mutîî, tüketim maddelerinde zarûriyyât 
ve kemâliyyât ayrımına giderek birinci 
gruba giren malların istifçiliğinin icmâ 
ile haram, İkincisine girenierinkinin ise 
mekruh olduğu şeklinde bir genellemede 
bulunduktan sonra bazı özel durumlarda 
yokluğu insanların ölümüne sebebiyet 
verebilecek maddelerin -meselâ şiddetli 
soğuklarda giyecek, savaş esnasında as¬ 
kerî levazımat gibi- ihtikârının da haram 
sınıfına sokulabileceğini belirtmektedir 


(Nevevî, XIII, 46). İmâmiyye’den Şehîd-i 
Sânî ise ihtikârı arzın talebi karşılaması 
halinde mekruh, aksi takdirde haram te¬ 
lakki etmektedir. 

Yiyeceklerle sınırlı yasak taraftarları, 
kendi dönemlerine kadarki mûtat zararı 
göz önüne alırken diğerleri muhtemel her 
türlü zararı da hesaba katarak çerçeveyi 
geniş tutmuşlardır. Kamu yararını ferdî 
çıkarın önüne geçirirken kişileri topluma 
hizmetten tamamen alıkoyacak aşırılıkla¬ 
ra gitmemek için ihtikâr yasağının kap¬ 
samı da gerektiği ölçüde tutulmuş, üre¬ 
tim veya arz fazlası malların gelecekteki 
talepleri karşılamak için ihtiyaten depo¬ 
lanması karaborsacılık kapsamına alın¬ 
mamıştır. Ayrıca fakihierin büyük çoğun¬ 
luğu, bolluk ve ucuzluk anında mal stok- 
lamayı câiz ve hatta müstehap görmüş¬ 
lerdir. Bunlar, Kur’an'da anlatılan Yûsuf 
kıssasındaki ihtiyatî stoklama örneğini de 
(Yûsuf 12/47-49, 55) delil olarak ileri sü¬ 
rerler. İhtikâr niyetiyle yapılan alım işle¬ 
minin sahih olduğu hususunda Hanbelî- 
ler’in dışındaki hukukçuların görüş birli¬ 
ği vardır. 

b) İhtikârın Süresi. Mal depolamanın 
ihtikâr sayılması için asgari bir sürenin 
gerekip gerekmediği, süre gerekiyorsa 
bunun uzunluğu konusunda görüş ayrılı¬ 
ğı vardır. Süre tahdidi getirmeyen mut¬ 
lak hadislere dayanan hukukçuların ço¬ 
ğunluğu, halkın zarar görmesiyle netice¬ 
lenecek her zaman dilimini yasak kapsa¬ 
mına almaktadır. Kan, serum vb. bazı âcil 
tıbbî müdahale araçlarının birkaç saatlik 
ihtikârının bile ölümcül sonuçlar doğura¬ 
bildiği göz önüne alınırsa bu görüşün gü¬ 
nümüz şartlarına daha uygun düştüğü 
anlaşılır. İhtikârdan söz edebilmek için sü¬ 
reyi gerekli görenler ise bunun uzunluğu 
üzerinde ihtilâfa düşmüşlerdir. “Kim yi¬ 
yecek maddelerini kırk gün stoklarsa Al¬ 
lah’tan uzaklaştığı gibi Allah da ondan 
uzaklaşır. Komşuları açken tok sabahla- 
yanlar Allah’ın zimmetinden uzak olur¬ 
lar" (Müsned , II, 33) meâlindeki hadis ve 
benzerlerinin zâhirine göre hükmeden 
Hanefîler'de söz konusu müddeti asgari 
kırk günle sınırlandırma eğilimi hâkim¬ 
dir. Bu süre, kişinin Allah katındaki so¬ 
rumluluğu ve davranışın dinî-ahlâkî hük¬ 
mü için değil, bir tâcire karaborsacı hük¬ 
münün verilip yargılanması için gerekli 
görülen zaman dilimi olarak anlaşılmalı¬ 
dır. Hanefî mezhebinde otuz gün görüşü 
de vardır. Bazı İmâmîler ile İsmâilîler ise 
karaborsacılık süresini bolluk zamanı için 
kırk, pahalılık dönemleri için üç gün ola¬ 
rak belirlemişlerdir. Şehîd-i Sânî, müdde¬ 


te değil insanların ihtiyacına itibar edile¬ 
ceğine dair görüşün daha güçlü olduğu¬ 
nu söylemektedir. 

Bazı fakihierin hadislerdeki kırk gün 
kaydını benimsemesi, o dönem için zara¬ 
rın tahakkuk edeceği ortalama sürenin 
bu kadar olabileceği fikrini vermektedir. 
Bu süre, bir ticaret kervanının Resûlullah 
döneminde gıda maddesi ithalâtında ana 
merkez olan Şam’a gidiş-dönüş müdde¬ 
tinin kırk gün civarında olmasıyla beraber 
(İbn Havkal, I, 40) düşünülmelidir. Mu- 
hammed Sellâm Medkûr ise kırk sayısının 
çokluktan kinaye olması ihtimaline dikkat 
çekmektedir. Ayrıca hadisin başında ge¬ 
çen kırk günlüksmırla sonunda yer alan 
“komşuları açken tok sabahlamak” ifade¬ 
si arasındaki zâhirî tezat da kırk günün, o 
dönemde karaborsacılığın olumsuz etki¬ 
sinin gözlenmesi için gerekli mûtat süre¬ 
yi gösterdiği fikrini güçlendirmektedir. 

c) İhtikârı Yasak Olan Mallar. Asr-1 sa- 
âdet’te karaborsacılığa en elverişli şeyle¬ 
rin başında sık sık yokluğu ve kıtlığı çeki¬ 
len temel gıda maddeleri geliyordu. Bun¬ 
dan dolayı Hz. Peygamber, topluma vere¬ 
ceği zararın büyüklüğüne ve önemine bi¬ 
naen mutlak bir şekilde hükme bağladığı 
ihtikâr yasağını bazan temel gıda madde¬ 
leriyle kayıtlamıştır (Ebû Dâvûd, “Menâ¬ 
sik’’, 89). Hz. Ömer ve Ali’nin de ihtikâr¬ 
la mücadelede gıda maddeleri üzerinde 
özellikle durduğu anlaşılmaktadır (el-Mu- 
oatta ’, “Büyû c ”, 56). 

İhtikârı yasaklayan hadislerden bazıla¬ 
rının mutlak, bazılarının yiyecek madde¬ 
leriyle sınırlı olması sebebiyle hukukçular 
ihtilâfa düşmüşlerdir. Yiyecekle sınırlı ha¬ 
disleri esas alan Hanefîler, Şâfıîler ve bazı 
İbâzîler, yasağı insan ve hayvanlara mah¬ 
sus temel dayanıklı yiyeceklere hasret¬ 
mişlerdir. Hanefî mezhebinde müftâ bih 
olan görüş budur. Bu fakihler, ihtikârın 
doğuracağı kamu zararının ancak bu zo¬ 
runlu tüketim maddelerinde gözlendiği 
noktasından hareket ederler. Söz konu¬ 
su hadisler yanında Saîd b. Müseyyeb’in 
bazı yemleri stokladığına dair rivayetleri 
de göz önünde bulunduran Hanbelîler, sa¬ 
dece insanların dayanıklı temel yiyecek¬ 
lerinin istiflenmesini haram olan ihtikâr 
sınıfına sokmaktadır. Onların gerekçesi 
ise diğer mallara duyulan ihtiyacın umu¬ 
mi olmaması, yani talebin azlığıdır. Ah- 
med b. Hanbel’den gelen farklı rivayetler¬ 
de, insan yiyeceklerinden başka darlığı 
kamu zararıyla sonuçlanacak diğer tüke¬ 
tim maddelerinin ihtikârı da haram sayıl¬ 
mıştır. Ticaret serbestisiyle kamu zararı¬ 
nın önlenmesi arasındaki hassas dengeyi 
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korumaya çalışan fakihlerin farklı dönem 
ve şartlar çerçevesinde birbirinden hayli 
farklı ölçüler önerdiği görülür. Nitekim 
Muvaffakuddin İbn Kudâme ve Buhûtî 
gibi Hanbelîler helva, bal, yağ gibi o gü¬ 
nün şartlarında katık sayılan yiyecek tür¬ 
leriyle giyecek, hayvan ve yemleri ihtikâr 
kapsamı dışında bırakırken Şâfiîler'den 
Şebrâmellisî, katık ve meyveleri de dahil 
ettiği ihtikâr yasağının toplumsal zaruret 
halinde her türlü emtiayı kapsayacak şe¬ 
kilde genişletilebileceğini söylemektedir. 
Özellikle darlığının kamu zararına yol aç¬ 
tığı durumlarda et, meyve, üzüm şırası, 
bal, peynir, kuru üzüm, tereyağı, susam 
yağı, iç yağı ve zeytinyağı gibi katıklar da 
ihtiyaç maddelerinden sayılarak yasak 
kapsamına dahil edilmiş, bunların ihtikâ¬ 
rı kıtlık anında haram, diğer zamanlarda 
mekruh sayılmıştır (Gazzâlî, 11, 73; İbnü'l- 
Uhuvve, s. 122-123). 

Mutlak karaborsacılık yasağına ilişkin 
hadisleri ve muhtemel kamu zararını 
esas alan Süfyân es-Sevrî, İmam Mâlik, 
Ebû Yûsuf ve Şevkânî gibi bir grup fakih 
ise yokluk veya kıtlığı sıkıntı doğuracak 
her türlü ihtiyaç maddesini bu çerçeveye 
sokmuştur. Bununla birlikte Süfyân es- 
Sevrî ve Mâlik’in meyveleri kapsam dışı 
bıraktığı da kaydedilmiştir (Ebû Bekir İb- 
nüT-Arabî, VI, 22-23). Bu fakihler. mutlak 
yasağın mukayyed nasla takyid edileme¬ 
yeceğini, hadislerdeki "taâm” kavramının 
örnek için zikredildiğini, bundan yiyecek 
dışındaki maddelerin karaborsacılığının 
câiz olduğu şeklinde bir anlam çıkarma¬ 
nın doğru olmayacağını belirtmişlerdir 
(meselâ bk. Nevevî, XIII, 46; Şevkânî, V, 
250). Günümüzde özellikle gıda, sağlık, 
tekstil, inşaat, ulaşım, taşımacılık, haber¬ 
leşme ve enerji sektörlerinin ürettiği ba¬ 
zı temel mal ve hizmetlerin karaborsaya 
düşmesinden geniş halk kitlesinin büyük 
zararlar gördüğü göz önüne alınırsa, ihti¬ 
kâr yasağının kapsamını geniş tutan böy¬ 
le bir genellemenin toplum yararını koru¬ 
ma ve haksız zararı önleme yönüyle dinin 
genel amaçlarına daha uygun düştüğü 
görülür. 

d) İhtikârın Yasak Olduğu Mekânlar. 
İhtikâr yasağına ilişkin hadislerde; gıda 
maddeleri açısından tamamen dışa ba¬ 
ğımlı olduğu için her türlü spekülatif giri¬ 
şimden en büyük zararı görebilecek Mek¬ 
ke’nin ve halkı ticaret veya üretimle ye¬ 
terince uğraşamayıp ihtiyaçlarını karşıla¬ 
makta güçlük çektiği için de Medine’nin 
özellikle zikredildiği ve buralarda ihti¬ 
kârın yasaklandığı görülür (Ebû Dâvûd, 
“Menâsik”, 89). Hz. Ömer’in Mekke ve 
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Medine’deki, Hz. Ali'nin de Kûfe’deki ihti¬ 
kâr faaliyetlerini titizlikle denetlediği bi¬ 
linmektedir. Bu tür hadislerin zâhirine 
göre hüküm veren Ahmed b. Hanbel ya¬ 
sağı, temel yiyecek maddeleri bakımın¬ 
dan dışa tam bağımlı olan Mekke ve Me¬ 
dine ile sınır boylarında askerlerin yaşa¬ 
dığı kaleler gibi yerlerle sınırlamış, temel 
yiyecekler açısından sıkıntı çekmeyen 
Bağdat gibi şehirlerle kırsal kesimi ya¬ 
sak kapsamı dışında tutmuştur. Buna 
karşılık fakihlerin büyük çoğunluğu hal¬ 
kın zarar görmesini esas aldığından her¬ 
hangi bir mekân kaydı koymaz. Meselâ 
Ebû Hanîfe ve onu takip eden birçok Ha¬ 
nefî fakihi, karaborsacılık hükmünün ve¬ 
rilebilmesi için bir malın aracılar tarafın¬ 
dan bizzat ihtiyaç duyulduğu piyasadan 
kaldırılması ve malların şehirlerin kendi 
iç piyasalarından veya oraları besleyen ci¬ 
var beldelerden satın alınması şartını ye¬ 
terli görür. Muhtemelen Halife Ömer’in 
bir içtihadına dayanan (Abdürrezzâkes- 
San’ânî, VIII, 207) Hanefî ve Mâlikîler’e gö¬ 
re muhtekirin piyasadan kaldırdığı mal 
üzerinde bütün şehirliler hak sahibidir. 
Mâlikîler, bu hakkın maliyet fiyatı üzerin¬ 
den geçerli olduğunu da belirtirler. 

e) Mal Depolamasına Ruhsat Verilen 
Meslek Erbabı. İhtiyaç maddelerini çok 
uzak yerlerden tüketicinin ayağına geti¬ 
ren tüccar aslında toplum yararına önem¬ 
li bir hizmet ifa ederken malını stoklayıp 
halkın yokluk içinde kıvranmasına aldır¬ 
madan pahalanmasını bekleyen karabor¬ 
sacı toplumsal buhrana sebep olmakta¬ 
dır. Hz. Peygamber’in, “Câlib (şehre uzak 
yerden mal getiren tâcir) rızıklandırılmış, 
karaborsacı ise lânetlenmiştir” (İbn Mâ- 
ce, “Ticârât’’, 12) anlamındaki sözleri de 
bu iki davranış arasındaki ahlâkî çelişki¬ 
ye işaret etmektedir. Ayrıca uzak yerler¬ 
den mal getirerek bolluğa ve insanların 
ihtiyacını karşılamasına vesile olan kimse 
Allah yolunda cihada çıkan kişiye benze¬ 
tilmiş ve şehid sevabı almakla müjdelen- 
miştir (Hâkim, 11,12). Hz. Ömer’in de şeh¬ 
re mal getirip piyasaya arzedenleri takdir 
ve teşvik ederek kendilerine kolaylık sağ¬ 
ladığı, ellerindeki malı piyasaya sürme¬ 
yenleri de uyardığı bilinmektedir ( el-Mu- 
uatta ’, “Büyû c ”, 56, Müsned, 1, 21). 

İslâm hukukçularının genel eğilimi ken¬ 
di ürününün piyasaya arzını geciktiren 
çiftçi ile şehir dışından getirdiği malı ih¬ 
tiyaç anında pazarlamayıp bekleten tüc¬ 
carı, gerek yukarıda zikredilen hadis ge¬ 
rekse bunların kamu yararına bir hizmet 
ifa etmekte olmaları sebebiyle karaborsa¬ 
cı saymama yönündedir. Bununla birlikte 


her mezhep içinde karşı görüşte olan ya 
da ilâve şartlar ileri süren fakihlerin sayısı 
da az değildir. Meselâ Mâlikîler’den Ebû 
Bekir İbnü’l-Arabî, bunların fiyatlarda 
aşırı artış beklemekte ısrarlı davranmala¬ 
rı halinde günahkâr olacakları görüşün¬ 
dedir. Bir kısım İmâmîler ve Zeydiyye ise 
kamu zararına yol açması durumunda 
çiftçi ve câlibin istifçiliğini de ihtikâr kap¬ 
samına sokar. Bazı Şâfiîler câlibin istifçi¬ 
liğini ihtikâr sayarken çiftçininkini sayma¬ 
maktadır. Ancak İmam Şâfiî buna halkın 
zarar görmemesi şartıyla cevaz vermek¬ 
tedir. Hadislerdeki yasağın mutlak olu¬ 
şundan ve kamu zararını önleme nokta¬ 
sından hareket eden Ebû Yûsuf ve Mu- 
hammed b. Haşan eş-Şeybânî câlib, çift¬ 
çi ve aracı ayırımı yapmaksızın hepsinin 
spekülasyonunu aynı sınıfa sokmaktadır. 
Ebû Yûsuf, karaborsacı hükmü giymesi 
için câlibin mal çektiği piyasanın yakın ya 
da uzak olmasının farketmediğini söyler¬ 
ken ikisi arasında ayırıma giden Şeybânî, 
nâdiren ziyaret edildiği için bu hükmün 
dışında tuttuğu uzak pazarlardan yapı¬ 
lan alımların alışkanlık haline gelmesi du¬ 
rumunda mesafenin önemini yitireceğini 
belirtmektedir. Ancak Ebû Hanîfe’ye gö¬ 
re çiftçinin ürününü piyasaya arzetmeyi 
geciktirmesi ihtikâr olmaz; câlib ve çiftçi 
mallarını piyasaya çıkarmama hürriyeti¬ 
ne sahiptir. İbn Âbidîn’e göre, halkın ih¬ 
tiyacına rağmen ürününün arzını gecik¬ 
tiren çiftçi karaborsacı suçu işlemiş sa¬ 
yılmasa bile dindaşlarını sıkıntıya sokacak 
bir darlık ve fiyat artışı beklentisi içinde 
bulunması bakımından günahkâr kabul 
edilir. Bazı Hanefîler ise câlible çiftçinin 
istifçiliğini karaborsacılık saymamakla 
birlikte şiddetli ihtiyaç anında bunların 
stoklarını piyasaya sunmalarının efdal 
olacağını belirtmektedir. Hanbelîler'den 
Ebû Ya’lâ el-Ferrâ, Takıyyüddin İbn Tby- 
miyye ve Buhûtî gibi fakihler, câlibin sırf 
fiyatları arttırarak haksız kazanç sağla¬ 
mak için yapacağı stokçuluğu mekruh 
saymışlardır. Mâlikîler’den Hattâb da câ¬ 
libin malını bekletmesini haram sayma¬ 
makla birlikte toplumsal ihtiyaç halinde 
satışa sunmasını vâcip görmektedir. 

f) İhtikâra Karşı Önlemler. Resûlullah 
karaborsacılığa karşı çok kararlı davran¬ 
mış, çeşitli tedbirler almak suretiyle top¬ 
luma yönelik zararını önlemiştir. Meselâ 
bir defasında Medine'ye gelen erzağın ta¬ 
mamını satın alan Hakîm b. Hizâm'a ih¬ 
tikâr yapmaması uyarısında bulunmuş, 
yine Medine’de tek bir sahâbînin elinde- 
kiler hariç bütün erzağın tükendiği bir 
sırada ilgili şahsa stoklarını piyasaya çıka- 
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rıp dilediği gibi satmasını ve karaborsa¬ 
cılıktan kaçınmasını emretmiştir. Ayrıca 
ihtikâra yönelen bazı satıcıların ellerinde¬ 
ki stokları satışa sunmalarını buyurmuş, 
ancak narh koymaktan kaçınarak fiyatla¬ 
rını mevcut arz-talep dengesine göre be¬ 
lirlemelerine izin vermiştir (Hür el-Âmilî, 
XII, 316-317). Hz. Peygamberim karabor¬ 
sacılık karşısındaki bu tutumu piyasa de¬ 
netimleri için hisbe teşkilâtının nüvesini 
de oluşturmuştur. Halife Ömer, Osman ve 
Ali'nin de karaborsacılığa izin vermedik¬ 
leri ve bu hususta ya bizzat veya hisbe 
teşkilâtı vasıtasıyla sıkı önlemler aldıkla¬ 
rı bilinmektedir. 

Resûlullah ve onun yolundan giden Hu- 
lefâ-yi Râşidîn'in serbest rekabeti engel¬ 
leyip piyasa fiyatlarının sunî olarak artışı¬ 
na sebebiyet veren, yani ihtikâra zemin 
hazırlayan muameleleri de yasakladıkla¬ 
rı bilinmektedir. Meselâ şehirli tüccarın, 
pazara dışarıdan mal getiren câlib ya da 
üreticileri karşılayarak piyasa fiyatlarını 
öğrenmelerine fırsat bırakmadan ellerin- 
dekileri ucuza kapatıp daha sonra yüksek 
fiyatlarla satmasının (telakki’r-rukbân) ön¬ 
lenmesi bu tedbirlerden biridir. Telakki’r- 
rukbân, satıcıların piyasalarla ilgili bilgi¬ 
ye serbestçe ulaşabilmesi ilkesini zedele¬ 
mekte ve alıcı tekellerine yol açmaktadır. 
Bir başka önlem de şehirlinin köylü adı¬ 
na satışının yasaklanmasıdır. Bu tür bir 
muamelede üreticiyle tüketici arasına gi¬ 
ren aracı (simsar) ürünün piyasaya arzını 
geciktirerek sunî fiyat artışlarına yol aç¬ 
maktadır. Herhangi bir malın teslim alın¬ 
madan satışı da yasaklanmıştır. Çünkü 
hiçbir ilâve masraf yüklenmediği için sa¬ 
tın aldığı malı kabzetmeksizin satıcının 
depolarında bekletebilme imkânına sa¬ 
hip olan aracı da fiyatlar yükselinceye ka¬ 
dar karaborsacılık yapmaya yönelebilir. 

Bu hususta alınan diğer bir önlem de 
devlet imkânlarıyla iç piyasada arz artışı 
sağlanmasıdır. Resûl-i Ekrem'in, darlık za¬ 
manlarında aralarında Hz. Ebû Bekir’in 
de bulunduğu bazı tüccarları ithalât için 
civar bölgelere gönderdiği bilinmektedir. 
Hz. Ömer de şiddetli kıtlık sebebiyle aşırı 
derecede yükselen fiyatları Suriye, Filistin 
ve Mısır eyaletlerinden Medine'ye mal 
sevkiyatı yapılmasını sağlayarak düşür¬ 
meyi başarmıştır. Ayrıca uzun dönemde 
kullanılmak üzere Câr Limanı’ndaki silo¬ 
larda ihtiyatî stoklar da oluşturmuştur. 
Abbâsî Halifesi Muktedir-Billâh dönemin¬ 
de baş gösteren ve karaborsacılar tara¬ 
fından tırmandırılan şiddetli bir darlık 
sebebiyle ayaklanma çıkınca karaborsa¬ 
cıların elebaşıları cezalandırılmış, fiyatla¬ 


ra narh konmuş, devlet adamlarına ait 
dükkânlardaki hububatın piyasaya arzı 
sağlanmıştı (İbn Miskeveyh, I, 73-75). 
Muhtemelen son örnekten hareketle Ebû 
Bekir İbnü’l-Arabî de herhangi bir malın 
piyasadan çekilmesi halinde halifenin ka¬ 
mu yararı adına devlet ambarlarındaki 
stokları rayicinin altındaki fiyatlarla arze- 
derek karaborsacılığın önüne geçmesini 
salık vermektedir. 

Devletin, darlığa düşmeye başlayan 
yerleşim merkezlerindeki temel tüketim 
mallarının yerel piyasanın dışına çıkarıl¬ 
masını yasaklaması da bir başka tedbir¬ 
dir (Ebû Yûsuf'un bu yöndeki bir fetvası 
için bk. el-Fetâua’l-Hlndiyye, III, 214). 
Kaynaklarda devletin yanında halkın da 
ihtikârla mücadelede etkin olduğuna, 
muhtekirleri Hz. Peygamber ve Hulefâ- 
yi Râşidîn'e şikâyet ettiğine, yasağı icra¬ 
da yetersiz kalan halifelere sert uyarılar¬ 
da bulunduğuna dair örneklere rastlan- 
maktadır. 

g) Yaptırımlar. Naslara dayalı belirli bir 
cezası bulunmayan ihtikâr fiiline suçun 
ağırlığı, tekerrürü ve işleniş biçimi de dik¬ 
kate alınarak ta'zir ve siyâset-i şer'iyye 
çerçevesinde bazı cezalar takdir edilir. 
Sünnî ve Şiî hukukçuların hemen hepsi, 
gerektiğinde yetkililerin muhtekiri stok¬ 
larını normal piyasa fiyatlarından satma¬ 
ya icbar edebileceği hususunda fikir bir¬ 
liği içindedir. Ancak Ebû Hanîfe ihtikârı 
yapılan malların cebren sattırılamayaca- 
ğı görüşündedir. Çünkü icbar hacre ben¬ 
zer; halbuki hür, akıllı ve ergen bir kimse 
böyle bir gerekçeyle hacredilemez. Bu¬ 
nunla birlikte onun kamu zararının gide¬ 
rilmesine yönelik hacri câiz gördüğü de 
bildirilmektedir. Ebû Yûsuf ve Muham- 
med b. Haşan eş-Şeybânî ise gerektiğin¬ 
de kişinin malî tasarruflarının kısıtlana¬ 
bileceği yönündeki görüşten hareketle 
satış icbarına cevaz vermişlerdir. Bu sa¬ 
tış piyasa fiyatından veya gabn-i yesîrle 
olabilir. İmam Şâfiî de Ebû Hanîfe’ninki- 
ne benzer bir görüşü savunmaktadır. Bu¬ 
na karşılık bazı Şâfıîler, bir yıllık ihtiyacın¬ 
dan fazla mala sahip olan kişinin kıtlık du¬ 
rumunda bu fazlayı satmaya zorlanaca¬ 
ğını ifade eder, hatta yokluğun şiddet¬ 
lenmesi halinde ihtiyaç fazlası şartını da 
aramazlar. İmam Mâlikten de bu husus¬ 
ta biri müsbet diğeri menfi olmak üzere 
iki farklı görüş rivayet edilmektedir. Ta- 
kıyyüddin İbn Teymiyye ve İbn Kayyim el- 
Cevziyye, karaborsa malların normal pi¬ 
yasa fiyatından (ecr-i misi) satılması ge¬ 
rektiği görüşündedir. Bazı hisbe eserle¬ 
rinde yer alan, muhtesibin karaborsacıla¬ 


rı mallarını piyasaya sürmeye icbarla so¬ 
rumlu veya rayiç bedelden bizzat dağıt¬ 
maya yetkili olduğu şeklindeki görüşler 
de bu anlamdadır (İbnü'l-Uhuvve, s. 121). 

Muhtekirin satış emrine direnmesi ha¬ 
linde hukukçuların üzerinde durduğu yap¬ 
tırımlar şöyle sıralanabilir: Hz. Ali, Mısır 
valiliğine tayin ettiği Eşter'e verdiği tâli- 
matta karaborsacılığa yeltenenleri -aşı¬ 
rıya kaçmayacak şekilde- ibret-i âlem için 
cezalandırmasını emretmiştir (Şerif er- 
Radî, s 438). Ahvaz Kadısı Rifâa’ya gön¬ 
derdiği yazılı emirde karaborsacılığı ya¬ 
saklaması, kuralı çiğneyeni darbetmek ve 
stokladığı malları satışa çıkarmak sure¬ 
tiyle cezalandırması istenmektedir (Mu- 
hammed MehdîŞemseddin, s. 190). Ha- 
nefıler. Mâlikler, Zeydîler ve İsmâilîler ile 
bir kısım Şâfiîler’e göre karaborsacılık 
yapmamaları hususunda yetkililerce na¬ 
sihat ve uyarılarda bulunulmasına rağ¬ 
men bunu alışkanlık haline getirenler ka¬ 
mu zararının izâlesi için darp, teşhir ve 
hapisle cezalandırılabilirler. Bu görüşe 
katılan Kâsânî’ye göre ise mallarını sat¬ 
maya zorlanamazlar. 

Hanefîler ve Hanbelîler ile Mâliki mez¬ 
hebinde tercih edilen görüşe göre halk 
için hayatî tehlike söz konusu olduğunda 
karaborsacılığı yapılan mallar müsadere 
edilebilir. Bir grup fakih ise önce karabor¬ 
sacıya malını rayiç bedelle ya da gabn-i 
yesîrle satmasının emredilmesi, bunu ye¬ 
rine getirmezse müsâdereye gidilmesi 
görüşündedir. Muhtekirin müsâdere edi¬ 
len malları maliyetine veya normal piya¬ 
sa fiyatından satılarak ana parası kendi¬ 
sine verilir. Bu malların bedelsiz olarak 
halka dağıtılabileceği de ileri sürülmüş¬ 
tür. Ancak darlığın bitmesinden sonra 
imkân bulanlar paylarına düşen miktarı 
sahibine iade ederler; çünkü ıztırar baş¬ 
kasının hakkını ortadan kaldırmaz. Zey¬ 
dîler, muhtekirin mallarının onun adına 
satışa çıkarılamayacağını savunmakta¬ 
dır. 

Fakihlerin büyük çoğunluğu normal 
şartlarda narh uygulamasına karşı ol¬ 
makla birlikte kamu zararının önlenmesi 
düşüncesiyle narhı câiz gören fakihlerin 
sayısı da hayli fazladır. Narh uygulaması 
bir yönüyle ihtikâra yönelik bir yaptırım 
olarak düşünülebilir. Ayrıca bazı hukukçu¬ 
lar, normal fiyatlardan satış yapmamak¬ 
ta direnen muhtekirlerin piyasadan ihraç 
edilerek satış yapmasına izin verilmeme¬ 
si gerektiği görüşündedir (meselâ bk. Ebû 
Bekir İbnü'l-Arabî, VI, 23). Bu arada İbn 
Hazm gibi gereği halinde muhtekirin 
mallarının itlâf edilebileceğini savunan, 
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delil olarak da Hz. Ali’nin hilâfeti döne¬ 
minde ihtikârı yapılan erzakı yakarak im¬ 
ha ettiğini gösteren fakihler de vardır 
(İbn Hazm, IX, 65; Gazzâlî, II, 73; İbnii'l- 
Uhuvve, s. 122). Hz. Ali’nin bu davranışı 
karaborsacılıkla mücadelede etkin bir 
yöntem gibi görünse de İmam Mâlik 
müslümanların mal varlığının israfı ola¬ 
rak değerlendirdiğinden itlâfa karşı çık¬ 
makta, bunun yerine söz konusu metâın 
ihtiyaç sahiplerine dağıtılmasını öner¬ 
mektedir. 

İslâm hukukçularının çoğunluğu, ihti¬ 
kâr kavramıyla genellikle aracıların yap¬ 
tığı yerel spekülasyonu kastetmiş, şiddet¬ 
li darlık esnasında buna câlib ve üreticile- 
rinkini de eklemiştir. Halbuki günümüzde 
satıcı ve üretici tekelleri (monopol veya 
oligopol) yanında alıcı tekelleri de (mo- 
nopson veya oligopson) gözlenmektedir. 
Tekelcilik ve ihtikâr kavramları özdeş de¬ 
ğilse bile mal ve hizmet arzının tek taraf¬ 
lı olarak belirlenebilmesi, kamu zararına 
yol açılabilmesi ve fiyatların belli bir sevi¬ 
yede ayarlanabilmesi açısından benzeş¬ 
mektedir. Nitekim belirli bir mal ya da 
hizmetin toplam üretim düzeyinin önem¬ 
li kısmını tek firma ya da ortak davranan 
birkaç firmanın denetlediği durumlarda 
tekel ortaya çıkmaktadır. İkamesiz bir 
mal ya da hizmet üreticisinin piyasayı tek 
başına denetlemesi anlamına gelen te¬ 
kel, bu avantajı kötüye kullanarak fiyat¬ 
larını en yüksek kârı ya da en büyük piya¬ 
sa payını elde edecek şekilde kendi çıkar¬ 
ları doğrultusunda belirleyebilmektedir. 
Tek bir alıcı da aynı güce sahiptir. Günü¬ 
müzdeki tekeller, genellikle girdi olarak 
yarı mâmul mal alan veya mamul mal sa¬ 
tan sanayiciler tarafından oluşturulmak¬ 
tadır. Takıyyüdin İbn Teymiyye ve İbn Kay- 
yim el-Cevziyye gibi bazı âlimler, “ihtikâr” 
başlığı altında olmasa da onunla bağlan¬ 
tılı bir şekilde alıcı ve satıcı tekellerine 
atıfta bulunmakta ve halkın temel ihti¬ 
yaçlarını karşılayan sektörlerdeki iş gücü 
arzının fâhiş ücret artışı sağlamak ama¬ 
cıyla kısılması halinde bu meslek grupla¬ 
rının normal piyasa fiyatından çalışmaya 
zorlanacağını ifade etmektedirler. Yine 
bu âlimler, muhtemelen loncalara atfen 
bazı esnaf birliklerinin, alım satım imtiya¬ 
zına sahip oldukları yiyecek ve diğer me- 
tâı tekelcilik yaparak diledikleri fiyatlarla 
alıp satmalarını zulüm, bağy ve fesad te¬ 
lakki etmekte ve hukukçuların bunlara 
normal piyasa fiyatları üzerinden narh 
konması gerektiği hususunda uzlaştıkla¬ 
rını söylemektedir (bk. el-Hisbe, s. 22-26, 
42; et-Turuku’l-hükmiyye, s. 245-247). 
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Bu birliklerin temel amacı alım satım fi¬ 
yatlarına ortak sabit bir sınır koymak ve 
mensupları için belli alım satım kotaları 
belirlemek suretiyle toplam pazarı pay¬ 
laşmaktır. Günümüzde, rakip mallar üre¬ 
ten şirketlerin oluşturduğu yatay üretici 
birlikleri şeklinde tezahür eden karteller 
de aynı şeyi ulusal ve uluslararası boyut¬ 
larda yapmaktadırlar. 

Karaborsacılar veya tekellerin, yol aç¬ 
tıkları sunî darlık sonucunda ortaya çıkan 
fiyat artışları neticesinde sağladıkları ilâ¬ 
ve kazanca ekonomi terminolojisinde kâr 
değil “rant benzeri” veya “yarı rant” de¬ 
nilmektedir. Bu kişiler, arzını istedikleri 
gibi kontrol edebildikleri ticaret malları¬ 
na yönelik talebin mevcut esneksizliğin- 
den faydalanarak geçici sunî bir arz-ta¬ 
lep dengesizliği yaratıp fiyatları arttırarak 
emeksiz kazanç elde etmektedirler. Bu¬ 
nun sonucunda ya karaborsa fiyatlarında 
yeni bir arz-talep dengesi oluşacak ya da 
arz arttırılarak fiyatların düşmesi sağla¬ 
nacaktır. Talebi dengeleyecek arz artışı 
mümkün olsa bile zaman alacağından bir 
müddet için birinci ihtimal geçerliliğini 
koruyacaktır. 

Tekellere sırf yapısal özellikleri bakı¬ 
mından karşı çıkılamaz. Çünkü getirisinin 
düşüklüğü veya büyük yatırımlar gerek¬ 
tirmesi sebebiyle özel sektör tarafından 
cazip bulunmayan bazı alanlarda üretim 
yapan kamu İktisadî teşekkülleri de yapı¬ 
ları bakımından genellikle birer tekel ol¬ 
makla birlikte kamu yararına hizmet için 
kurulmuştur. Buna karşılık İslâm’ın, pi¬ 
yasa dengeleriyle oynanıp ürünlere aşırı 
yüksek ya da düşük fiyatlar biçilerek hak¬ 
sız rekabet ortamı yaratılması, daha doğ¬ 
rusu rekabetin yok edilmesi suretiyle 
haksız kazanç sağlanması ve tüketicilere 
zulmedilmesine karşı olduğu da açıktır. 
Tekeller çoğunlukla bu olumsuz tavrı ser¬ 
gileme eğilimi gösterdikleri için yapıları 
itibariyle olmasa da işlevleri bakımından 
gayri meşru konuma düşebilmektedir. 
Dolayısıyla “sedd-i zerîa”, “Def-i mefse- 
det celb-i menâfi’den evlâdır”; “Zarar ve 
zarara zararla mukabele yoktur” gibi te¬ 
mel ilkelerden hareketle tekelciliğin en¬ 
gellenmesi söz konusu olabilir. Tekellerin 
bu işlevsel olumsuzluklarına karşılık bun¬ 
ların yer almadığı ve mutlak rekabet or¬ 
tamının hüküm sürdüğü serbest piyasa 
ekonomisinin de olumsuz yanları bulun¬ 
maktadır. Bunların başında “rekabetin 
rekabeti öldüreceği” gerçeği gelir ki so¬ 
nuçta yine tekeller ortaya çıkacak, bu ku¬ 
rumlar da denetlenmediği takdirde pi¬ 
yasadaki dengeler altüst olacaktır. Asr-ı 


saâdet’teki uygulamalardan anlaşıldığı 
üzere aslolan, piyasanın tabii işleyişini bo¬ 
zacak olumsuz müdahalelerde bulunma¬ 
maktır. İnsan unsurunun yetişkinliğine, 
dinî ve ahlâkî duyarlılığa önem verilmesi 
de bu işleyişi kolaylaştıracaktır. Bazı güç¬ 
lerin piyasaya sunî müdahalede bulun¬ 
mak suretiyle bu tabii düzeni bozması ha¬ 
linde piyasanın işleyişini izleyen devletin, 
bu gibi durumlarda ortaya çıkacak olum¬ 
suz etkileri gidermek için bir dizi karşı 
müdahalede bulunması kaçınılmaz olur. 
İslâm toplumlarının tarihî tecrübesinde 
bu iş -arka planda yer alan bir dizi dinî ve 
ahlâkî tedbire ilâve olarak- genellikle his- 
be müessesesi aracılığıyla yapılmıştır. 
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m CengIz Kallek 

İHTİLÂF 

Bir meselede 

ayrı ayrı görüşlerin ortaya çıkması 
anlamında terim. 

L J 

Sözlükte “geride kalmak ve biri diğeri¬ 
nin yerine geçmek” anlamındaki half kö¬ 
künden türeyen ihtilâf, masdar ve isim 
olarak “bir şeyin diğer bir şeyin peşinden 
gelmesi, gidip gelmek, ayrı görüşe sahip 
olmak, çekişmek, karşı gelmek, eşit ol¬ 
mamak, görüş ayrılığı, anlaşmazlık” gibi 
mânalara gelir. Bütün bu anlamlarda çe¬ 
şitli fiil kalıpları ve türevleriyle Kur’an’da 
birçok yerde geçen kelime hadislerde de 
aynı anlamlarda kullanılmıştır (Wensinck, 
el-Mu c cem, “ihtelefe” md.}. Terim olarak ih¬ 
tilâf, “söz veya davranışta birinin tuttuğu 
yoldan başka bir yol tutmak” demektir. 
Bedreddin el-Aynî ihtilâfı “her kişinin ken¬ 
di başına bir görüşe sahip olması” şeklin¬ 
de tanımlar. İhtilâf ve hilâf terimleri ba- 
zan benzer veya eş anlamlı olarak kullanı¬ 
lırsa da aralarındaki ince fark genellikle ko¬ 
runmaya çalışılmıştır. İhtilâfın daha çok 
“farklı bir görüşe sahip olma, farklı gö¬ 
rüşlerden birini benimseme" anlamı ta¬ 
şımasına mukabil hilâfın diğer görüşlere 
karşı bir tavır alışı ifade ettiği söylenebi¬ 
lir. Buna göre ihtilâf maksat aynı olmak¬ 
la birlikte yöntemin farklı olmasını, hilâf 
ise her ikisinin de ayrı olmasını ifade eder. 
Bir diğer tanıma göre de delile dayanma¬ 
yan aykırı görüşe hilâf, delile dayanana ise 
ihtilâf denmiştir (bk. HİLÂF). 

İslâmî literatürde ihtilâf terimi altında 
pek çok konuya temas edilmiştir. İnsan¬ 
ların doğuştan getirdiği tabii farklılıklar. 


İlmî ve felsefî görüş ayrılıkları, siyasî mu¬ 
halefet ve anlaşmazlıklar, “ihtilâfü’l-ha- 
dîs” terkibinde olduğu gibi delillerin kar¬ 
şıtlığı bu konulardan bazılarıdır. Litera¬ 
türde kesbî ve gayri kesbî (tabii) olmak 
üzere iki farklı ihtilâf kavramından da söz 
edilir. Bunlara "görüşler ihtilâfı” ve “cins¬ 
ler ihtilâfı” adını veren Ebû Hilâl el-Askerî 
ve İbn Akil, görüşler ihtilâfını “iki hasım¬ 
dan birinin görüşünün diğerininkinin ak¬ 
sine olması”, cinsler ihtilâfını da “iki şey¬ 
den birinin diğerinin yerini tutmasının 
imkânsızlığı” şeklinde tanımlarlar ( el-Fu - 
rûk fı’l-luğa, s. 150; el-Vâzıh, I, 109). 

Yaratılıştan olması bakımından “tabii 
ihtilâf" diye de adlandırılabilecek olan 
cinsler ihtilâfı varlıkların zatlarına ilişkin 
farklılıklardır. Bu tür ihtilâfın dünya ve 
âhiret nizamının esasını teşkil ettiğini be¬ 
lirten bazı âlimlere göre, “Ümmetimin ih¬ 
tilâfı rahmettir" hadisi (belli bir senedi bu¬ 
lunmayan bu söz için bk. Aclûnî, 1,64-66), 
ümmetin fertlerinin ilimler ve sanatlar 
konusunda farklı eğilimlere sahip olma¬ 
larını ifade eder (Seyyid Şerif el-Cürcânî, 1, 
25-26; Şâtıbî, el-'Ptişâm, II, 164-165). Kes¬ 
bî ihtilâfla fertler ve gruplar arasındaki 
görüş ayrılıkları kastedilir. Her taraf diğe¬ 
rinin görüşünü yanlış kabul etmekle bir¬ 
likte görüş ayrılığı ancak asgari müşte¬ 
rekleri bulunan taraflar arasında söz ko¬ 
nusu edilebilir ve bu asgari müşterek da¬ 
ima ayrılığa düşülen noktalardan bir üst 
kategoridir. Fıkhî mezheplerin kendi içle¬ 
rindeki görüş ayrılıkları da bu kapsamda 
değerlendirilmelidir. 

Kur’an’da ve hadislerde ihtilâf kelime¬ 
si mutlak olarak zikredildiğinde olumsuz 
anlamda kullanılmış, daima birlik olmak, 
tefrika ve ihtilâftan kaçınmak emredil¬ 
miştir. Birçok âyette sözü edilen ihtilâf 
dinî inançlarla ilgili olup insanın dünya ve 
âhirette mutlu ya da bedbaht olması bu 
gibi konularda benimsediği görüşlere ve 
aldığı tavırlara bağlanmış, bu tür ihtilâf¬ 
lara düşen insanlar arasında hüküm ver¬ 
meleri için peygamberlerin gönderildiği 
ifade edilmiştir (el-Bakara 2/213). Peygam¬ 
berlerin açıklamalarından sonra hâlâ ih¬ 
tilâflarını sürdürenler ise birçok âyette kı¬ 
nanmış (meselâ bk. Âl-i İmrân 3/19, 105; 
el-Câsiye 45/17) ve nihaî hükmün âhiret¬ 
te bizzat Allah tarafından verileceği belir¬ 
tilmiştir (Âl-i İmrân 3/55; el-Mâide 5/48; 
el-En'âm 6/164). 

İslâm düşüncesinde dinî konulardaki 
ihtilâfın meşruiyeti inanç konuları (usû- 
lü’d-dîn) ve fıkhî hükümler (fürûu’d-dîn) ol¬ 
mak üzere temelde iki farklı alan göz önü¬ 
ne alınarak değerlendirilmiş, inanç konu¬ 


larında taraflardan sadece birinin haklı, 
diğerlerinin hatalı olduğu ifade edilmekle 
birlikte genellikle iki ayrı kategori ortaya 
konmuştur. Yaratıcının varlığı ve birliği 
konusunda ileri sürülen aykırı düşünce¬ 
lerin kişiyi İslâm dışına çıkaracağı husu¬ 
sunda İslâm düşünürleri arasında ittifak 
varken Allah’ın sıfatları ve iradesi, kazâ 
ve kader gibi konulardaki aykırı yaklaşım¬ 
lar bid’at olarak değerlendirilmiştir. İs¬ 
lâm düşüncesinde genel eğilim ehl-i kıb¬ 
leye mensup insanları tekfir etmemek yö¬ 
nünde olmakla birlikte bu tür konulardaki 
aykırı tavırları da İslâm dışına çıkmada ye¬ 
terli görenler olmuştur (bk. EHL-i BİD AT; 
EHL-İ EHVÂ; EHL-İ KIBLE). 

Fıkıh ilminde ihtilâf icmâ ve ittifakın 
mukabili bir kavram olarak kullanılmak¬ 
ta, Kur’an ve Sünnet’in temel ilkelerinde 
birleşen ilim adamlarının, “müctehedün 
fîh” denilen içtihada açık konularda muh¬ 
telif sebeplerle ayrı kanaatler benimse¬ 
mesini ifade etmektedir. İhtilâfın sonuç¬ 
ları usûl-i fıkıhta çeşitli açılardan ele alın¬ 
mış olup bu çerçevede aynı konuda farklı 
sonuçlara ulaşan müctehidlerden yalnız 
birinin mi hepsinin mi isabet etmiş sayı¬ 
lacağı, isabet etmeyenlerin günahkâr olup 
olmadığı (bk. İÇTİ HAD), mukallidin iste¬ 
diği içtihadı benimsemesinin yahut mez¬ 
heplerin ruhsatlarını araştırıp uygulama¬ 
sının cevazı ve yanlış içtihada uymaktan 
kaçınmak için ihtiyaten herkesin birleş¬ 
tiği şeyleri yapmanın müstehaplığı (mü- 
râât-ı hilâf) gibi konular anılabilir. 

İslâm tarihinde ortaya çıkan ilk ihtilâfın 
Sakife günü halife seçiminde yaşanan, 
bazı uygulamaları sebebiyle Hz. Osman’ın 
hilâfetinin son günlerinde ortaya çıkan, 
Resûl-i Ekrem’in vefat edip etmediği ve 
ardından nereye defnedileceği konusun¬ 
da veya Hz. Peygamberin ölüm döşeğin¬ 
de iken tavsiyelerini yazdırmak üzere kâ¬ 
ğıt kalem istemesi ve Hz. Ömer’in hasta¬ 
lığın etkisiyle bu istekte bulunduğunu 
söylemesi üzerine yaşanan ihtilâf olduğu¬ 
na dair çeşitli görüşler ileri sürülmüşse 
de bu ilk ihtilâf tartışmasının bütün İs¬ 
lâm toplumunu ilgilendiren ayrılıklar et¬ 
rafında yapıldığı anlaşılmaktadır. Şahıs¬ 
lar arasındaki fıkhî ihtilâfların ise başlan¬ 
gıçtan beri hep var olageldiği bilinmek¬ 
tedir. Ashap Resûlullah döneminde bile 
ictihadî hükümlerde ihtilâf eder, ancak 
Hz. Peygamber’e müracaatla ihtilâflarını 
hallederlerdi. Resûl-i Ekrem’in vefatından 
sonra bir ara bulucu kalmadığı için artık 
herkes kendi görüşünde devam etmiştir. 
Sahâbe, farklı ictihadları tenkit etmekle 
birlikte muhaliflerine karşı geniş bir ta- 
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hammül ve hoşgörü sahibiydi; ortaya çı¬ 
kan yeni bazı meselelerde ihtilâf ettikleri 
halde her biri diğerinin muhalefetini kı- 
namaksızın câiz görür ve insanları ferdî 
ictihadlardan engellemeye asla çaba sar- 
fetmezdi. Şûra neticesi üzerinde görüş 
birliği sağlanan kararlara ayrı bir önem 
vermekle birlikte ashap bütün özel hü¬ 
kümlerde icmâ hasıl olmasını da asla sa¬ 
vunmazdı. 

İslâmî ilimlerin teşekkül etmeye baş¬ 
lamasıyla fıkhî ihtilâfların bilinmesi fıkıh 
ilminin bir gereği olarak görülmüştür. İl¬ 
mi icmâ ve ihtilâf olmak üzere iki katego¬ 
ride ele alan İmam Şâfıî müctehidin mu¬ 
halifini dinlemekten kaçınmaması gerek¬ 
tiğini, onu dinlemesi halinde farkında ol¬ 
madığı şeylerin farkına varıp düşüncesini 
daha sağlamlaştıracağını belirtir (er-Ri- 
sâle, s. 40). Ona göre müctehid, muhali¬ 
finin neye dayanarak görüş ileri sürdü¬ 
ğünü ve terkettiği görüşü niçin terket- 
tiğini anlamak için gayret sarfetmeli ve 
insaflı olmalıdır ki kendi kabullendiği gö¬ 
rüşün benimsemediği görüşten üstün¬ 
lüğünü anlayabilsin ( a.g.e s. 510-511). 
Ahmed b. Hanbel de öğrencilerinden İs- 
hak b. Bühlûl el-Enbârî âlimlerin ihtilâfla¬ 
rına dair eserine Lübâbü'l-ihtilâf adını 
verdiğinde, bunun yerine Kitâbü's-Se'a 
(genişlik, izin) ismini vermesini tavsiye 
ederek ihtilâfın müsbet bir şey olduğunu 
vurgulamıştır (İbn Müflih, I, 248). 

Fıkhî konularda ihtilâfın meşruiyeti II. 
(VIII.) yüzyıldan itibaren sorgulanmaya 
başlanmıştır. Kur’an’da yer alan, ihtilâf 
ve tefrikaya düşmeyi kötüleyen genel an¬ 
lamdaki âyetleri (meselâ Âl-i İmrân 3/19; 
en-Nisâ 4/82; eş-Şûrâ 42/13; el-Beyyine 
98/4) göz önünde bulunduran Müzenî, İs- 
hak el-Mevsılî, Câhiz, Zâhirîler, Şîa ve Bâ- 
tınîler ihtilâfın dinde yeri bulunmadığını, 
aksine uzlaşmanın ve birlik olmanın em- 
redildiğini savunmuşlardır. Ancak Bâtı- 
nîler, mâsum imam anlayışları gereği fa- 
kihlere ictihad hakkı tanımadıkları için 
bunun sonucu olan ihtilâfı da kesinlikle 
reddederken ihtilâfa karşı olanların önem¬ 
li bir kesimi ictihad neticesi farklı görüş¬ 
ler benimsenmiş olmasına değil deliller 
ortaya çıktıktan sonra ihtilâf halinin sür¬ 
dürülmesine karşıdırlar ve uzlaşmaya var¬ 
mak için çareler aramanın gerekliliği üze¬ 
rinde dururlar. Nitekim İbn Hazm, dinde 
ihtilâfın câiz olmadığını söylerken bunun¬ 
la Allah ve Resulü’nün emrine muhale¬ 
fetin asla câiz olmadığını ve Hz. Peygam¬ 
ber aracılığıyla Allahtan gelen şeyde çe¬ 
lişme bulunmadığını ifade etmek istedi¬ 
ğini belirtir ( el-lhkâm, V, 70). Ona göre sa- 
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hâbe neslinden müctehidler nesline ka¬ 
dar nasları unutmak ya da bilmemek, de¬ 
liller arasında tercihte bulunmak gibi se¬ 
beplerle ihtilâf edenlerden isabet eden 
iki, isabet edemeyen bir olmak üzere se¬ 
vap kazanır. Çünkü Allah herkesi gücü 
nisbetinde sorumlu tutar. Ancak hadis¬ 
ler derlendikten sonra hâlâ ihtilâfı sürdü¬ 
renler mâzur değildir [a.g.e., II, 128). 

İhtilâfın meşruiyetini savunanlara göre 
Kur'an'da müteşâbih, müşterek ve me¬ 
cazi lafızların varlığı insanların ihtilâfına 
zemin hazırlamıştır. İhtilâf gayri meşrû 
olsaydı bu tür ifadeler yerine daha açıkla¬ 
rı kullanılırdı. Ayrıca aklı kullanma ve dü¬ 
şünme emredilmiş olup insanların farklı 
kapasitelere sahip bulunmaları sebebiyle 
ihtilâfa düşmeleri kaçınılmazdır. Hz. Pey- 
gamber’in, Kur'an ve Sünnette cevabını 
bulamadıkları konularda sahâbeye ver¬ 
diği ictihad izninin de ihtilâfa sebep ola¬ 
cağı gayet açıktır. İctihadda isabet eden 
kimsenin iki, hata edenin bir sevap kaza¬ 
nacağını ifade eden hadiste (Buhârî,“fti- 
şâm", 13, 21; Müslim, “Akziye”, 15) hata 
edene bir sevap verilmesi ihtilâfın tasvip 
edildiğini gösteren bir başka delildir. Kar¬ 
şı tarafın ileri sürdüğü delilleri, hakkında 
sadece bir mânaya ihtimali olan aklî ya¬ 
hut naklî bir delilin bulunduğu hükümler¬ 
de, zanla yetinilmeyip kesin bilgiye ulaşıl¬ 
ması şart koşulan tevhid ve Hz. Peygam- 
ber'e iman gibi dinin temeli sayılan konu¬ 
larda aykırı görüş belirtmenin, icmâ ger¬ 
çekleştikten sonra ona muhalefet etme¬ 
nin veya devlet başkanlarına, valilere ve 
kadılara karşı gelmenin yahut içtihada 
ehil olmayanların re'y ihtilâfının yasaklan¬ 
dığı şeklinde anlamak gerekir. Dinin fürû 
meselelerinde ihtilâf yasaklanmış değil¬ 
dir. Belli bir konuda insanların farklı du¬ 
rumlarına göre farklı hükümler koyan 
naslar bulunduğuna göre bu tür konular¬ 
da görüş ayrılıklarına yol açacak içtihadın 
câiz olması imkânsız değildir. İhtilâfın ta¬ 
mamı kötü olsaydı şeriatın naslarda açık¬ 
ça belirtilen ahkâmında ihtilâfın da câiz 
olmaması gerekirdi. Nasta emsali câiz 
olan ictihadda da câizdir (Cessâs, Ahkâ- 
mü’l-Kur’ân, II, 314). 

İslâm’da usul (akaid) konularında ve ge¬ 
nel ilkelerde (külliyat) ihtilâf doğru karşı- 
lanmazken fıkhî konularda müctehidler 
arasında ortaya çıkan görüş ayrılıkları mü¬ 
samaha ile karşılanmış ve, “Hata ihtima¬ 
liyle birlikte bizim mezhebimiz doğrudur; 
doğru olma ihtimaliyle beraber muhalifi¬ 
mizin mezhebi hatadır” şeklinde formü¬ 
le edilen bu anlayış, bazı istisnalar dışın¬ 


da İslâm âleminde geniş kabul görmüş¬ 
tür. Avn b. Abdullah, “Hz. Peygamber’in 
ashabının ihtilâf etmemiş olmasını iste¬ 
mezdim. Zira bir şeyde birleşmiş olsalardı 
bir kimse onu terkettiğinde sünneti ter- 
ketmiş, ihtilâf ettiklerinde ise onlardan 
birinin görüşünü esas alsa yine sünnete 
uymuş olur” diyerek ihtilâfın dini yaşa¬ 
mayı kolaylaştırdığını vurgulamıştır (Dâ- 
rimî, “Mukaddime”, 52). 

Fıkhî konularda ihtilâfların sebeplerin¬ 
den bazıları şunlardır.-1. Usul farklılığı. 
Sarih bir nas bulunmaması halinde re’y, 
kıyas, istihsan, istislâh, örf gibi kaynak 
olup olmadıkları müctehidler arasında 
tartışmalı olan delillerin hükme esas alı¬ 
nıp alınmaması ya da mürsel rivayetlerin 
delil teşkil edip etmemesinde olduğu gi¬ 
bi delillerin şartları ile ilgili temel anlayış 
farklılıkları. 2. Usulün meselelere tatbi¬ 
kindeki farklılık. Aynı usul benimsenmiş 
olsa bile karşılaşılan meselede bu usulün 
nasıl uygulanabileceğine ilişkin olarak or¬ 
taya çıkan ayrılıklardır. Meselâ bir konuda 
taraflarca esas alman nassın nasıl anlaşı¬ 
lacağı hususu ihtilâfa sebebiyet verebilir. 
Bu cümleden olarak emir ya da nehiy kip¬ 
leriyle ifade edilen bir hükmün emir ise 
vücûb mu mendupluk mu, yasaklama ise 
haramlık mı mekruhluk mu ifade ettiği 
hususuyla ilgili yaklaşım farklılığı anılabi¬ 
lir. 3. Hadisin ulaşıp ulaşmaması. Çok az 
kimse tarafından nakledilmiş olması do¬ 
layısıyla bir hadisin müctehide ulaşma¬ 
ması yahut sahih olmayan bir yolla ulaş¬ 
ması ve onun da nasların genel ifadeleri, 
mefhum ve kıyas gibi başka kaynaklara 
başvurması; bir konuda biri helâl, diğeri 
haram kılan iki hadisin bulunması ve ha¬ 
dislerden birinin bir müctehide ulaşıp di¬ 
ğerine ulaşmaması; her müctehidin ken¬ 
disine ulaşan hadise göre hüküm vermesi 
yahut her iki hadis de ulaştığı halde söyle¬ 
niş tarihlerinin hükmü yürürlükten kaldı¬ 
ran (nâsih) hadisin bilinmemesi durumu. 
4. İçtihada dayalı hüküm verilmiş olan ko¬ 
nularda zamanla şartların değişmesi se¬ 
bebiyle müctehidlerin ictihadlarında de¬ 
ğişiklik olması. MeceJie’de (md. 39), “Ez- 
mânm tegayyürüyle ahkâmın tegayyü- 
rü inkâr olunamaz” şeklinde ifade edilen 
maddede kastedilen bu tür ictihad deği¬ 
şiklikleridir. Burada delil ve hüccetten 
kaynaklanan bir ihtilâf söz konusu değil 
sadece dönem farkından doğan ihtilâf söz 
konusudur. Ebû Hanîfe ve iki öğrencisi 
arasındaki ihtilâfların bir kısmı mezhe¬ 
bin daha sonraki âlimleri tarafından bu 
tür ihtilâftan sayılmıştır (örnekler için bk. 
Kemalpaşazâde, s. 231 -233). 
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İhtilâfı rahmet olarak gören genel 
müslüman kitle arasında fıkıh konuların¬ 
daki ihtilâfların uygulamaya yansıması 
dönemlere, ferdî ve kamusal alana göre 
farklılıklar göstermiştir. İslâm'ın ilk iki 
asrında ferdî alanda insanlar diledikleri 
âlimlere meselelerini sorar ve verilen ce¬ 
vaplar içinde dilediklerini uygularlardı, el- 
Muvattah kanun kitabı haline getirme 
teşebbüsü karşısında İmam Mâlik’in sar- 
fettiği, “Âlimlerin ihtilâfı yüce Allah'ın bu 
ümmete bir rahmetidir. Herkes kendisin¬ 
ce doğru olana uyar, herkes doğru yolda¬ 
dır ve herkes Allah’ın rızâsını aramakta¬ 
dır" sözü (Aclûnî, 1,66) o dönemde İslâm 
toplumunda yaşanan vâkıanm bir tesbi- 
tidir. Mezheplerin teşekkülüyle belli bir 
mezhep içinde yetişen kimselerin bir bü¬ 
tün olarak başka mezhebe geçmesi ya da 
bazı konularda diğer mezheplerden fay¬ 
dalanması yolu açıktı. Daha sonra mez¬ 
heplerin kurumsallaşmasının ardından 
bu imkânın sınırları "taklid, iltizam, inti¬ 
kal, telfîk” gibi başlıklar altında tartışma¬ 
ya açılmıştır. X. (XVI.) yüzyıl âlimlerinden 
Abdülvehhâbeş-Şa'rânî, dört mezhep 
arasındaki bütün ihtilâfları tahfif (ruhsat) 
ve teşdîd (azîmet) kategorileri içinde de¬ 
ğerlendirerek kişilerin durumlarına göre 
bunları uygulayabileceğini belirtir ve bü¬ 
tün fıkıh konularını tek tek bu açıdan ele 
alır. Kamusal alanda ise klasik dönemde 
kadılar müctehid sayıldığı için ihtilâflı ko¬ 
nularda belli bir görüşle hüküm vermek 
mecburiyetleri yoktu. Zamanla müctehid 
olmayan kadılar tayin edilmeye başlayın¬ 
ca belli bir mezhebe müntesiplik arandı. 
Ancak bu kadıların mezhep içindeki fark¬ 
lı ictihadlardan istifade imkânları vardı. 
Memlükler döneminde her merkeze dört 
mezhep kadısı göndermek suretiyle farklı 
mezhep ictihadlarının yürürlükte olma¬ 
sına imkân tanınmıştır. OsmanlI devrin¬ 
de ise bazı istisnaî konular dışında Hanefî 
mezhebine göre hüküm veriliyordu. Mo¬ 
dern zamanlarda İslâm dünyasında ka¬ 
nunlaştırma hareketlerinin başlamasıyla 
hukuk birliğini sağlama gayesine yönelik 
olarak bazı düzenlemelere gidilince muh¬ 
telif ictihadlardan istifade edilmiş, ancak 
hâkimin kanun metni dışına çıkması en¬ 
gellenmiştir ( Mecelle, md. 1801). Osman¬ 
lI hâkimleri, Hanefî mezhebine göre hü¬ 
küm vermeye memur olmakla beraber 
farklı mezheplerden müslümanların ya¬ 
şadığı İrak, Hicaz ve Yemen gibi bölgeler¬ 
de halkın mensup bulunduğu mezhebin 
âlimleri arasından birinin hakem tayin 
edilerek hüküm vermesi ve padişah ta¬ 
rafından tayin edilen Hanefî hâkimin bu 
hükmü tasdik ve tenfîz etmesi ilkesi ge¬ 


tirilmişti (Ali Haydar, IV, 694-695; farklı 
mezheplerden kadıların verdikleri ihtilâflı 
hukuk davalarının halli hakkında bk. a.g.e., 
IV, 699, 796-799). 

İhtilâfları İslâm toplumu için ciddi bir 
tehlike olarak gören bir kısım âlimler ve 
siyasetçiler bunların çözümü için bazı 
usuller teklif etmiştir. Bunlardan bilinen 
en eski teklif, Basra'da insanlar arasında 
anlaşmazlıkları giderip onları barıştırma 
çabalarıyla tanınan Humeyd et-TaVîl’e ait¬ 
tir. Humeyd, Emevî Halifesi Ömer b. Ab- 
dülazîz’e toplumda birlik sağlamayı tek¬ 
lif edince halife ihtilâfların bulunmasını 
hoş karşıladığını belirterek yönetimi al¬ 
tındaki eyaletlere mektup gönderip ken¬ 
di bölgelerinin fakihlerinin birleştikleriyle 
hüküm vermelerini emretti (Dârimî, “Mu¬ 
kaddime”, 52). tbnü’l-Mukaffa'a ait çözüm 
önerisi daha sistematiktir. Tâbiîn neslin¬ 
den itibaren teşekkül eden Hicaz ve İrak 
ekolleri, hatta aynı ekolün mensuplan ara¬ 
sında dahi pek çok fıkhî meselede görüş 
ayrılıklarının bulunduğuna ve birbirine zıt 
görüşlerin mahkemelerde hükme esas 
teşkil ettiğine dikkat çeken İbnü’l-Mukaf- 
fa', toplumda hukuk birliğinin sağlanma¬ 
sı gayesiyle ihtilâfların devlet eliyle derle¬ 
nip bunlar arasından bir kanun metni ha¬ 
zırlanması için Halife Ebû Ca'fer el-Man- 
sûr’a bir teklif götürdü. Risale fi'ş-şahâ- 
be adlı eserde (bk. bibi.) ayrıntıları veri¬ 
len bu teklifi yerinde gören halife, İmam 
Mâlik’in el-Muvatta’m\ kanun metni ha¬ 
line getirme teşebbüsünde bulunmuş¬ 
tur. Ancak hukukçuların görüşlerine rağ¬ 
men siyasî otoritenin görüşüne üstünlük 
tanıyan bu proje gündeme geldiğinde 
ulemâ derhal tepki gösterdi. Daha sonra 
Halife Hârûnürreşîd, bu amaçla Başkadı 
Ebû Yûsuf a özellikle vergi ve ceza huku¬ 
ku konularına dair olarak Kitâbü'l-Ha- 
râc ı yazdırdı. 

Müzenî, Fesâdü't-taklîd adlı eserinde 
ihtilâfların hallini akademik bir yolla çö¬ 
züme kavuşturmayı teklif eder. Ona göre 
ihtilâf halinde şûra usulüne başvurula¬ 
rak doğru çözüm aranmalıdır. Bunun için 
devlet başkanı devrin âlimlerini bir araya 
getirir ve ihtilâf konusu hakkında tartış¬ 
malarına zemin hazırlar. Devlet başkanı 
bunu gerçekieştirmezse fetva konusun¬ 
da otorite olan âlim, ulemâyı toplayarak 
aynı şekilde tartışma ortamı teşkil eder 
(Zerkeşî, VI, 232-233). 

Sünnî fıkıh mezhepleri ile Şiî mezhe¬ 
bi arasındaki ihtilâfları çözmek ya da en 
azından asgari seviyeye indirmek gayesiy¬ 
le Abbâsî Halifesi Me'mûn ve Selçuklu Ve¬ 
ziri Nizâmülmülk dönemlerinde bazı ba¬ 


şarısız girişimler olmuşsa da bunlardan 
en önemlisi, XVIII. yüzyılda Kaçar hâne- 
danı devrinde Nâdir Şah’m Osmanlı sul¬ 
tanına sunduğu ve sonuçsuz kalan tek¬ 
liftir. Yakın dönemde Sünnî-Şiî yakınlaş¬ 
masını sağlamak amacıyla Sünnî ulemâ¬ 
dan Muhammed Abduh, öğrencisi Reşîd 
Rızâ, Mustafa es-Sibâî ve Mûsâ Cârullah; 
Şiî dünyasından Muhammed el-Hâlisî, Şe- 
refeddîn-i Âmilî, Seyyid Ahmed-i Kesrevî 
gibi âlimler bazı çalışmalar yapmışlardır. 
1945 yılında Kahire'de aynı amaçla İranlı 
Şiî âlim Muhammed Takı el-Kummî ile ba¬ 
zı Sünnî âlimlerin gayretleri sonucu Dâ- 
rü’t-takrîb adıyla bir kurum faaliyete ge¬ 
çirilmiş ve bu kapsamda 1949’dan kuru¬ 
mun dağıldığı 1972 yılına kadar Risâle- 
tü'l-İslâm adıyla bir dergi çıkarılmıştır. 
İran’da 1991'de Mecmaü’t-takrîb adıyla 
aynı nitelikli bir başka kurum tesis edil¬ 
miş ve 1993 yılından itibaren de Risâle- 
tü't-takıîb adıyla bir dergi çıkarılmaya 
başlanmıştır. 

İlm-i hilâf ve ictihadî meselelerdeki ih¬ 
tilâfları konu alan eserlerle ilgili geniş bir 
literatür hilâf* maddesinde verilmiş olup 
ihtilâf kavramının mahiyet ve sebeplerine 
dair bazı çalışmalar şunlardır: 1. Klasik 
Eserler. İbnü’s-Sîd el-Batalyevsî, el-İnşâf 
ti't-tenbîh c ale'l-me < ânî ve'l-esbâbi'l- 
letî evcebeti'l-ihtilâf beyne'l-müslimîn 
fî ârâ’ihim (nşr. Muhammed Rıdvân ed- 
Dâye, Dımaşk 1983); İbn Teymiyye, Refu'l- 
melâm ‘ ani'l-e’immeti'l-a'lâm (nşr. Mu¬ 
hammed Züheyr eş-Şâvîş, Dımaşk 1384/ 
1964); Sa'deddin et-Teftâzânî, el-İnşâf 
ti't-tenbîh 'ale'l-esbâbi'üetîevcebeti'l- 
ihtilâfe beyne'l-müslimîn fî ârâ’ihim 
(Kahire 1318); Kemalpaşazâde, Risale fî 
tahkiki enne'l-ihtilâf beyne'l-e’imme 
ve beyne e’immetîne 'ş-şelâşe min ey- 
yi şey’ neşece (bk. bibi.); Celâleddin es- 
Süyûtî, Cezîlü'l-mevâhib fi'htilâti'l- 
mezâhib (EbüT-Muzaffer İbn Hübeyre'- 
nin el-İfşâh e an me c âni’ş-şıhâh adlı eseri¬ 
nin başında, Beyrut 1996); Muhammed 
Hayât es-Sindî el-Medenî, el-İkâf ‘alâ se- 
bebi'l-ihtilâf (el-Hizânetü't-Teymûriyye, 
nr. 172/5); Şah Veliyyullah ed-Dihlevî, el- 
İnşâf fî beyâni sebebi'l-ihtilâf (Beyrut 
1977; nşr. Kusay Muhibbüddin Hatîb, Ka¬ 
hire 1978; trc. Şükrü Özen, İstanbul 1987, 
Mezheplerin Doğuşu ve İctihad Tartışma¬ 
sı içinde). 

2. Çağdaş Eserler. Abdullah b. Abdül- 
muhsin et-Türkî, Esbâbü ihtilâfi'l-fuka- 
hâ* (Riyad 1397); Abdullah Şa'bân.Davâ- 
bitu'l-ihtilâf fî mîzâni's-sünne (Kahire 
1417/1997); Abdülvehhâb Abdüsselâm Tâ- 
vîle, Eşerü'l-luğa fi'htilâfi'l-müctehidîn 
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(baskı yeri ve tarihi yok); Ahmed b. Mu- 
hammed Ömer el-Ensârî, Âşâru ihtilâ- 
fi’l-fukaha 3 fi'ş-şerfa (Riyad 1416/1996); 
Ali el-Hafîf, Esbâbü ihtilâfi'l-fukahâ’i Ka¬ 
hire, ts.); Ali Umlîl, Fî Şerfyyeti'l-ihtilâf 
(Beyrut 1993); Osman Küçükahmet, Dört 
Hak Mezhep ve İhtilâf Sebepleri (İs¬ 
tanbul 1973); Haldun Ahdeb, Esbâbü ih¬ 
tilâli’1-muhaddişîn (Cidde 1987); İsmail 
Lütfi Çakan, Hadislerde Görülen İhti- 
lâflarve Çözüm Yo İlan (İstanbul 1982); 
Muhammed el-Abduh - Târik Abdülhalîm, 
Mukaddime fî esbâbi ihtilâfi’1-müsli- 
mîn ve teferrukıhim (Küveyt 1406/1986); 
Muhammed b. Abdurrahman b. Sâlih eş- 
Şâyi‘, Esbâbü ihtilâfi'l-müfessirîn (Ri¬ 
yad 1995); Ebû Seri' Muhammed Abdül- 
hâdî, İhtilâfü'ş-şahâbe: Esbâbühû ve 
âşâruhû fi'l-fıkhi'l-İslâmî ( Kahire 1991); 
Muhammed Avvâme, Eşerü'l-hadîşi'ş- 
şerîf fi’htilâfi’l-e^immeti’l-fukahâ’ (Ha¬ 
lep 1399; Beyrut 1987; trc. Mehmet Hayri 
Kırbaşöğlu, İmamların Fıkhı İhtilâflarında 
Hadislerin Rolü, İstanbul 1980) ve Ede- 
bü’l-ihtilâf fî mesâhli'l-’ilm ve'd-dîn 
(Beyrut 1997); Muhammed EbüT-Feth 
el-Beyânûnî, Dirâsât fi'htilâfâti'l-fık- 
hiyye: Hakikatühâ, neş’etühâ, esbâ- 
bühâ, el-mevâkıfü’l-muhtelefe minhâ 
(Halep 1975; Kahire 1983); Muhammed 
Hüsnî Abdülhakîm, el-İcmâl ve'l-beyân 
ve eşeruhümâ fi’htilâfi'l-fukahâ’ (Ka¬ 
hire 1982); Muhammed b. Ömer b. Sâlim 
Bâzmûl, el-İhtilâf ve mâ ileyhi (Riyad 

1995) ; Muhammed b. Sâlih el-Useymîn, 
el-Hilâf beyne’l-hılemâ’: Esbâbühû ve 
mevkıfünâ minhü ( Beyrut - Dımaşk 1405); 
Muhammed Sâlim Atıyye, Mevkıfü’l-üm- 
me min ihtilâf!'1-e’imme (Medine 1991); 
Mustafa Çelik, İhtilâf Ahlâkı (Ankara 

1996) ; Mustafa Saîd el-Hın, Eşerü'l-ihti- 
lâf fi ’l-kavâ ’idi ’l-uş ûliyye fi'htilâfi'l-fu- 
kahâ’fBeyrut 1982, 1985; trc. Halit Ünal, 
İslâm Hukukunda Yöntem Tartışmaları, 
Kayseri 1993); Suûd b. Abdullah Fenisân, 
İhtilâfü'l-müfessirîn: Esbâbühâ ve âşâ- 
ruhâ (Riyad 1997); Tâhâ Câbir el-Alvânî, 
Edebü’l-il}tilâf fi'l-İslâm (Katar 1984; Ce¬ 
zayir 1986, 1987; Riyad 1991, 1992, 1995; 
trc. Abdülhalim \Jral, Müslümanlar Arasın¬ 
da Görüş Ayrılığı ve İslâmda İhtilâf Usu¬ 
lü, İstanbul 1991; İng. trc. Abdülvâhid Hâ- 
mid, The Ethics of Disagreement in İslam, 
Herndon 1994); Yâsir Hüseyin Bürhamî, 
FıkhüT-hilâf beyne'l-müslimîn (Riyad 
1415); Yûsuf el-Kardâvî, eş-Şahvetü'l-İs- 
lâmiyye beyne'l-ihtilâfi’l-meşru ‘ ve 7- 
teferruk (Beyrut 1992, 2. bs., trc. Osman 
Taha, İhtilâflar Karşısında İslâmî Tavır, İs¬ 
tanbul 1992); Zekeriya Güler, Zahirî Mu- 

568 


haddislerle Hanefî Fakihleri Arasın- I - 
daki Münakaşalar ve İhtilâf Sebeple¬ 
ri (Ankara 1997). 
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Sİ Şükrü Özen 


el-İHTİLÂF fi’l-LAFZ 
(JÜUİ 

İbn Kuteybe’nin 
(ö. 276/889) 
akaide dair eseri. 

J 

Tam adı el-İhtilâf fi’l-latz ve'r-red 
’ale'l-Cehmiyye ve'l-Müşebbihe’dir. 
“Kıraat” anlamında Kur’an’m, diğer bir 
ifadeyle Kur’an metnini telaffuz etmenin 
mahlûk olup olmadığı konusunda hadis- 
çiler arasında ortaya çıkan ihtilâfları in¬ 
celemek ve Cehmiyye ile Müşebbihe’nin 
akaide dair bazı görüşlerini reddetmek 
amacıyla yazılmıştır. İbn Kuteybe, müslü- 
manların birçok fırkaya ayrılmasından ve 
Asr-ı saâdet’teki birliğin bozulmasından 
bahsederek risâleye devrinin fikrî yapısına 
kısa bir bakışla girer. Nasları te’vil eden 
Cehmiyye’yi reddederken kelâm metodu¬ 
nu kullanmadığını, çok defa Arap dili ku¬ 
rallarına başvurmayı yeterli gördüğünü 
söyleyen müellif akaid konularında kıya¬ 
sa başvurulamayacağını savunur. Nite¬ 
kim Kaderiyye mensuplarının İlâhî bir sır 
olan kader meselesini irdelerken bunu 
yaratılmışlar arasında cereyan eden olay¬ 
lara benzetmek suretiyle hataya düştük¬ 
lerini, Allah’ın küllî iradesiyle ilgili âyetler¬ 
le karşılaşınca da dil kurallarına uymayan 
yanlış yorumlar yaptıklarını çeşitli örnek¬ 
lerle anlatmaya çalışır. 

Cebriyye’nin Kaderiyye’ye bir tepki ola¬ 
rak doğduğunu söyleyen ve kader sırrının 
çözülemez oluşunu, gözün güneş karşı¬ 
sında kamaşıp onun künhünü idrakten 
âciz kalışına benzeten İbn Kuteybe, daha 
sonra Muattıla’nın sıfat anlayışını eleşti¬ 
rerek bazı haberî sıfatların hiçbir şekil¬ 
de te’vil edilemeyeceğine, bazılarının ise 
Kur’an’ın tavsif sınırları içinde kalmak 
şartıyla te’vil edilebileceğine dikkat çeker. 
Risâlede ayrıca “ruh” kelimesinin Kur’an’- 
daki anlamları, âhirette rü’yetullahm vu¬ 
kuu ve Allah’ın arşa istivâ etmesiyle ilgili 
âyetlerin yorumuna yer verilir. Müellif, 
Şîa’nın Hz. Ali ve evlâdı hakkmdaki görüş¬ 
lerinin aşırılığını kabul etmekle birlikte 
Ehl-i beyt’e düşmanlık yapmanın da yan¬ 
lış olacağını belirttikten sonra risâlenin 
ikinci yarısında halku’l-Kur’ân meselesini 
ele alıp inceler. Kur’an lafzının etimolojik 
tahlilinden hareket ederek bu problemin 
nasıl doğduğunu anlatır. İbn Kuteybe’ye 
göre problem bazı hadisçilerin, “Kulların 
fiillerinden ibaret olan kıraat (Kur an 
metnini telaffuz etmek) mahlûk değildir” 
tarzındaki görüşlerinden doğmuştur. Ebû 
Hanîfe’nin bu konuyu Cehm b. Safvân ile 
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tartıştığını söyleyen müellife göre okunan 
şeyin (Kur'an) okuma fiilinden ayrılması 
imkânsız gibi görünüyorsa da Kur’an’ı 
telaffuz etmek biri kulun ameli (okuma), 
diğeri okunan şey (Kur'an) olmak üzere iki 
mâna ifade eder; bunlardan amel mah¬ 
lûk, okunan ise gayri mahlûktur. Böylece 
Buhârî’nin bu konudaki görüşünü benim¬ 
seyen müellif imanın mahlûk olup olma¬ 
dığı konusuyla ilgili tartışmaları kayde¬ 
der ve müslümanlar arasında imanın 
mahlûk olmadığı tartışmasına Cehm b. 
Safvân’ın te'vil kapısını açmasının sebep 
olduğunu belirtir. 

el-İhtilâf fi'l-lafz, Selefin itikadî gö¬ 
rüşlerini nakletmesi yanında İslâm akai¬ 
dinin tedvinine ve Ehl-i sünnet kelâm sis¬ 
teminin teşekkülüne malzeme hazırlayan 
eser olması bakımından da önemli bir 
kaynaktır. Eserde akaidden başka edebi¬ 
yat, fıkıh ve hadis sahalarında da bazı 
önemli noktalara temas edilir. TeV îlü 
muhtelifi'I-hadîş'mĞe mütecaviz bir üs¬ 
lûba ve Kerrâmiyye ile Müşebbihe'yi an¬ 
dıran bir zihniyete sahip olan, kendisine 
nisbet edilen el-İmâme ve's-siyöse’de 
bir nâsıbî olarak dikkati çeken İbn Kutey- 
be, son eserlerinden biri olan el-İhtilât 
fi'l-lafz' da orta yolu bulmuş ve eski katı 
tutumundan vazgeçmiş görünmektedir. 

Eser ilk defa M. Zâhid Kevserî’nin ek¬ 
lediği tenkit ve şerh mahiyetindeki not¬ 
larla neşredilmiştir (Kahire 1349/1930). 
Risâlenin Gösta VVitesman ( Leiden 1960) 
ve Ali Sâmî en-Neşşâr - Ammâr et-Tâlibî 
tarafından {‘Akâ'idü’s-selef içinde, İsken¬ 
deriye 1971, s. 223-252) yapılmış iki neşri 
daha vardır. 
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İHTİLÂFÜT-HADÎS 
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(bk. MUHTELİFÜ İ-HADÎS). 
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İHTİLÂM 

() 

1 

L 

Rüyada cinsel haz duyup 
cünüp olmak anlamında 
fıkıh terimi. 

J 


Sözlükte hulm (hulum) ve bu kökten 
türeyen ihtiiâm “rüya görmek, ergenlik 
çağına ulaşmak" mânalarına gelir. Hulm 
rüya ile eş anlamlı olmakla birlikte rüya 


daha çok hayırlı ve güzel olan, hulm da 
şer ve kötü olan şeyleri görme anlamın¬ 
da kullanılır. İhtiiâm, sözlükteki kullanı¬ 
mına paralel olarak fıkıh ilminde “rüyada 
cinsel zevk veren bir ilişki ve davranışta 
bulunduğunu görme, ergenlik çağına 
ulaşma” şeklinde terim anlamı kazanmış¬ 
tır. Kur’ân-ı Kerîm’de hulum kelimesi “er¬ 
genlik çağı" mânasında iki âyette (en-Nûr 
24/58-59), “rüya" anlamında ve çoğul ola¬ 
rak (ahlâm) yine iki âyette geçmektedir 
(Yûsuf 12/44; el-Enbiyâ 21/5). Hadislerde 
de gerek bu kelimeler gerekse ihtiiâm 
sözlük ve terim anlamlarında sıkça kul¬ 
lanılmıştır (Wensinck, el-Mu c cem, “hulm” 
md.). 

İhtiiâm, guslü gerektiren mânevi kirli¬ 
lik (cenabet) hallerinden biri olup çeşitli ha¬ 
dislerde, bir kimsenin uyandıktan sonra 
rüyada ihtiiâm olduğunu hatırlamasına 
rağmen ıslaklık (meni) görmemesi duru¬ 
munda guslün gerekmeyeceği, ihtiiâm 
olduğunu hatırlamasa bile uyandığında 
meni gören kimsenin ise gusletmesi ge¬ 
rektiği belirtilmiştir (Ebû Dâvûd, “Taha¬ 
ret”, 94; Tirmizî, “Tahâret”, 82; İbn Mâ- 
ce, “Tahâret”, 112; Dârimî “Vudû 3 ”, 77). 
Fakihlerin büyük çoğunluğu bu hüküm 
üzerinde ittifak etmekle birlikte uyku¬ 
dan uyanınca görülen ıslaklığın meni mi, 
cinsel organın sertleşmesinden kaynak¬ 
lanan mezi mi veya bir hastalık sebebiy¬ 
le gelen bir akıntı mı olduğu hususunda 
şüpheye düşen kimsenin durumuyla il¬ 
gili farklı görüşler ileri sürülmüştür. Ha¬ 
nefî. Mâlikî ve Hanbelî fakihlerine göre 
böyle bir kişi gusletmek zorundadır. An¬ 
cak Hanefîler’den Ebû Yûsuf, kişinin rü¬ 
yada ihtiiâm olduğunu hatırlamaması 
halinde gusletmesi gerekmediğini ileri 
sürmüştür. Mücâhid, Katâde ve bazı Şâ- 
fıî fakihlerine göre ise bu durumda gusül 
vâcip olmamakla birlikte şüpheden kur¬ 
tulmak için gusletmek ihtiyata daha 
uygun bir davranıştır. Şâfiî mezhebinde 
meşhur görüş, ıslaklığı değerlendirme 
ve ona göre hareket etme hususunun 
kişinin kendi tercihine bırakılması yö¬ 
nündedir. İdrar yollarında herhangi bir 
tıbbî müdahale sebebiyle menisi dışarıya 
akmayan kimsenin de rüyada orgazm ol¬ 
ması halinde ihtiyaten gusletmesi uygun 
olur. 

Hiç ihtiiâm olmamak veya sıkça ihti- 
lâm olmak kişilerin fizikî ve biyolojik ya¬ 
pıları, cinsel ihtiyaç ve arzularıyla yakın¬ 
dan ilgili olup bu durum hem erkekler 
hem de kadınlar için söz konusudur. Ka¬ 
dın sahâbîlerden Ümmü Süleym, Hz. Pey¬ 


gamber’e gelerek ihtiiâm olan kadının 
erkekler gibi gusledip etmeyeceğini sor¬ 
muş, Resûl-i Ekrem de, “Suyu gördüğü za¬ 
man gusletmelidir” demiştir (Buhârî, “Gu¬ 
sül”, 22; “ilim”, 50; Müslim, “Hayız”, 32; 
Nesâî, “Tahâret”, 130). Kadınlara guslün 
gerekli olması için genellikle fakihler, ha¬ 
diste işaret edilen ve meni diye adlandır¬ 
dıkları sıvının cinsel organın dış bölümüne 
kadar çıkmasını şart koşarken kadınlarda¬ 
ki akıntının erkeklerdeki gibi görülemeye¬ 
ceğini, bunun işaretinin cinsel haz oldu¬ 
ğunu söyleyen diğer bazı fakihler ise ha¬ 
diste geçen “görme” ifadesini “bilme, an¬ 
lama” şeklinde yorumlamıştır. Bunlara gö¬ 
re kadın rüyada orgazm hazzını duymuşsa 
gusletmesi gerekir (Kâdîhan, 1,43; Nevevî, 
Ravzatü’t-tâlibîn, 1,196; Aynî, 111, 132). Esa¬ 
sen günümüzde tıbbî açıdan, kadının er¬ 
kek gibi bir menisinin bulunmadığı ve or¬ 
gazmına özel bir sıvının eşlik etmediği, ra¬ 
him ağzı çevresindeki salgı bezlerinin cin¬ 
sel organı ıslak tutmak için normal olarak 
salgıladığı sıvının cinsel temas halinde bi¬ 
raz daha arttığı ve bunun da kadının fiz¬ 
yolojik durumuna veya rahim ağzında bir 
hastalık bulunup bulunmamasına göre 
azalıp çoğaldığı bilinmektedir. Bundan do¬ 
layı son görüş daha isabetli görünmekte 
olup hadisteki ifadeyle de orgazm sıra¬ 
sında söz konusu sıvıdaki artışın kaste¬ 
dildiği veya kadının durumunun erkeğin 
durumuna benzetildiği söylenebilir. Ni¬ 
tekim bazı hadislerde sudan söz edilme¬ 
yip erkek gibi kadının da rüyada ihtiiâm 
olması halinde gusletmesi gerektiği be¬ 
lirtilmiştir (Müslim, “Hayız”, 29). 

İhtiiâm olma kişinin ergenliğe ulaşma¬ 
sının. dinî ve hukukî hükümlerden so¬ 
rumlu tutulmasının (mükellef) alâmetle¬ 
rinden biri kabul edilmiştir. Kişi ihtiiâm 
olmakla çocukluk döneminden çıkıp an¬ 
ne veya baba olabilecek bir olgunluğa 
ulaşmış, böylece bütün hukukî ve dinî 
hükümler açısından tam ehliyete sahip 
olmuştur (bk. BULÛĞ; EHLİYET). Bu se¬ 
beple ergenlik çağına ulaşan çocukların 
anne ve babalarının yatak odasına ha¬ 
bersiz girmemeleri istenmiştir (en-Nûr 
24/59). 

İhtiiâm olan kimse cünüp sayıldığı için 
namaz kılma, Kur’an okuma ve Kur’an’a 
dokunma, Kâbe’yi tavaf etme gibi ibadet¬ 
leri yerine getirebilmesi için gusletmesi 
gerekir ( bk. CENÂBET; GUSÜL) . Ancak ih- 
tilâm oruç, hac veya itikâf gibi ibadetleri 
bozmaz ve bunların ifa edilmesi için bir 
engel teşkil etmez. 


569 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: İbnü’l-Cezzâr-İhvân-ı Müslimîn 
Ankara : TDV, 2000. 21. c. (16, 586 s.) 




İHTİLAM 


BİBLİYOGRAFYA : 

Lisânü’l- : 'Arab, “hulm” md.; Wensinck, el- 
Mu'cem, “hulm" md.; Dârimî, “Vudû 3 ”, 77; Bu- 
hârî, "Ğusül", 22, "'İlim", 50; Müslim, “Hayız", 
29, 32; Ebû Dâvûd, “Tahâret”, 94; İbn Mâce, 
“Taharet”, 112; Tirmizî, "Tahâret”, 82; Nesâî, 
“Tahâret”, 130; Cezîrî, el-Mezâhibü’l-erba’a, I, 
107-109; Gazzâlî, el-Vasît fı’l-mezheb (nşr. Ah- 
med Mahmûd İbrahim), Kahire 1417/1997, 1, 
341-344; Kâdîhân, el-Fetâvâ, I, 43-45; İbn Ku- 
dâme, el-Muğnî (Herrâs), I, 201-203; Nevevî, el- 
MecmCf, 11, 138-140, 142; a.mlf., Şerhu Müs¬ 
lim, III, 198-199, 219-225; a.mlf., Ravzatü’t-tâ- 
libîn (nşr. Âdil Ahmed Abdülmevcûd - Ali Mu- 
hammed Muavvaz), Beyrut 1412/1992, I, 196; 
Aynî, ‘ Umdetü'l-kârî, Kahire 1392/1972, 111, 
131-132; İbnüT-Hümâm, Fethu'l-kadîr, I, 41, 
42, 44; Buhûtî, Keşşâfü’l-kınâ c ,\, 139-141; el- 
Fetâua’l-Hindiyye.l, 14-15; Muhammed b. Ah¬ 
med ed-Desûki, el-Hâşiye c ale'ş-Şerhi’l-kebîr, 
Kahire 1328,1, 126-127; “İhtilâm", Mıı.Fİ, III, 
200-207; “İhtilâm”, Mu.F, II, 95-99. 

Orhan Çeker 

İHTİLAS 

L (bk. REVM). 

r İHTİLAS n 

Başkasına ait bir malı el çabukluğuyla 
^ alıp kaçma anlamında fıkıh terimi. ^ 

Sözlükte “kapıp almak, çalmak, fırsatı¬ 
nı kollayıp bir malı alıp kaçmak" gibi an¬ 
lamlara gelen ihtilâs, İslâm hukukunda 
bu sözlük anlamıyla bağlantılı olarak özel 
bir koruma altında bulunmayan menkul 
bir malı, sahibinin ya da yetkili kimsenin 
rızâsı olmadan ve zor kullanmadan hile 
ve el çabukluğu ile alıp kaçmayı ifade 
eder. Bu fiili işleyene muhtelis denir. Fı¬ 
kıh literatüründe ihtitâf da ihtilâsla eş an¬ 
lamlı olarak kullanılır. Türk ceza hukukun¬ 
da ihtilâs zimmet suçunun, ortaya çıkma¬ 
sını önleyecek ve ilgili mercileri aldatacak 
biçimde hile ve hud‘a ile işlenmiş mevsuf 
şekli ya da zimmetten bağımsız ve daha 
ağır ayrı bir suç olarak anlaşılmakta, fı¬ 
kıhtaki terim anlamıyla ilgisi hayli zayıf 
olmakla birlikte eylemin odağında hile ile 
aşırma bulunduğu için kelimenin kök an¬ 
lamıyla irtibatı kurulabilmektedir. 

Hadislerde ihtilâs kelimesinin sözlük 
anlamı çerçevesinde ve küçük çaptaki hır¬ 
sızlıkları ifadede kullanıldığı görülür. Bir 
hadiste, namaz esnasında sağa sola ba¬ 
kınma şeytanın namaz kılandan çaldığı 
kısım olarak nitelendirilir (Buhârî, “Ezân”, 
93; Ebû Dâvûd, “Şalât”, 161; kelimenin 
benzer kullanımları için bk. Ebû Dâvûd, 
“Hudûd”, 15; Tirmizî, “Kathı’s-sârik", 5, 
‘“İlim”, 5). Ancak kelimenin fıkıh literatü¬ 


ründe terim anlamı kazanması ve benze¬ 
ri kavramlarla farkının belirlenmeye çalı¬ 
şılması, “Hain, müntehib ve muhtelisin 
eli kesilmez" hadisinden (Ebû Dâvûd, 
“Hudûd", 14, Tirmizî, “Hudûd", 18; Nesâî, 
“Kathı’s-sârik", 13) ve bu hadis etrafın¬ 
da cereyan eden tartışmalardan kaynak¬ 
lanır. Hadis şârihleri burada hain ile, mal 
sahibinin güvenini kazanarak malını giz¬ 
lice alan ya da inkâr eden, müntehib ile 
zorla ve alenî şekilde, muhtelis ile de hile 
ve el çabukluğuyla mal çalan kimsenin 
kastedildiği ve bu eylemlerin önlenebilir 
olması, şikâyet, takip ve ispatının kolaylı¬ 
ğı gibi sebeplerle hırsızlık ölçüsünde ağır 
bir suç teşkil etmediği, bunun için de ona 
denk bir ceza önerilmediği görüşündedir. 
Araplar arasında, fakir ve kimsesiz olup 
günlük ihtiyacını karşılayacak şekilde kü¬ 
çük çapta hırsızlıklar yapan kimselere 
(saâlîkü’l-Arab) daha müsamahalı bakılıp 
onların terim anlamıyla hırsızlardan ayrı 
tutulmuş olmasının da bunda payı vardır 
(Yûsuf Halîf, s. 21-34). Klasik fıkıh dokt¬ 
rininde serika terimiyle ifade edilen ve 
haddi gerektiren hırsızlık suçunda koru¬ 
ma altındaki bir malın gizlice çalınması, 
gasp ve hırâbede (eşkıyalık) başkasına ait 
bir malın zor kullanılarak alınması söz ko¬ 
nusu olduğundan ihtilâs, eylemin alenili¬ 
ği ya da zor yerine el becerisiyle işlenme¬ 
si yönüyle farklılık arzeder. “Yağma” ve 
“el koyma" anlamına gelen inihâb kavra¬ 
mı ise işlenişinde alenilik ve güç kullan¬ 
ma ön planda olması sebebiyle ihtilâstan 
çok gasba daha yakın bir içerik taşır. Bu¬ 
na göre muhtelis ile, bir kimsenin üzerin¬ 
de veya ona ait evde ya da dükkân gibi bir 
yerde bulunan malını onun dalgınlığından 
yararlanarak alıp kaçan kimse kastedi¬ 
lir ve bu yönüyle yine literatürde ayrı bir 
kavram olan tarrâr ile (yankesici) yakın 
bir anlama sahiptir. Netice itibariyle fa¬ 
tihlerin, had grubunda yer alan hırsızlık 
ve hırâbe suçlarına hukukî bir tanım ge¬ 
tirmekte hayli özenli davrandıkları, bu¬ 
nun dışındaki çalma eyleminin çeşitli tür¬ 
lerini ifadede, aralarında terim birliğinin 
bulunmadığı ve ihtilâs kavramının da çok 
yerde haddi gerektiren hırsızlık suçunun 
oluşması için gerekli görülen gizlice alma, 
hırz, nisab gibi şartların tam bulunmadığı 
çalma eylemlerini kapsayan geniş bir içe¬ 
rikle kullanıldığı söylenebilir. 

Hırsızlığın bir türü olması hasebiyle di¬ 
nen, ahlâken ve hukuken günah ve suç 
olmakla birlikte haddi gerektiren hırsız¬ 
lığın şartlarını tam taşımadığı için ihtilâ- 
sm teknik anlamıyla hırsızlık kapsamına 
girmediği görüşü ağır basmış ve nasıl ce¬ 
zalandırılacağı fatihler arasında ayrı bir 
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tartışma konusu olmuştur. Bu suçun 
maddî unsurlarını suçlu, çalma eylemi ve 
çalınan mal, mânevî unsurunu da fâilin 
suç işleme kastı teşkil eder. Fâilin akıllı ve 
bâliğ olması suçun oluşmasının değil ce¬ 
za ehliyetinin şartıdır. Daha çok açıktaki 
ve kolayca taşınabilen malların alınıp ka¬ 
çırılması şeklinde gerçekleşen ihtilâsta 
çalma eylemi hırsızlığa göre kısmen ale¬ 
nîdir ve bu husus, ihtilâsı haddi gerekti¬ 
ren hırsızlıktan ayıran kriterlerden biri 
kabul edilir. Malı sahibinin eylemden bilgi 
sahibi olabileceği bir tarzda almak, me¬ 
selâ bir kimsenin açıktaki bir malını ken¬ 
disinin de bulunduğu sırada evinden al¬ 
mak da ihtilâs sayılmakta, hırsızlık suçun¬ 
daki gizlice almak ya da malı sahibinin 
izni ve bilgisi dışında almak şartının tam 
oluşmadığı çalma eylemleri bu kapsam¬ 
da mütalaa edilmektedir. 

İhtilâs eyleminin odağında malın açık¬ 
tan alınması niteliği bulunduğundan su¬ 
çun teşekkülü için çalınan malın koruma 
altında olması şart değildir. İhtilâsın hır¬ 
sızlıktan bir diğer farkı da ihtilâsta çalı¬ 
nan malın belirli bir ekonomik değere (ni¬ 
sab) sahip olmasının şart görülmeyişidir. 
Buna karşılık çalınan malın eylem esna¬ 
sında başkasına ait bulunması, mütekav- 
vim ve mülkiyet altında bir mal olması gi¬ 
bi şartlar açısından ihtilâs hırsızlık suçun¬ 
dan farklı değildir. Suçun mânevî unsu¬ 
runu teşkil eden malın sahiplenme mak¬ 
sadıyla alınmış olması şartı açısından da 
durum böyledir. Çünkü mütekavvim ol¬ 
mayan veya mubah olan mallar hukuken 
koruma ve dokunulmazlık taşımadığı gibi 
başkasına ait bir malı taşımak, kendi ma¬ 
lı zannederek ya da daha sonra iade et¬ 
mek üzere almak ihtilâs sayılmaz. 

İslâm hukukçularının büyük çoğunlu¬ 
ğuna göre ihtilâs fiili, cezası kanun koyu¬ 
cu veya hâkimlerin takdirine bırakılan ta‘- 
zîr suçları grubunda yer alır. Fatihler bu 
konuda yukarıda zikredilen hadise daya¬ 
narak, ayrıca suçun alenen işlenmiş ol¬ 
ması, malın koruma altında olmayışı, su¬ 
çun önlenmesinin mümkün, takip ve is¬ 
patının kolay olduğu gibi açıklamalar ya¬ 
parak muhtelise el kesme cezasının veril¬ 
meyeceğini, ancak ta'zîr cezası ile ceza¬ 
landırılacağını ifade etmişlerdir. Hatta bu 
konuda fatihler arasında icmâ bulundu¬ 
ğu iddiaları da vardır. Bu genel kabulde 
ayrıca, el kesme cezasını sınırlandırma ve 
suç bu cezayı haklı kılacak bir ağırlık ka¬ 
zanmadıkça daha alt cezalarla yetinme 
fikri, ihtilâsın da genelde evlerde, çarşı 
pazarda alenî mallara karşı işlenen kü¬ 
çük çaptaki hırsızlıklar şeklinde görülme- 
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si etkili olmuştur. Bazı fakihlerden muh- 
telisin elinin kesileceğine dair görüşler 
rivayet edilmekteyse de (İbn Hazm, XIII, 
345; İbn Kudâme, IX, 104-105) bu genel 
kabulün dışında bir tercih olmaktan çok 
muhtelis kelimesine farklı anlamlar yük¬ 
lenmesiyle alâkalı görünmektedir. Nite¬ 
kim bu gruptaki fakihlerin, gizlice veya 
koruma altındaki malı çalan ya da ariyet 
aldığı malı inkâr ederek kendisine gös¬ 
terilen güveni kötüye kullanan kimseler 
hakkında böyle bir ceza önerdikleri görü¬ 
lür. Fakihlerin çoğunluğunun, ihtilâsla ya¬ 
kın bir anlam içerdiği halde yankesicilik 
konusunda farklı düşünüp yankesicinin 
elinin kesilmesi gerektiğinden söz etmesi 
de bu suçun gizlice ve koruma altında¬ 
ki bir mala karşı işlenmekte olmasından 
kaynaklanır. 
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ffil Ali Kaya 

F İHTİLÂT n 

(-LAteâ-V!) 

Râvinin hadis rivayetine 
ehliyetini yok eden akıl eksikliği 
ve zayıflığı hali. 

Sözlükte “karışmak, kişinin şuuru bo¬ 
zulmak" anlamına gelen ihtilât hadis te¬ 
rimi olarak yaşlılık, bunama, aşırı üzüntü 
gibi sebeplerle râvinin aklının zayıflama¬ 
sı ve rivayet ehliyetini kaybetmesidir. İb- 
nü’s-Salâh eş-Şehrezûrî ve İbn Hacer el- 


Askalânî gibi âlimler, rivayetleri ezberin¬ 
de bulunmayan râvinin yazılı metinlerini 
kaybetmesi veya âmâ olması yüzünden 
hatalı rivayette bulunmasını da ihtilât 
olarak kabul etmişlerdir. İhtilât güvenilir 
râviler için söz konusu olup ihtilâta uğrayan 
râvinin (muhtelit) rivayetinin değeri husu¬ 
sunda farklı görüşler ileri sürülmüş, bun¬ 
ların ihtilât öncesi rivayetlerinin kabul edi¬ 
leceğinde görüş birliği bulunmakla birlikte 
ihtilâftan sonraki rivayetleri genellikle mak¬ 
bul sayılmamıştır. İhtilâta uğrayan râvinin 
bu halden önce mi sonra mı naklettiği bi¬ 
linemeyen rivayetleri ise genellikle redde¬ 
dilmiştir. İbn Hacer'e göre bu tür rivayet¬ 
ler hakkında kesin hüküm vermek doğru 
olmaz. Ancak ihtilât döneminin kısa ve 
hataların az olması veya bu dönemde ri¬ 
vayette bulunmaması durumunda râvi¬ 
nin güvenilirliği ve rivayeti için bir olum¬ 
suzluk söz konusu değildir. İbn Hibbân, 
ihtilâta mâruz kalan sika râvinin güveni¬ 
lir râvilerin rivayetine aykırı olmayan na¬ 
killerini kabul etmiştir. 

Hâzimî’nin günümüze ulaşıp ulaşmadı¬ 
ğı bilinmeyen Tuhfetü'l-müsteiîd, Alâî'- 
nin Kitâbü'l-Muhtelitîn(nşr. Rif’at Fev- 
zî Abdülmuttalib - Ali Abdülbâsıt Mezîd, 
Kahire 1417/1996), Sıbt İbnü’l-Acemî'nin 
el-İğtibât bimen rumiye bi'l-ihtilât (nşr. 
Alâeddin Ali Rızâ, Beyrut 1408/1988; nşr. 
Fevvâz Ahmed ez-Zemerlî, Beyrut 1408/ 
1988; nşr. Ali Haşan Ali Abdülhamîd, Zer- 
kâ,ts. |el-Vekâletü'l-Arabiyye|) ve İbnü’l- 
Keyyâl’in el-Kevâkibü'n-neyyirât fî ma¬ 
rifeti men ihteleta mine’r-ruvâti'ş-şi- 
kât (nşr. Abdülkayyûm Abdürabbinnebî, 
Dımaşk 1401/1981 ; nşr. HamdîAbdülme- 
ctd es-Silefî, Kahire 1401; nşr. Ömer b. Ga- 
râme el-Ömerî, Beyrut 1415; nşr. Kemâl 
Yûsuf el-Hût, Beyrut 1987) adlı çalışmala¬ 
rı ihtilât konusunda kaleme alınmış eser¬ 
ler olup Mehmet Fatih Kaya da Hadis 
Usulünde İhtilât adıyla bir yüksek lisans 
tezi hazırlamıştır (1998, MÜ Sosyal Bilim¬ 
ler Enstitüsü). 
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Bulgaristan’ın orta kesiminde 
Osmanlılar tarafından kurulmuş 
^ küçük bir kasaba. 

Denizden 640 m. yükseklikte, etrafı or¬ 
manlık dağlarla çevrili 20 km. uzunluğun¬ 
da, 7 km. genişliğinde bir ovanın ortasın¬ 
da, Motivir ırmağının kenarında yer alır. 
Sofya, Tatarpazarı, Filibe ve Samakov'a 
uzanan üç önemli yol üzerinde bulunur. 
Osmanlı devrinde (1371-1878), bölgenin 
zaptından kısa bir süre sonra kurulmuş 
olup buranın çekirdeğini bütün Balkan¬ 
ların en eski Osmanlı eserlerinden olan 
ve yıkıntıları bugüne ulaşan bir zâviye- 
imaret teşkil eder. Bu dönemde Belg- 
rad’a uzanan büyük yolun üzerinde bir 
menzil noktası olan kasaba Mihaloğulları 
ailesinin bir kolunun oturduğu, Paşalivâ- 
sı’na bağlı bir nahiye, daha sonra da ka¬ 
za merkezi durumunda bulunmaktaydı. 

Ihtiman adı, bu bölgenin Osmanlılar’ca 
ne şekilde alındığının bir işareti olan “ahd 
ü emân” terkibinin Türkçe’deki söylenişi¬ 
ne dayanır. İhtiman’ın bulunduğu yerin 
yakınında, Bizans hâkimiyeti döneminde 
ortaya çıkan Stiponion adlı küçük bir kale- 
şehir vardı. Slavlar’ca Stiponje denilen bu 
şehri Arap coğrafyacılarından İdrisî Sto- 
buni adıyla anar. Uzun süre önce terke¬ 
dilmiş olan Stiponje, bugünkü kasabanın 
3 km. kadar kuzeydoğusunda ovayı çevi¬ 
ren dağların eteklerinde yer almaktaydı. 
Burası, hemen yakınındaki Samokov ile 
birlikte 772’de (1370-71) Lala Şâhin ida¬ 
resindeki Osmanlı kuvvetlerince zapte- 
dilmişti. Osmanlı kaynaklarına göre böl¬ 
ge halkı barış yoluyla yeni idarecilere bo¬ 
yun eğmiş ve zimmîiiği kabul etmişti. 
Eski Stiponje ise İhtiman nahiyesinin bü¬ 
yük hıristiyan yerleşmelerinden biri ola¬ 
rak! 1 570’te 148 hâne nüfusa sahipti) Os¬ 
manlI dönemi boyunca varlığını sürdürdü; 
1800 yılı civarındaki büyük karışıklıklar 
sırasında ortadan kalktı. Resmî Osmanlı 
belgeleri ve defterlerinden haberdar ol¬ 
mayan bir kısım Bulgar tarihçileri, bura¬ 
nın 1371’deki fetih sırasında tahrip edi¬ 
lip ortadan kaldırıldığını yazar. 

Yeni bir Osmanlı kasabası olarak İhti¬ 
man ovada, 1402'de Ankara Savaşı'nda 
hayatını kaybeden Mihaloğlu Mahmud 
Bey tarafından XIV. yüzyılın son çeyreğin¬ 
de inşa edilen zâviye- imaret, han, hamam 
gibi binaların etrafında kurulup gelişmiş¬ 
tir. Binaların mimari vasıflarından hare¬ 
ketle, bunların 782-797(1380-1395) yıl¬ 
ları arasında yapılmış olduğu tahmin edil¬ 
mektedir. Tahrir kayıtlarında zâviye ola- 
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rak geçen bu binalara ait vakıflar da vardı. 
Bu vakıf kayıtlarına göre burada idareci¬ 
ler, aşçılar ve ekmekçilerden oluşan on ye¬ 
di görevli hizmet yapıyordu. 932’de (1526) 
bir kasaba ve on yedi köyden oluşan İhti- 
man nahiyesi vakfın bir parçasıydı. 951 
(1544), 977(1570) ve 1004(1596) tarihli 
tahrir defterlerindeki kayıtlara göre vak¬ 
fa II. Mehmed devri sonlarına doğru el ko¬ 
nulmuş, II. Bayezid burayı yeniden vakıf 
haline getirip eski statüyü tesis etmiş, 
bu durum daha sonraki padişahlar tara¬ 
fından da kabul görmüştü. 

932 (1526) tahriri, İhtiman ve bölgesi¬ 
nin bugüne ulaşan en eski kaynağı duru¬ 
mundadır. Bu defterden öğrenildiğine gö¬ 
re bölge, Osmanlılar’ın eline geçtiğinde 
nüfus bakımından oldukça seyrek bir yer¬ 
leşim alanıydı. Burada Slavca ad taşıyan 
yalnızca üç köy bulunmaktaydı (Fafona, 
Stipon, Vrazene). Ayrıca on dokuz hânelik 
bir hıristiyan topluluğu da elli üç hâneden 
müteşekkil müslüman nüfus ile beraber 
İhtiman’da yaşamaktaydı. Bunun dışında 
bölgede Türkçe adlar taşıyan on beş kü¬ 
çük Türk köyü vardı. Bunların sakinlerinin 
önemli bir bölümünü, Mihaloğlu beyleri 
idaresinde akıncı olarak hizmet eden ve 
muhtemelen XIV. yüzyıl sonlarından beri 
İhtiman ovasında yerleşmiş olan Yürükler 
oluşturuyordu. 1544’te Slavca adlar taşı¬ 
yan iki hıristiyan köyü daha kuruldu (Be- 
litsa veCaricino). Müslümanlar nahiyenin 
toplam nüfusunun üçte ikisini oluştur¬ 
maktaydı. 

XVI ve XVII. yüzyıllarda İhtiman küçük 
bir kasaba olarak kalmışsa da gelip geçen 
yolcuların misafir edildiği ve doyurulduğu 
önemli bir zâviye-imareti sebebiyle bü¬ 
tün seyyahlarca takdirle zikredilen bir yer 
olma özelliğini sürdürdü. Seyyahların bu 
kayıtları, H. Hynkora tarafından toplan¬ 
mış olup eserde 1061’de (1651) kasabayı 
gören Evliya Çelebi’nin ayrıntılı tasvirleri 
de yer almıştır. Buna göre yörük beyi bu¬ 
rada oturmakta ve 300 yörük ile sefere 
gitmekteydi. Evliya Çelebi’ye göre cami¬ 
leri, iki tekkesi, bir hamamı, 100 kadar 
dükkânı, üç hanı, çeşmeleriyle güzel bir 
kasaba olan İhtiman’da 600 ev vardı. An¬ 
cak bu sonuncu rakam hayli yüksektir. 
Nitekim 1596 tahririnde burada sadece 
100 kadar ev tesbit edilmişti ve bunların 
üçte birini hıristiyanlar teşkil ediyordu. 

1792-1804 yıllarında “Dağlı isyanları” 
(kârdzah) denilen karışıklıklar devresinde 
İhtiman kazası büyüksıkıntılarla karşı 
karşıya geldi. Özellikle askerlikten çıkarıl¬ 
mış eşkıya grupları müslüman ve hıristi- 
yanların köylerini tahrip edip yağmaladı¬ 
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lar. Baş İsalu, Baraklar, Kılıçlar, Kocılar, Sa¬ 
raçlar ve Otaşlı köyleri Stiponje, Caricino 
ve Vrazene adlı hıristiyan köyleri gibi or¬ 
tadan kalktı. Yerleri ve yurtları tahrip edi¬ 
len halk etrafı surlarla çevrili olan İhti- 
man’a kaçtı. Kalabalık Stiponje hıristiyan- 
lan da kasabaya gelip zamanla burada 
hâkim unsur haline geldiler. Bu durum, 
1825’te inşa edilen yeni ve büyük bir kili¬ 
senin varlığından da anlaşılmaktadır. Aynı 
zamanda kasabanın ve kazanın hıristiyan 
nüfusunda giderek müslümanlara nis- 
betle hızlı bir artış oldu; hıristiyan aile 
hâne birimi büyüdü. 1845 Osmanlı nüfus 
defterine göre Karalar adlı Türk köyün¬ 
de bir hânede ortalama 3,94 kişi varken 
Belitsa adlı hıristiyan köyünde bu rakam 
6,92 idi. 1873’te Tuna Vilâyeti Salnâme- 
si’ne göre toplam nüfusun sadece % 27’- 
si müslüman unsurdan oluşuyordu. 1877- 
78 Osmanlı-Rus Savaşı sırasında kasaba 
ve köylerin müslüman nüfusunun tama¬ 
mı iç bölgelere çekildi. Onların yerlerine 
Bulgar nüfusu yerleşti. Bulgar sayımları¬ 
na göre 1887’de burada sadece otuz beş 
hâne, 1900’de on dört hâne, 1926’da dört 
hâne Türk nüfusu kalmıştı. Bu yıllar zar¬ 
fında Osmanlı binalarının önemli bir kıs¬ 
mı ortadan kalktı. Sadece Gazi Mihaloğlu 
Mahmud Bey Zâviyesi ve Hamamı ayakta 
kaldı. 1980’Ierde hamam iyi bir şekilde 
restore edilerek bir şark kahvehanesi ha¬ 
line getirildi. Zâviye ise harap bir durum¬ 
daydı (bk. GAZİ MİHALOĞLU MAHMUD 
BEY CAMİİ). 1980’lerde İhtiman’ın nüfu¬ 
su 12.265 kadardı. 
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Örneği bulunmayan 
bir nesneyi yaratmak anlamına gelen, 
ayrıca Tann’nın varlığını 
kanıtlamak için geliştirilen 
delillerden birinin adı olan 
kelâm terimi 

(bk. İSBÂT-ı VÂCİB; YARATMA). 
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Yanlış anlaşılma ihtimali bulunan 
ifadenin ardından 
sakınca kaydı getirmek suretiyle 
yapılan ve tekmil de denen 
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İHTİSAR 

”1 


(jL^yı) 



Bir hadisi 



kısaltmak anlamında terim. 

L J 

Sözlükte “kısaltma, sadeleştirme, ba¬ 
sitleştirme, gereksiz ayrıntılardan arın¬ 
dırma” gibi anlamlara gelen ihtisâr, te¬ 
rim olarak “bir hadisi ihtiva ettiği mâna¬ 
ları daha az kelimelerle ifade edecek şe¬ 
kilde kısaltmak, özetlemek” demektir. 
“Hadisin gerekli görülen bir bölümünün 
rivayet edilmesi demek olan iktisâr da bu 
kelime ile ifade edilmektedir. 

Hadislerin mânen rivayet edilmesini de 
ifade eden ihtisarın câiz olup olmadığı ko¬ 
nusunda üç görüş ortaya konulmuştur. 1. 
Hiçbir sınırlamaya gerek olmaksızın ihti¬ 
sar yapmak câizdir. Mücâhid b. Cebr, Yah- 
yâ b. Maîn ve Müslim b. Haccâc’ın benim¬ 
sediği bu görüşe göre ihtisar yaparken 
mânanın bozulmaması esastır. 2. Hadi¬ 
sin bir kısmını hazfederken bazan yanlış 
anlamalara yol açacak şekilde mâna bo- 
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zulacağı için ihtisar câiz değildir. Nitekim 
Ahmed b. Hanbel’in el-Müsned’indeyer 
alan, "Ümmetimden ya da yahudi veya 
hıristiyanlardan kim beni duyar da bana 
iman etmezse cennete giremez" (IV 396) 
mealindeki hadis, “Yahudi veya hıristiyan 
kim duyarsa cehenneme girer” anlamına 
gelecek şekilde kısaltılmış, ancak Arapça 
metnin verdiği imkân sebebiyle İbn Hib- 
bân gibi önde gelen bir muhaddis tara¬ 
fından (işitti) kelimesi ” (işit¬ 
tirdi) şeklinde okunarak hadis, “Yahudi 
ve hıristiyana kim işittirirse cehenneme 
girer” mânasını kazanmıştır. İbn Hibbân 
ayrıca bu hatalı okuyuşa dayanarak kita¬ 
bında “Ehl-i kitaba hoşlanmayacakları 
şeyleri duyuranların cehenneme girme¬ 
lerinin vücûbu” şeklinde açtığı başlık al¬ 
tında bu rivayete yer vermiş ve zimmî- 
nin gıybetini yapmanın haram olduğuna 
delil olarak kullanmıştır (İbn Balaban, XI, 
238). İmam Mâlik, Abdülmelik b. Umeyr 
el-Kıbtî ve Halîl b. Ahmed bu tür hatalara 
sebep olacağı endişesiyle ihtisarı uygun 
görmemişlerdir. 3. İhtisar bazı şartlarla 
câizdir. Buna göre ihtisarı, mânayı neyin 
bozup neyin bozmayacağını bilecek sevi¬ 
yedeki âlimlerin yapması, ihtisar ederken 
metinde bulunması gereken unsurlardan 
herhangi birinin atılmaması gerekir. Âlim¬ 
lerin çoğunluğunun benimsediği bu gö¬ 
rüş yanında şu şartlar da ileri sürülmüş¬ 
tür: İmam Mâlik ve İbn Uleyye’nin yaptı¬ 
ğı gibi rivayetinde şüpheye düşülen yerler 
hadis metninden çıkarılabilir, ancak çıka¬ 
rılan yerin kalan metinle cümle yapısı iti¬ 
bariyle ve mâna bütünlüğü açısından il¬ 
gisi bulunmamalıdır. İhtisar edilecek ha¬ 
dis, daha önce aynı râvi veya bir başkası 
tarafından tam olarak rivayet edilmişse 
ihtisar câiz, aksi halde bir hüküm veya 
sünnet zayi olacağı için câiz değildir. Ay¬ 
rıca bu durumda, daha önce hadisi tam 
olarak rivayet eden kimsenin onu ihti¬ 
sar ettiğinde “ilâve yapmış” veya “unut¬ 
muş” gibi ithamlara mâruz kalması muh¬ 
temelse ihtisardan kaçınmalıdır. Hadisi 
ilk rivayeti sırasında ihtisar eden râvi için 
benzer ithamlar hatıra geliyorsa aynı ha¬ 
disi daha sonra tam olarak rivayet etme¬ 
mesi gerektiği görüşü de ileri sürülmüş¬ 
tür. Dolayısıyla râvi bu durumu dikkate 
alarak hadisi önce ihtisar etmeksizin nak- 
letmelidir. Temel hadis kitapları da dahil 
pek çok kaynakta bu şartlara uyularak ih¬ 
tisar yapıldığı görülmektedir. 

Kitap ihtisarıyla ilgili ilk örneği, başlan¬ 
gıçta 10.000 hadis ihtiva ettiği rivayet 
edilen el-Muvatta’ım özetleyerek bu¬ 


günkü haline getiren İmam Mâlik vermiş¬ 
tir. Nesâî de hacimli bir kitap olan es-Sü- 
nenü'l-kübra sini zayıf bazı hadisleri çı¬ 
kararak el-Müctebâ adıyla ihtisar etmiş¬ 
tir. Daha sonraki dönemlerde bilhassa 
VII. (XIII.) yüzyıldan itibaren hemen bü¬ 
tün usul ve rivayet kitapları ihtisar edil¬ 
miş, bunlardan bazıları üzerinde birden 
çok ihtisar çalışması yapılmıştır. Hadis 
usulü kitaplarından İbnü’s-Salâh'ın c Ulû- 
mü'l-hadîş’ini Nevevî et-Takrîb ve't-tey- 
sît li-mcfrifeti süneni'l-beşîri'n-nezîr, 
İbn Kesîr de İhtişâru c Ulûmi'l-hadîs 
adıyla özetlemiştir. Rivâyetü'l-hadîs türü 
kitapların ihtisarları arasında Ahmed b. 
Ahmed ez-Zebîdî’nin Buhârî’nin el-Câ- 
mi'u'ş-şahîh' ini ihtisar ettiği et-Tecri- 
dü’ş-şarîh’ i ile İbnü’d-Deyba‘ın Mecdüd- 
din İbnüT-Esîr'e ait Câmi c u'l-uşûl adlı 
eseri ihtisar ettiği Teysîrü'l-vüşûl ilâ 
CâmiH'l-uşûl’ü Türkçe’ye de çevrilmiş 
önemli muhtasarlardır (bk. muhtasar). 
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İHTİYAÇ 

) 

Karşılanmaması halinde 
insanın zorluk 

ve sıkıntıya düşmesine yol açan 
gereksinmeler anlamında 
fıkıh usulü terimi. 

Sözlükte havc ve bu kökten türeyen ih¬ 
tiyâç “bir şeye muhtaç olmak, arzu ve rağ¬ 
betle meyletmek” anlamına gelir. Arap¬ 
ça’da isim olarak daha çok kullanılan hâ- 


cet de (çoğulu hâcât, havâic) “bir şeye ih¬ 
tiyaç duyma, ihtiyaç duyulan şey” demek¬ 
tir. Bir şeyin eksikliğiyle ortaya çıkan duy¬ 
gu gibi eksikliği hissedilen şeye de ihtiyaç 
denilmektedir. Fıkıh âlimleri, ihtiyaç ke¬ 
limesini genel olarak zarureti kapsaya¬ 
cak bir anlamda kullanmakla birlikte bu¬ 
nunla zaruretten aşağı bir derece kaste¬ 
dilir. 

Tamamen nesnel olan zaruret ve ta¬ 
mamen keyfî olan arzudan farklı olarak 
ihtiyaç itibarî bir mahiyet taşır; insanın 
yaşamak için yemek yemesi bir zaruret 
olmakla birlikte acıktığında açlığını gi¬ 
derecek kadar bir şey yemesi ihtiyaç¬ 
tır. İhtiyaç sadece açlığı giderecek her¬ 
hangi bir şeye yönelikse de açlığı gidere¬ 
cek birden fazla alternatif varsa bunlar¬ 
dan birini yemek arzu ile alâkalıdır. Kısaca 
zaruret, insanın varlığının devamının ken¬ 
disine bağlı olduğu şeyleri ifade ederken 
ihtiyaç, insanın hissettiği ve telâfi etme¬ 
diği sürece sıkıntıya düşeceği ve bazı iş¬ 
lerini gereği gibi yapamayacağı eksiklik¬ 
leri belirtmektedir. İhtiyaçlar itibarî bir 
esasa dayandığından, sırf ferdî-fizyolo¬ 
jik anlamının ötesinde mânevî ve mede¬ 
nî açılardan da toplumun dayandığı nor¬ 
matif esaslar ve toplumsal hayatın şart¬ 
larına bağlı olarak ortaya çıkar. Bundan 
dolayı dünyevî hayatın devamı için gerekli 
olanlar kadar dinî hayatın devamı için ge¬ 
rekli olan ihtiyaçlar da birbirini tamamla¬ 
yıcı unsurlar olarak görülmüş, ancak in¬ 
sanların dünya ile olan ilişkileri dinî esas¬ 
lar açısından değerlendirilerek bu dünya¬ 
da mevcut olan şeylerin ne anlamda ve ne 
ölçüde ihtiyaç olduğu söz konusu edilmiş¬ 
tir (Şâtıbî, II, 8 vd.). Çünkü belirli bir de¬ 
ğer düzenine bağlı insanların gerek insan 
olarak gerekse bu değerlere bağlı ihtiyaç¬ 
ları esas itibariyle değişmemekle birlikte 
bunların karşılanma yolları fizikî, coğrafî 
ve İçtimaî çevreye bağlı olarak değişmek¬ 
tedir. Bu husus, ihtiyaçla doğrudan ilgili 
hüküm ve ictihadlarda da etkisini göster¬ 
miştir. 

İhtiyaç kavramı esas itibariyle insanın 
varlık şartlarını ifade eden en temel kav¬ 
ramdır. Bunun karşıtı olan istiğnâ, kişinin 
muhtaç bir varlık olduğunu unutarak ken¬ 
disini yaratıcısından bağımsız düşünmesi 
anlamında yaratıcısına isyanının esasını 
teşkil etmektedir. İnsanın muhtaç bir var¬ 
lık olması onu bir çevre içinde hemcins¬ 
leriyle iş birliğine zorlamaktadır; bundan 
dolayı bütün faaliyetleri zaruri olsun veya 
olmasın bir ihtiyacı karşılamak için ger¬ 
çekleşmektedir. İhtiyaç kavramı doğru¬ 
dan insanla alâkalı olmakla birlikte çeşit- 
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li ilimlerde bu ilimlerin konu ve amaçları 
bakımından farklı anlaşılmış, bu anlayış 
dönemler ve bölgelere göre değişiklik 
göstermiştir. Felsefede insanın, hiçbir şe¬ 
ye muhtaç olmayan Tanrı'dan farklı ola¬ 
rak bir toplum içinde yaşamaya ihtiyacı 
bulunduğuna işaret edilerek Fârâbî’den 
başlayarak ihtiyaç siyaset felsefesinin 
esaslı kavramlarından biri olurken [İdeal 
Devlet, s. 99) Câhiz’den itibaren dil bilimi 
ve dil felsefesi alanında, kişinin içinden 
geçeni başkalarına bildirmesi ihtiyacını 
en mükemmel şekilde karşılayan bir ile¬ 
tişim vasıtası olarak dilin onun hayatın¬ 
daki yeri temeliendirilmiştir. Teftâzânî, 
insanın muhtaç bir varlık olması ile şeria¬ 
tın insana yol göstermesi ve bunların dil¬ 
le olan ilişkisi üzerinde durarak düzenli 
bir İçtimaî hayatın imkânının insan ihti¬ 
yaçları ile olan derin alâkasına işaret et¬ 
miştir. İnsanların hayatlarını sürdürebil¬ 
meleri için birbirlerine muhtaç olmaları 
İbn Haldûn’un ümran nazariyesinin de 
esasını teşkil etmektedir. 

Fıkıh usulünde ihtiyaç kavramı çeşitli 
yönlerden ele alınarak bunun hükümlere 
etkisi incelenmiştir. İnsanın gerek Allah’¬ 
la gerekse diğer insanlarla ilişkilerini dü¬ 
zenleyen bütün dinî hükümlerin temel 
amacı (makâsıdü'ş-şerîa) kulların dünya ve 
âhiret mutluluğunun sağlanmasıdır. Bu¬ 
nun gerçekleşmesi için insanların dinî- 
hukukî açıdan göz önünde bulundurulan 
yararları (mesâlih) genel olarak "zarûriy- 
yât, hâciyât, tahsîniyyât” şeklinde üçlü 
bir ayırıma tâbi tutulmuştur (Gazzâlî, I, 
286 vd.; İzzeddin İbn Abdüsselâm, s. 240; 
Şâtıbî, II, 10vd.).“Kemâliyyât,tetimmât, 
cekemmülât, tezyîniyyât” olarak da ad¬ 
landırılan son kategori yerine bazı âlimler 
“menfaat, ziynet, fuzûl’’ şeklinde ve sıra¬ 
sıyla ihtiyaç ötesi arzu edilen şeyleri, lük¬ 
sü, şüpheli ve haram şeylerden faydalan¬ 
mayı kapsayan bir derecelendirmeye gi¬ 
derek beşli bir ayırım yapmışlardır (Süyû- 
tî, s. 94). Birinci grupta yer alan yararlar 
dinî ve dünyevî hayatın dayandığı zaruri 
gereksinmelerdir. İkinci derecedekiler ha¬ 
yatın sıkıntısız sürdürülmesi için gerekli 
olan ihtiyaçlardır. Bu grupta yer alan ih¬ 
tiyaçlar karşılanmadığı takdirde mükel¬ 
lefler dinî ve dünyevî hayatın sürdürülme¬ 
sinde zarar görür ve ciddi şekilde sıkıntı¬ 
ya düşerler (İmâmü'l-Haremeyn el-Cüvey- 
nî, s. 481; Şâtıbî, II, 10-11). Üçüncü grup¬ 
taki ihtiyaçlar giderilmediğinde sıkıntıya 
yol açmamakla birlikte bunların karşılan¬ 
ması hayatın daha rahat sürdürülmesine 
vesile olur. Bu bakımdan her derecedeki 
gereksinmeler bir öncekinin tamamlayı¬ 
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cısı mahiyetindedir. İhtiyaç genel anlam¬ 
da, dereceleri farklı da olsa her üç gruba 
giren bütün gereksinmeleri kapsamakla 
birlikte dar anlamda yalnız ikinci grupta- 
kileri ifade eder. Bundan dolayı bu grup¬ 
taki gereksinmeler “ihtiyaçla (hacet) ilgili 
şeyler” anlamında “hâciyât" diye adlan¬ 
dırılmıştır. 

Hâcetten maksat insanların bir şeye 
arzu ve iştah duymaları olmayıp bundan 
mahrum kalınması çoğu insana zarar 
vermez. Bu sebeple dinî-hukukî yönden 
itibar arzu ve iştaha değil zarar ve sıkın¬ 
tının giderilmesine, insanların güçlerini 
sürdürebilmeleri için gerekli olan ihtiyaç¬ 
laradır (İmâmüT-Haremeyn el-Cüveynî, s. 
480). Diğer taraftan ihtiyacın ferdî veya 
İçtimaî oluşu da ruhsat hükümleri bakı¬ 
mından önem taşımaktadır. İmâmü'l-Ha¬ 
remeyn el-Cüveynî umumi bir ihtiyacın 
ferdî zarurete tekabül ettiğini belirtir. 
Ona göre bütün bir toplumu ilgilendiren 
genel ihtiyaç ferdî zaruret seviyesindedir. 
Ruhsatlar konusunda fert için gerçek za¬ 
ruret esas alınırken toplum açısından açık 
ihtiyaç yeterli sayılmıştır. Buna bağlı ola¬ 
rak da umumi ihtiyacın giderilmesinde 
zarurette olduğu gibi ihtiyaç miktarıyla 
yetinilmiştir; bunun ötesine geçmek ha¬ 
ramdır (a.g.e., s. 481,485, 487, 512). Bazı 
eserlerde yer alan (Süyûtî, s. 97-98; İbn 
Nüceym, s. 91-92) ve Mecelle'de “Hâcet 
umumi olsun hususi olsun zaruret men¬ 
zilesine tenzil olunur” (md. 32) şeklinde 
ifade edilen genel kural da bu çerçevede 
anlaşılmalıdır. Söz konusu eserlerde bu 
kuralın mahiyeti açıklanmasa da verilen 
örneklerden, bir ihtiyaç yaygınlık arzetti- 
ğinde zaruret hükmünün uygulanması 
için bu ihtiyacın toplu olarak giderilmesi¬ 
nin şart olmadığı ve her ferdin ayrı ayrı 
ihtiyaçları belirdiğinde aynı ruhsattan 
faydalanabileceği anlaşılmaktadır. 

Dinî-hukukî açıdan ihtiyaçların dikkate 
alınması daha çokgene! kurallardan istis¬ 
na şeklinde görülmekle birlikte ferdî zaru¬ 
retin aksine genel ihtiyaca dayanan ruh¬ 
sat süreklilik arzeder. Yolculukta nama¬ 
zın kısaltılması, orucun daha sonra tutu¬ 
labilmesi ve cumanın farz olmaması, su 
bulunmadığında abdest yerine teyem¬ 
müm yapılması gibi ruhsatların teşrîî; ze¬ 
kât, hac, kurban ve fıtır sadakası gibi bazı 
ibadetlerde sorumluluk için belirli bir ha¬ 
yat standardının, diğer bir ifadeyle temel 
ihtiyaçlarını (havâic-i asliyye) karşılamış ol¬ 
manın şart koşulması; muâmelât alanın¬ 
da icâre, selem, bey’ bi’l-vefâ, istisnâ’, 
müzâraa, müsâkât, murâbaha, mudâre- 
be, vedîa gibi akidler ve para vakıfları gi¬ 


bi uygulamaların câiz görülmesinde esas 
itibariyle yaygın toplumsal ihtiyaçlar dik¬ 
kate alınarak kullardan sıkıntı ve zorluğun 
giderilmesi amaçlanmıştır. Aç kalan bir 
kimsenin karnını doyurmak için hırsızlık 
yapması halinde had cezasının uygulan¬ 
mamasında da ihtiyaç dikkate alınmıştır. 
Toplumun ihtiyacı olan mesleklerin icrası 
farz-ı kifâye olarak görülmüş, zenaat ve 
meslek sahiplerinin topluca mesleklerini 
icra etmemeleri veya toplum ihtiyacının 
karşılanmaması halinde birçok hukukçu 
bunların mesleklerini icraya zorlanacağı¬ 
nı belirtmiştir. Fiyatların serbest piyasa 
şartlarında teşekkülü esas olmakla birlik¬ 
te gerektiğinde narh konulmasına cevaz 
verilmesi de toplumsal ihtiyaç dikkate 
alınarak varılan bir hükümdür (ayrıca bk. 
MAKÂSIDÜ’ş-ŞERÎA). 
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İHTİYAR 


İHTİYAR 

(jUö-yı) 

Rızâ ile birlikte iradenin 
iki farklı yönünü yansıtan 
ve hukukî işlemin sebebine yönelik 
irade şeklinde özel bir anlam yüklenen 
fıkıh terimi. 

L J 

Sözlükte “iki şeyden birini diğerine ter¬ 
cih etmek, seçip ayırmak, üstün tutmak" 
gibi anlamlara gelen ihtiyâr kelimesinin 
gerek Kur’an'daki (el-A'râf 7/155; Tâhâ 20/ 
13; el-Kasas 28/68; ed-Duhân 44/32) ge¬ 
rekse dinî literatürdeki kullanımı bu söz¬ 
lük anlamı çerçevesindedir. Bununla bir¬ 
likte kelimenin kelâm ve fıkıhta terim an¬ 
lamı kazandığı, özellikle rızâ-ihtiyar ayırı¬ 
mı yapan ve bunları iradenin iki farklı aşa¬ 
ması ve yönü olarak kabul eden Hanefî 
mezhebinde ihtiyarın daha dar ve teknik 
anlamda kullanıldığı söylenebilir. 

Başta kelâm, felsefe ve ahlâk gibi ilim 
dallan olmak üzere İslâm kültüründe ira¬ 
de kişinin bir fiile yönelmesini ve hareke¬ 
te geçme gücünü, ihtiyar ise birkaç şey 
arasından birini bilinçli olarak ve gönül rı¬ 
zâsıyla seçmesini ifade eder (bk. İrade). 
Bunun için ihtiyarın, zaman zaman bil¬ 
hassa Allah'a nisbet edildiği yerlerde ke- 
lâmcılar tarafından irade anlamında kul¬ 
lanıldığı görülse de genelde ihtiyar irade 
ve meşîetten daha dar ve özel bir anla¬ 
ma sahiptir (Tehânevî, I, 553; EbüT-Bekâ, 
s. 74). İhtiyar teriminin kelâmcılar ve fel¬ 
sefeciler arasındaki yaygın kullanımı, “fâ- 
ilin dilerse yapacak dilerse yapmayacak 
durumda olması” anlamındadır. Yapma¬ 
ma halinde ona ilişkin meşîet de bulun¬ 
mayacağı için fiil vücuda gelmez. İhtiya¬ 
rın özellikle Mâtürîdî kelâmcıları tarafın¬ 
dan benimsenen, fakat felsefecilerce ka¬ 
bul görmeyen ikinci anlamı ise kudrete 
bağlı olarak bir fiili yapmanın da terket- 
menin de sahih oluşudur (Tehânevî, I, 
419). Fârâbî ihtiyarı, “nefsin arzu ve ha¬ 
yal gücünden doğan iradeden sonraki 
üçüncü aşama olarak düşünceden doğan 
ve mümkün olan şeylere yönelen irade 
türü” şeklinde tanıtır ve bunun canlılar 
arasında insana mahsus bir özellik oldu¬ 
ğunu belirtir (es-Siyâsetü’l-medeniyye, s. 
72). Gazzâlî de benzeri bir yaklaşımla ve 
ayrıca kelimenin kök anlamı olan hayr ile 
ilgi kurarak ihtiyarı “iradenin aklın hayır¬ 
lı gördüğünü işleme yönünde harekete 
geçmesi” biçiminde tanımlar ve onu ira¬ 
denin özel bir türü olarak görür (İhyâ\ 
IV, 316). Kelâm literatüründe ihtiyar ceb¬ 
rin karşıtı olarak kullanıldığında bununla 


kişinin zihnî ve amelî bütün fiillerini ken¬ 
di seçimiyle yapma gücü kastedilir. 

Kelâm ve felsefedeki irade-ihtiyar ayı¬ 
rımının ya da meşîet, rızâ, kasıt, niyet, 
talep, irade ve ihtiyar gibi dinî öğretiyi ta¬ 
nıma ve tanıtma açısından önemli keli¬ 
meler etrafında geliştirilen kavram tar¬ 
tışmalarının dil ve fıkıh usulü literatürün¬ 
de de benzeri şekilde tartışıldığı görülür. 
Dilcilerden Ebû Hilâl el-Askerî'nin irade 
ve ihtiyar kavramlarının anlamlarına dair 
tesbit ve değerlendirmesi oldukça aydın¬ 
latıcı mahiyettedir. Buna göre hayr kö¬ 
künden türemiş olan ihtiyar kelimesi, 
sözlük anlamı bakımından “bir şeyi baş¬ 
ka bir şeye bedel olarak irade etmek, iki 
şey arasında tercihte bulunmak" mâna¬ 
sına geldiğinden genellikle “dilemek, ka¬ 
rar verip yönelmek" anlamındaki irade¬ 
den farklıdır. İhtiyarı kullanan kimseyi ifa¬ 
de eden muhtar kelimesi, iki şeyi incele¬ 
yip aralarında bir karşılaştırma yapan ve 
iki şeyin “gerçekte" veya “kendince" ha¬ 
yırlısını bir zorlama olmaksızın seçip ira¬ 
de eden kişiyi anlatır. Bu sebeple ihtiyar, 
zorlamayı ifade eden ıztırâr ve ilcâ te¬ 
rimlerinin karşıtı olup muhtarın mukabi¬ 
li -mükreh değil- muztar veya mülcedir. 
Bir şeyi irade etmek zorunda kalan kişi¬ 
ye de muhtar değil mürîd denir. Rızâ ise 
“gönül hoşnutluğu, memnuniyet, beğen¬ 
me” anlamına gelir ve bu anlamıyla özü 
bakımından irade kapsamına girmez. 
Böyle olunca iradenin “salt karar verme”, 
ihtiyarın “fiil veya terk arasında seçim 
yapma”, rızânın da “yapma rağbeti ve se¬ 
vinç” olarak tarif edilmesi mümkün olup 
sonuçta bu üç kavram arasında şu şekil¬ 
de bir ilişki kurulmuş olmaktadır: Bir şe¬ 
yin irade edilmesi ihtiyar veya icbar, bir 
şeyin ihtiyar edilmesi de rızâ veya kerâhet 
kaynaklı olabileceğinden irade eden kişi¬ 
nin (mürîd) muhtar veya müeber (muztar), 
bir seçimde bulunan kişinin de (muhtar) 
râzı ve kârih (memnuniyetsiz) olması müm¬ 
kündür (el-Furûk fı'l-luğa, s. 116-119). Bu 
noktada ikrah ile ıztırar, cebr (icbar) ve il¬ 
câ kavramları arasındaki anlam yakınlığı 
ve farklılığı da ortaya çıkmaktadır. Sözlük 
anlamları itibariyle ilcânm ıztırarla ve ik¬ 
rahın da icbarla aynı mânada olduğu söy¬ 
lense de terminolojide aralarında ince 
farklar bulunduğu belirtilir (a.g.e., s. 125- 
126). 

İkraha mâruz kalan kişi zorla bir işi yap¬ 
maya sevkedilmekle birlikte yine de ihti¬ 
yardan tamamen yoksun değildir. Fakat 
ıztırar durumunda kişinin hiçbir seçme 
imkânı yoktur ve sadece bir tek şeyi yap¬ 
mak durumundadır. Bu noktada fakihler 


arasında önemli bir görüş ayrılığı bulun¬ 
mamaktadır. Hanefîler’le cumhur arasın¬ 
daki görüş ayrılığı, daha çok ikraha mâ¬ 
ruz kalan kişinin sahip olduğu ihtiyarın 
hükme mesnet teşkil edip edemeyeceği 
noktasındadır (bk. İKRAH). 

İhtiyar kavramının rızâ kavramıyla iliş¬ 
kisi konusunda özellikle Hanefî usulcüle- 
riyle diğerleri arasında derin görüş ayrı¬ 
lıkları mevcuttur. Kelâm, felsefe ve dil li¬ 
teratüründe irade, ihtiyar ve rızâ kavram¬ 
ları arasında kurulan ilişki ve yapılan ayı¬ 
rımlar Hanefî usulcülerinin görüşleri için 
de esas teşkil etmiştir. Hanefîler, rızâ ve 
ihtiyarın farklı anlam ve sonuçları bulu¬ 
nan iki ayrı kavram olduğunu öne sürer¬ 
ken cumhur, rızâ-ihtiyar ayırımı yapma¬ 
yıp bunların aynı anlama delâlet ettikle¬ 
rini savunmuş, ikrahı hür seçim iradesine 
(rızâ / ihtiyar) ve kasta aykırı bir durum 
olarak değerlendirmiştir. Bundan dolayı 
fakihlerin çoğunluğu, muhtar tabirini çok 
defa mükrehin karşıt anlamlısı olarak 
kullanmasının yanı sıra (İbn Kudâme, VII, 
262; XIII, 436) ayrıca kasıt yokluğunu bir 
bütün olarak değerlendirdiği için uyuyan 
ve baygın mukabilinde de kullanmıştır 
(a.g.e.,XIII, 186). İkrah, hata,sarhoşluk, 
hezl, sehiv gibi ehliyet ârızalarının hukukî 
işlemlere ve ibadetlere etkisi, büyük öl¬ 
çüde bu ihtiyar ve rızâ arasındaki ayırım 
ekseninde incelenip temellendirilmiştir. 

Hanefîler’e göre ihtiyar, “fâilin gücü da¬ 
hilinde olup varlık ve yokluk ihtimali olan 
bir şeye bu iki ihtimalden birini tercih 
ederek yönelmek, onu kastetmek” anla¬ 
mındadır (Abdülazîz el-Buhârî, IV, 1503; 
Ali Haydar, III, 16). İki ihtimalden birinin 
tercih edilmesi, istek ve arzu kaynaklı ola¬ 
bileceği gibi iki zarardan hafif olanına 
katlanma düşüncesinden de kaynaklana¬ 
bilir. Bu bakımdan Hanefîler, ihtiyar ve 
rızâ arasında fark gözeterek rızâyı eksik¬ 
siz biçimde gerçekleşmesi ve ihtiyarın do¬ 
ruk noktaya ulaşması şeklinde tanımla¬ 
mışlardır. Buna göre ihtiyar, sonuçların¬ 
dan sarfınazar edilerek diğerine göre üs¬ 
tün tutulan bir şeyin kasıt ve irade edil¬ 
mesi, rızâ ise bu tercihin sonuçlarının gü¬ 
zel bulunup gerçekleşmesinin arzulan¬ 
ması olmaktadır. Bu açıdan bakıldığında 
ihtiyarın sebebe, rızânın ise sonuca ilişkin 
olduğu, diğer bir ifadeyle ihtiyarın akdi 
inşa eden ibareyi söylemenin kastedilme- 
si, rızânın ise bu beyanın sonuçlarının ar¬ 
zulanması olduğu söylenebilir (M. Musta¬ 
fa Şelebî, s. 452). Akdin inşâsına yönelik 
iradenin sonucu da arzulanarak kasten 
açıklanması durumunda ihtiyar ve rızâ 
birlikte bulunmuş olur, bu durumda “sa- 
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hih ihtiyar” söz konusudur. Sonuca razı 
olunmaması durumunda ise sadece ihti¬ 
yar vardır ve bu durumdaki ihtiyar “fâsid 
ihtiyar”dır. Hanefîler'in bu yaklaşımına 
göre rızâ ihtiyardan daha özel bir anlama 
sahip olup rızânın varlığı için ihtiyarın var¬ 
lığı zorunlu ise de ihtiyarın varlığı rızânın 
varlığına bağlı değildir. 

Rızâ-ihtiyar ayırımının en belirgin so¬ 
nuçları ikrah, hezl, hata gibi şaibeli bir 
iradeyle gerçekleşen tasarrufların hük¬ 
münün belirlenmesinde ortaya çıkar. İk¬ 
rahı tam ikrah (ikrâh-ı mülcî) ve eksik ik¬ 
rah (ikrâh-ı gayr-i mülcî) şeklinde ikiye ayı¬ 
ran Hanefîler, birinci tür ikrahın rızâyı yok 
edip ihtiyarı ifsat edeceğini, ikinci tür ik¬ 
rahın ise rızâyı ifsat etmekle birlikte ihti¬ 
yarı etkilemeyeceğini belirtirler. Buna gö¬ 
re ikrah rızâya her durumda aykırıdır, fa¬ 
kat ihtiyara her durumda aykırı değildir. 
Çünkü her ne kadar rızâdan kaynaklan¬ 
madığı için fâsid bir seçim olsa da mük- 
reh kasıtlı bir seçimde bulunmuştur. İk¬ 
rah durumunda ihtiyarın fâsid olmasının 
sebebi, kişinin ihtiyarının hür irade kay¬ 
naklı olmayıp başka birinin (mükrih) ihti¬ 
yarı üzerine bina edilmiş olmasıdır. Bu 
bakımdan Hanefîler'e göre ikrah altında 
kalan kişi, iki şeyden birini tercih nokta¬ 
sında seçme imkânına sahip olduğu için 
ihtiyar tam olarak ikrahın değil rızânın 
zıddıdır. İhtiyarın zıddı ise kişiye seçme 
imkânı bırakmayan ıztırar ve cebir duru¬ 
mudur. 

Hukukî işlemleri feshe elverişli olan ve 
olmayan şeklinde ikiye ayıran Hanefîler 
birinci grupta yer alan satım, icâre gibi 
işlemlere rızâ-ihtiyar ayırımını daha öl¬ 
çülü tarzda tatbik ederken ikinci grubu 
oluşturan talâk, ıtk, nikâh gibi tasarruf¬ 
larda bu ayırımı bütünüyle dikkate alırlar. 
Bu sebeple mükrehin alım satımı rızâ bu¬ 
lunmayıp ihtiyar bulunduğu için fâsid ola¬ 
rak irîikad eder. Bu tür işlemlerde ihti¬ 
yar in'ikad şartı, rızâ ise sıhhat şartı ko¬ 
numundadır (Karadâğî, I, 216-225). Hal¬ 
buki mükrehin ikinci gruptaki nikâh, ıtk, 
talâk gibi feshe elverişli bulunmayan ve 
rızâ da şart olmayan tasarrufları sahih ve 
bağlayıcıdır. Öte yandan diğer ekollerden 
farklı olarak Hanefîler’in sıhhat ve but- 
lân mertebeleri arasında “fesad" olarak 
niteledikleri bir ara mertebe ihdas etme¬ 
leri, onların akidlerde ihtiyar-rızâ ayırımı 
yapmalarıyla da yakından ilgilidir. 

Hanefîler'in anlayışına göre mükreh gi¬ 
bi, latife beyanında bulunan (hâzil) ve ha¬ 
ta eden kişi de ihtiyar sahibidir (bk. GA¬ 
LAT; HATA; HEZL). Hâzil her ne kadar hük¬ 
me razı olmamış ve onu ihtiyar etmemiş 
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olsa da sebebi, yani icap ve kabulü konu- 
luş amacı dışında bir amaç için de olsa ih¬ 
tiyar etmiştir. Bu bakımdan hâzilin sebe¬ 
be ilişkin ihtiyarı tamdır. Yine bir kimse¬ 
den kasıtsız olarak, yanlışlıkla sâdır olan 
ve karşı tarafın kabulüyle buluşan akid 
kurucu sözleri de tıpkı mükrehin satımın¬ 
da olduğu gibi akdin fâsid şekilde in'ika- 
dına yol açar. Hatalı kişinin de bu telaffu¬ 
zu sebebiyle (vaz'an) yahut akıl ve bulû¬ 
ğun kasıt yerine geçirilmesinde olduğu 
gibi takdiren ihtiyarı var kabul edilir (Ab- 
düIazîzel-Buhârî, IV, 1502). 

İhtiyar kavramının fıkıh usulünde te- 
rimleşmiş bu anlamının dışında kök an¬ 
lamından kopmadan daha başka anlam¬ 
larda kullanıldığı da görülür. Bunlardan 
biri, fıkıh usulündeki “vücûb” kavramının 
açıklanmasında onunla karşıtlık ilişkisi 
içinde kullanımıdır. Bir şeyin vücûbu, 
usulcüler tarafından kulun ihtiyarının söz 
konusu olmadığı bir “haber” olacak tavsif 
edilir (Serahsî, II. 333-335) Bu nitelendir¬ 
me vâcip kılınan hususlarda ihtiyarın ro¬ 
lünün bulunmadığını, mükellefe bir ter¬ 
cih hakkı tanınmadığını ve ihtiyarın özel¬ 
likle inşâ edilmesi kula bırakılmış konu¬ 
larda söz konusu olacağını ifade eder. 
Velayetin sübûtunun kişilerin ihtiyarına 
bağlı olmaksızın şer’an sabit olduğunun 
söylenmesi de (a.g.e., 11, 345) aynı şekil¬ 
de değerlendirilebilir. 

Literatürde yer alan, ihtiyarın belli kişi 
veya dönemlerle sınırlı olduğu. Ebû Ha- 
nîfe’den sonra kimsenin ihtiyar yetkisi¬ 
nin bulunmadığı ya da Evzâî, Süfyân es- 
Sevrî, Ve kî' b. Cerrâh ve İbnüT-Mübârek’- 
ten sonra veya Şâfiî’den sonra ihtiyarın 
câiz olmadığı tarzındaki ifadelerden (İbn 
Hazm, IV, 146, 225-226; İbn Kayyim el- 
Cevziyye, 11, 275-277) ve “ehlü’l-ihtiyâr”ın 
icmâından söz eden müelliflerden (Bâkıl- 
iânî, s. 468) hareketle ihtiyar kelimesinin 
“bağımsız ictihad" anlamında, ehlü’l- 
ihtiyâr tabirinin ise özellikle müctehid 
imamlar dönemi diye bilinen II-IJI. (VIII- 
IX.) yüzyıllardaki müctehidleri ifadede 
kullanıldığı söylenebilir. Öte yandan “ha¬ 
lifenin seçimini gerçekleştirecek heyet” 
anlamındaki ”ehiü’l-hal ve’l-akd” tabirinin 
yerine bazan "ehlü'l-ictihâd”, bazan da 
“ehlüT-ihtiyâr" tabirinin kullanılmış olma¬ 
sı, özellikle ilk dönemlerde ihtiyar tabiri¬ 
nin ictihad yerine kullanıldığı kanaatini 
destekleyen bir husus olarak değerlen¬ 
dirilebilir. 

İhtiyar tabirinin fıkhın fürûuna ait li¬ 
teratürde de değişik kullanımları bulun¬ 
maktadır. Bunlardan biri ihtiyarın, özel¬ 
likle hukuk düzeni tarafından öngörülmüş 


veya tanınmış muhayyerlikler konusun¬ 
da mevcut seçeneklerden birinin alınma¬ 
sını ifadede kullanılmasıdır. Nitekim alıcı 
veya satıcının muhayyerlik şartını içeren 
satım akdi literatürde “bey’u’l-ihtiyâr" 
(Rassâ', II, 378-379) ve “bey'u’l-hıyâr” (İbn 
Cüzey, s. 299) olarak adlandırılmaktadır 
(bk. MUHAYYERLİK). 

İhtiyarın fıkıh literatüründe başka bir¬ 
çok kullanımı da bulunmakla birlikte bun¬ 
lar daha çok kelimenin sözlük anlamı çer¬ 
çevesindedir. Mülkiyet sebeplerinin ceb¬ 
rî ve ihtiyarî şeklinde ikiye ayrılması, ihti¬ 
yar kelimesinin kocanın karısına da boşa¬ 
ma hakkı tanımasını (tefvîz) ifade edişi ya 
da halifenin nasla tayini kavramının kar¬ 
şıtı olarak kullanımı bunun örnekleri oldu¬ 
ğu gibi yeminini bozan kişinin öngörül¬ 
müş kefâret seçeneklerinden birini alma¬ 
sı, haccın türlerinden birinin tercih edil¬ 
mesi, hidâne süresinin sonunda çocuğun 
ana babadan birini seçmesi, iftarla oruç 
arasında muhayyer bırakılmış olan yolcu¬ 
nun bunlardan birini tercih etmesi gibi 
hususlarda da ihtiyar kelimesi yine böyle 
bir anlam çerçevesinde kullanılmıştır. 
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(■bUto-yf) 

Şüpheli konularda hata 
ve günaha düşmemek için 
en güvenli usulü 
ve çözümü benimsemeyi 
ifade eden fıkıh terimi. 

L J 

Sözlükte “çekingen davranma, bir şeyi 
ortaya alma, daha sağlam ve daha güven¬ 
li olana tutunma, hatadan sakınıp korun¬ 
ma” gibi anlamlara gelir. Vera’ kelimesi 
de gerek “harama düşmemek için şüp¬ 
heli şeylerden uzak durma”, gerekse “gü¬ 
zel işleri sürekli olarak yapma” mânasın¬ 
da alınınca ihtiyatla eş anlamlı olabileceği 
gibi ihtiyatın bir nevi pratik boyutu olarak 
da değerlendirilebilir. İhtiyat kelimesi, fı¬ 
kıh usulü ve fıkıh başta olmak üzere dinî 
literatürde yaygın bir kullanıma sahip ol¬ 
makla birlikte bunun teknik anlamda bir 
İslâm hukuku terimi olmaktan çok dinin 
emir ve yasaklarına uymada izlenen ge¬ 
nel tavrı ve ölçüyü ifade eden bir kelime 
olduğunu söylemek daha doğru olur. Cür- 
cânî’nin ihtiyatın terim olarak “nefsi gü¬ 
naha düşmekten koruma” anlamında kul¬ 
lanıldığını ( et-Ta‘rifat , “el-İhtiyât” md ), 
Şîrâzî'nin en ihtiyatlı olanı yapmanın dinî 
bakımdan daha güvenli olduğunu ( el-Lü- 
ma c , s. 86) belirtmesi, bazı âlimlerin de 
şeriatın hikmetine ve güzelliklerine ya¬ 
raşanın ihtiyat olduğunu söylemesi (Cü- 
veynî. II, 1199) bu kanaati desteklemek¬ 
tedir. 

İhtiyat düşüncesi dinî olmayan dil vb. 
hususlarda da hareket noktası olabilmek¬ 
te (İbnCinnî, 1, 194-197; 111,101-111), hat¬ 
ta ihtiyatın bazı usulcüler tarafından bir 
usul terimi veya bir metot olarak alındığı 
da görülmektedir. Nitekim ihtiyat, ilk dö¬ 
nem usul kitaplarında özei bir başlık al¬ 
tında ele alınmış olmasa bile çoğunlukla 


delillerin çatışması (teâruz) bahsinde bir 
tercih unsuru olarak söz konusu edilmiş¬ 
tir. Şâfıî fakihi Tâceddin es-Sübkî ihtiyatı 
fürû-i fıkıhta sıkça başvurulan bir yöntem, 
hatta çeşitli tâli kuralların dayandığı bir 
kaide diye zikreder (el-Eşbâh oe’n-nezâ% 
I, 110). Bunun dışında Hanefîler birçok 
yerde dolaylı olarak, diğer mezhepler ise 
genelde “söylenenin en çoğunu alma” 
(ahz bi-ekseri mâ kil) kuralı altında konu¬ 
ya ayrıca yer verirler. Sonraları ise bazı Ha¬ 
nefi usulcüleri ihtiyatı deliller arasında 
saymış ve bilinen dört delile râci olduğu¬ 
nu belirtmişlerdir (Molla Hüsrev, s. 15; 
Ebû Saîd Hâdimî, s. 15-16). Tâceddin es- 
Sübkî ihtiyatı “mevcut olmayan bir şeyi 
mevcut, mevhum şeyi de gerçek sayma 
şeklinde işletilen bir yöntem ve kaide” 
olarak tanıtır (el-Eşbâh ve’n-nezâ’ir, 1, 
110). Mustafa Hulûsi Güzelhisârî de ihti¬ 
yatı “ahvat olanla amel" diye tanımlamış, 
ayrıca ihtiyatın “daha kuvvetli delille 
amel” diye tanımlandığına işaret etmiş¬ 
tir (MenâfFu’d-dekâ'ik, s. 15-16). İhtiyat¬ 
la aynı kökten türeyen “ahvat” kelimesi¬ 
nin “daha ihtiyatlı olan” veya “en ihtiyatlı 
olan” anlamına gelmesi sebebiyle birinci, 
daha kuvvetli delil tesbitinin izâfîliği se¬ 
bebiyle de ikinci tanımın yeterince açık 
olmadığı ileri sürülebilir. Bunun için de ih¬ 
tiyat, “günahtan ve te’vil şüphesinden en 
uzak olan vechi almak veya hükümlerin 
kaynaklarını daha fazl.a toparlayıcı olanla 
amel etmek" diye ifade edilerek bu ta¬ 
nımlara açıklık getirilebilir. Şiî âlimi M. 
Tâki el-Hakîm tarafından yapılan, “İhti¬ 
yat, tekliflerin bütün ihtimallerini yerine 
getirmenin veya şüphe durumunda bu 
ihtimallerden kaçınmanın lüzumuna hük¬ 
metmektir” şeklindeki tarifi de ihtiyatın 
sözü edilen iki yönünü ayrı ayrı belirleme¬ 
yi amaçlar (el-Uşûlü’l-'âmme, s. 495). 

Dinî literatürdeki ihtiyat düşüncesi da¬ 
yanağını, şüpheden ve kalbi rahatsız eden 
şeylerden kaçınmayı tavsiye eden hadis¬ 
lerden almaktadır. Bunların başlıcaları 
şunlardır; “Helâl bellidir, haram bellidir. 
İkisi arasında birçok insanın -helâlden mi 
haramdan mı olduğunu- bilmediği mü- 
şebbehât vardır; müşebbehâttan sakı¬ 
nan kimse dinini ve insanlık onurunu ko¬ 
rumuş olur. Şüpheli bir durumla karşı 
karşıya gelen kişi ise koru çevresinde ko¬ 
yun otlatan ve neredeyse koyunları ko¬ 
ruya girecek olan çoban gibidir. Dikkat 
edin, her hükümdarın bir korusu vardır. 
Allah’ın yeryüzündeki korusu ise haram¬ 
larıdır. Dikkat edin, vücutta bir et parçası 
vardır ki eğer o sağlam olursa bütün vü¬ 
cut sağlam olur; bozuk olursa bütün vü¬ 


cut da bozulur; bu et parçası kalptir” (Bu- 
hârî, “îmân”, 39,“Büyû c ”, 2; Müslim, “Mü- 
sâtat", 107-108); “Seni şüpheye düşüreni 
bırak, şüpheye düşürmeyeni al” (Buhârî, 
“Büyû c ”, 3; Tirmizî, “Kıyâmet”, 60); “Hz. 
Peygamber’e iyilik ve günahın ne olduğu 
sorulmuş, o da, ‘iyilik ahlâk güzelliğidir; 
günah ise gönlünü tırmalayan ve başka¬ 
larının öğrenmesinden hoşlanmadığın 
şeydir’ demiştir” (Müslim, “Bir”, 14; Tirmi¬ 
zî, “Zühd”, 52); “Kul, kendisinde mahzur 
bulunanlardan sakınmak amacıyla mah¬ 
zur bulunmayanları terketmedikçe müt- 
takiler mertebesine erişemez” (İbn Mâ- 
ce, “Zühd", 24; Tirmizî, “Kıyâmet”, 19). 
Resûl-i Ekrem’den ve sahâbeden bu dü¬ 
şünceyi destekleyecek uygulamalar da ri¬ 
vayet edilmiştir. Bu çerçevede Hz. Pey¬ 
gamberin, evinde gördüğü bir hurmaya 
ilişkin olarak, “Eğer zekât hurması olabi¬ 
leceği endişesi bulunmasaydı bunu yer¬ 
dim” buyurması (Buhârî, “Büyû c ", 4; Müs¬ 
lim, “Zekât”, 164) ve akrabalık bağının 
bulunup bulunmadığı endişesiyle Sev- 
de’ye örtünmeyi emretmesi ( el-Muuatta\ 
“Akziye”, 20; Buhârî, “Huşûmât”, 6), İbn 
Mes'ûd’un, “Biz harama düşmek endişe¬ 
siyle helâlin onda dokuzunu terkederdik” 
demesi (Serahsî, el-Mebsût,X II, 179-180), 
ayrıca sahâbe ve tâbiînin bu yöndeki bazı 
açıklamaları anılabilir. 

Hadisteki “müşebbehât" kelimesi, 
“hükmü muayyen şekilde açık olmayıp 
başka şeylere benzetilen” olarak ifade 
edilmiştir. Buhârî’nin Asîlî rivayetinde ve 
İbn Mâce’de “müşebbehât” yerine “müş- 
tebihât” kelimesi geçer. Bunun anlamı da 
yukarıdaki anlama yakın olup “çatışan iki 
delile aynı oranda benzerliği bulunan şey” 
demektir. Hadisin devamında “şübühât” 
ifadesi de yer almaktadır. Âlimler bunu 
"delillerin çatışması durumu”, “âlimlerin 
ihtilâfı”, “mekruh” ve “mubah” şeklinde 
yorumlamışlardır. Buradaki mubahı “fiil 
ve terki her yönden eşit olan şey” diye an¬ 
lamak yerine “hilâfü’l-evlâ” kısmına ham¬ 
letmek doğru olur. İhtiyatın âlimlerin ih¬ 
tilâf alanından dışarı çıkma olarak görül¬ 
mesi de bu sebepledir (Tâceddin es-Süb- 
kî, I, 111). 

Şüphenin bulunması halinde kişinin na¬ 
sıl davranması gerektiği ve şüpheli bir işi 
yapmanın dinî hükmü İslâm âlimleri ara¬ 
sında geniş tartışmalara yol açmıştır. Bu 
konuda Nevevî’nin yorumu şöyledi r: Eşya 
açık helâl, açık haram ve helâlliği ya da 
haramlığı açık olmayan şeyler olmak üze¬ 
re üç kısımdır. Üçüncü kısmı insanların 
çoğu bilmezken âlimler bunun hükmünü 
nas veya kıyas yoluyla ya da istishâb vb. 
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yollarla bilebilir. Bir şeyin helâl veya ha¬ 
ram olma ihtimali varsa ve konuya ilişkin 
herhangi bir nas ya da icmâ yoksa müc- 
tehid ictihad eder ve şerî bir delille bunu 
iki kısımdan birine katar. Müctehidin de¬ 
lili ictihadî olacağından yine de bu şeyi 
terketmek vera‘ sayılır. Müctehid açısın¬ 
dan konunun açıklığa kavuşmaması ve 
onun da şüphede kalması durumunda 
meselenin hükmünün ne olacağında 
usulcüler ihtilâf etmişler ve şeriatın gel¬ 
mesinden önce eşyanın hükmünün ne ol¬ 
duğu konusundaki görüş ayrılıkları doğ¬ 
rultusunda farklı görüşler ileri sürmüş¬ 
lerdir. Bazıları da her hâlükârda kaçın¬ 
manın vera’ olduğunu söylemiştir (Şerhu 
Müslim, XI, 27-29). 

Zâhirî hukukçusu İbn Hazm, yukarıdaki 
ilk iki hadisin vâciplik gerektirmeyip veraa 
teşvik olduğunu, son iki hadisin de sened 
bakımından sağlam olmadığını belirttik¬ 
ten sonra bu hadislerden hareket ederek 
harama vesile olma endişesi ve ihtiyat 
düşüncesiyle bazı şeylerin haram kılına¬ 
mayacağını söylemiştir. Ona göre söz ko¬ 
nusu hadislerde veraa teşvik vardır ve bu 
teşvik, özellikle kendisine müşkil gelen 
hususlarda şüphelerden kaçınmanın ki¬ 
şi için müstehap olması anlamına gelir. 
Problem ve şüphe ise sübjektif olup bir 
kimse için şüpheli görünen şey diğeri için 
açık sayılabilir. Böyle olunca bir işi şüpheli 
gören kişinin şüpheden kaçınması müs¬ 
tehap olsa da bu herkes için bağlayıcı bir 
hüküm ya da fetva haline getirilemez. Yi¬ 
ne hadiste “koru” ile “korunun çevresi"- 
nin aynı hükme tâbi olmadığı vurgulan¬ 
maktadır. Koruya girmek haramdır, fakat 
korunun çevresinde dolaşmak haram de¬ 
ğildir. Ancak burada kişinin kanaati önem¬ 
lidir. Kişi eğer bu şüpheli şeyi işlemekle 
bir haramı da işleyeceğine kesin şekilde 
kanaat getirmişse bu şüphe onun için 
geçerli olur. Fakat helâl olduğu kesinlikle 
bilinen şeyler şek ile haram olmaz. İbn 
Hazm'a göre şüpheli şeyleri haram sayan 
ve insanlara bu yönde fetva ve hüküm 
verenler dine Allah’ın izin vermediği bir 
ekleme yapmış, Peygamber’e muhalefet 
etmiş ve güya Allah’ın eksiklerini akılla¬ 
rınca tamamlamış olurlar. İbn Hazm, bir 
şeyin mubahlığında şüphelenip harama 
düşmemek için ihtiyatlı davranıldığı gibi 
Allah’ın haram kılmadığı bir şeyi haram 
kılarken de ihtiyatlı davranmanın gerekli 
olduğunu söyleyerek bu konuda açık bir 
tavır sergiler ( el-lhkâm, VI, 2-6). Benzer 
bir tavrı, aynı katılıkta olmamakla birlik¬ 
te Muvaffakuddin İbn Kudâm eZemmü'l- 
müvesvisîn adlı eserinde, İbn Kayyim el- 
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Cevziyye de bu esere yazdığı Mekû’idü'ş- 
şeyûtîn adlı şerhte ortaya koymaktadır. 

İhtiyatı hukükullah ve huküku’I-ibâd 
açısından sistemli olarak ilk değerlendi¬ 
ren kişi Hanefî fakihlerinden Kerhî’dir. 
Kerhî ihtiyatın Allah haklan konusunda 
câiz olduğunu, kul hakları konusunda 
câiz olmadığını bir prensip şeklinde orta¬ 
ya koymuş ve bir namazın sahih ve fâsid 
olma ihtimali varsa, “Vâcip olmayan bir 
şeyi eda etmek vâcibi terketmekten ev¬ 
lâdır” gerekçesiyle bu namazı yeniden 
kılmanın ihtiyat olduğunu, diğer taraf¬ 
tan bir meselede tazmin yükümlülüğü¬ 
nün bulunup bulunmama ihtimali varsa 
ihtiyata dayanılarak tazmin yükümlülü¬ 
ğü getirilemeyeceğini ifade etmiştir ( Ri¬ 
sale fi'l-uşûl, s. 166). 

İzzeddin İbn Abdüsselâm ihtiyatı, mas¬ 
lahatı celb ve mefsedeti def açısından ele 
alarak maslahatı celbin ve mefsedeti def- 
‘in mendup ve vâcip şeklindeki ikili ayırı¬ 
mına göre ihtiyatı mendup olan ihtiyat 
(vera‘) ve vâcip olan ihtiyat olmak üzere 
iki kısımda değerlendirmiştir. Buna göre, 
hükmün elde edildiği kaynakların kuvvet 
bakımından birbirine yakın olması duru¬ 
munda mevcut görüşlerin hepsinin müş¬ 
terek olduğu noktayı dikkate alarak âlim¬ 
lerin ihtilâf ettiği alana geçmemek, veh¬ 
me dayalı mefsedetlerden kaçınmak ve 
vehme dayalı maslahatları gerçekleştir¬ 
mek mendup olan ihtiyat grubuna gir¬ 
mektedir. Herhangi bir akidde veya bu 
akdin şartlarından veya rükünlerinden 
birinde kuşkuya düşen kişinin akdi şart ve 
rükünlerine göre yeniden yapması, bir 
ibadeti ifa etmiş olan kimsenin uzunca 
bir zaman sonra bu ibadetin rükün veya 
şartlarından birinde kuşkuya düştüğün¬ 
de ibadeti yeniden ifa etmesi böyledir. Bu 
tür ihtiyatın kişiler açısından ortalama 
kriteri, insanın kendisini şüpheye götü¬ 
ren şeyi bırakıp şüpheye götürmeyen şeyi 
yapmasıdır. Vâcip olan ihtiyat ise haram- 
lığı kesin bir şeye vesile olan şey hakkın- 
daki ihtiyattır. Buna göre maslahat bir 
işin vâcipliği ve mendupluğu arasında 
dönüp duruyorsa ihtiyat bunun vâcipliğe 
hamledilmesidir. Çünkü bu takdirde eğer 
o iş gerçekte vâcip ise kişi bir borçtan 
kurtulmuş, mendup ise mendubu yerine 
getirmiş olur. Yme eğer mefsedet, kerâ- 
het ve tahrim arasında dönüp duruyorsa 
ihtiyat bunun tahrime hamledilmesidir 
( Kauâ c idü’l-ahkâm, ll, 14-20). 

Her ne kadar ihtiyat fıkıh usulünde 
mutlak bir delil olarak değerlendirilme¬ 
miş ve literatürde özel bir başlık altında 
sistemli bir tarzda ele alınmamışsa da 


birçok usul prensibi, küllî kaide ve fıkhî 
meselede ihtiyat düşüncesinin izleri gö¬ 
rülür. Usulde yer alan “ahz bi’l-ekser ve 
sedd-i zerîa” prensibinin dayanağı ihti¬ 
yattır. İhtiyatın özellikle sedd-i zerîa ile 
olan yakın ilişkisi açıktır. Hatta sedd-i ze- 
rîanın doğrudan ihtiyat düşüncesinden 
kaynaklandığı da söylenebilir. Nitekim 
Mâliki hukukçuların ihtiyat düşüncesi 
üzerine bina ettikleri hükümler diğerle¬ 
rine nazaran daha fazladır. Bunun yanın¬ 
da ihtiyat bazı usulî görüşleri destekle¬ 
mede bir faktör olarak da kullanılmıştır. 
Meselâ Hz. Peygamber’in fiiline ittibâın 
vücûbunu ileri sürenlerin, emrin tekrara 
hamledileceği ve âmmın hassa tercih 
edileceği görüşünde olanların bir daya¬ 
nakları da ihtiyattır. 

Usulcülerin çoğunluğu, delillerin (gerek 
mütevâtir gerekse âhâd naslar) çatışma¬ 
sı halinde ihtiyatın bir tercih unsuru ola¬ 
rak kullanılacağı görüşündedir. Meselâ 
haber-i vâhidlerden biri hadlerin ve kısa¬ 
sın uygulanmamasını, diğeri uygulanma¬ 
sını, biri ibadetin fesadını, diğeri cevazını, 
biri vâcibin devam etmesini diğeri düş¬ 
mesini gerektiriyorsa usulcülerin çoğun¬ 
luğuna göre bu üç durumdaki seçenek¬ 
lerden hangisi ihtiyata daha uygunsa 
onunla amel edilir. Yine iki haberden biri 
haramlık, diğeri mubahlık gerektiriyorsa 
ihtiyata uygun olan, haramlığı gerektiren 
haberin alınmasıdır (Alâeddin es-Semer- 
kandî, 11, 1020, 1028). Bâkıllânî, EbüT-Ve- 
lîd el-Bâcî ve İmâmüî-Harameyn el-Cü- 
veynî gibi usulcüler ise karşı görüştedir 
(İhkam, s. 756 -,el-Burhân, II, 1200, 1201). 

Bazı küllî kaidelerin temelinde de ihti¬ 
yat düşüncesi yatmaktadır. “Haram ve 
helâl bir araya gelince haram ağır basar” 
(Süyûtî, s. 209; İbn Nüceym, s. 121-131) 
kuralı böyledir. Yine Hanefî hukukçula¬ 
rınca ifade edilen, “İhtiyatın gerekli oldu¬ 
ğu konularda zâhir sebep gizli durumun 
yerine geçer" ve, “İtici sebep ihtiyat mev¬ 
ziinde müsebbip sayılır” (Ebüî-Berekât 
en-Nesefî, vr. 252 b ) şeklindeki kurallar bu 
düşüncenin ürünüdür. 

İhtiyatın fıkhî meselelerdeki izlerine 
gelince, fıkıh kitaplarında ihtiyatın en faz¬ 
la söz konusu edildiği hususların başında 
ibadetler gelir. Bu noktada yaygın olarak 
kabul edilen ve söylenen söz ibadetlerin 
ihtiyat temeli üzerine kurulduğudur. Hat¬ 
ta ibadetlerin ihtiyat açısından kendi ara¬ 
larında bir derecelemeye tâbi tutulduğu 
da gözlenmektedir (Tûfî, 1, 371 ). Diğer bir 
yaygın kanaat de haramlar konusunda ih¬ 
tiyatı gözetmenin gerekliliğidir. Hanefî 
hukukçularından Kâsânî, "Haramlar ko- 
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nusunda şüphe ihtiyaten hakikate mül¬ 
hak sayılır” (BedâV, V, 198); Habbâzîde, 
“Bazı yiyecek ve içeceklerde haramiığı 
belirtmemiz ta’lîl için değil bir nevi ihti¬ 
yat içindir” (el-Muğnî, s. 288) demiştir. 
Genel olarak söylemek gerekirse İslâm 
hukukçuları ibadetlerin yanı sıra yemin, 
cezaların ıskat ve infazı, evlenme-boşan- 
ma. yiyecek ve içecekler gibi ibadetlerle 
yakın ilişkisi bulunan konularda da ihtiyatı 
bir çözüm şekli olarak sıkça işletmişler¬ 
dir. Âlimler özellikle Hz. Ömer’in. “Ribâyı 
ve reybeyi (ribâ şüphesi olan şeyi) bırakın" 
(Müsned, I, 36, 50; Cessâs, II, 183) sözün¬ 
den hareketle faiz konusunda da ihtiyatı 
bir prensip kabul etmişler ve varlığı te- 
vehhüm edilen fazlalığın ihtiyaten ger¬ 
çekten varmış gibi kabul edileceğini ileri 
sürmüşlerdir (Serahsî, el-Mebsût, XII, 179- 
180). Bu cümleden olarak beş vakit na¬ 
mazdan birini kılmayıp hangi namazı kıl¬ 
madığını hatırlamayan kişinin beş vakit 
namazı yeniden kılması, vefat iddeti mi 
yoksa talâk iddeti mi bekleyeceğinde te¬ 
reddüde düşen kadının her iki iddeti de 
beklemesi, temiz bir elbise ile necis bir 
elbisenin ayırt edilemeyecek biçimde ka¬ 
rışması durumunda ikisinin de giyileme¬ 
yeceği, iki kadından hangisinin kendi süt¬ 
kardeşi olduğu hususunda şüpheye dü¬ 
şen kişinin her ikisiyle de evlenemeyece- 
ği gibi görüşler ve çözüm örnekleri ihti¬ 
yat düşüncesine dayanır. 

İhtiyatın İslâm hukukunda, özellikle 
ibadetlerde ve ibadet yönü ağır basan ko¬ 
nularda genel ve destekleyici bir ölçü ola¬ 
rak kabul edildiği anlaşılmaktadır. İslâm 
hukukçuları, taabbüdî konularda ihtiyatlı 
davranmanın asıl olduğunda görüş birliği 
etmiş olmalarına rağmen ihtiyatın işleti- 
liş biçimi ve alanı, hatta ihtiyatlı tavrın 
hangi çizgiye kadar sürdürülmesi gerek¬ 
tiği konusu, bakış açısına göre değişiklik 
gösterecek biçimde ictihadî ve sübjektif 
bir karakter taşıdığından ihtiyat anlayışı 
ve bunun uygulanışında görüş ayrılığına 
düşmüşlerdir. Nitekim bir grup fakihin 
ihtiyat gerekçesiyle verdiği bir hükmü bir 
diğerinin haksızlık olarak niteleyebilmesi 
bundan kaynaklanır. İhtiyat düşüncesinin 
temelinde, harama düşme şüphe ve en¬ 
dişesi bulunduğu için şüphenin ölçüsü¬ 
nün belirlenmesi ve ihtiyatla şüphe ara¬ 
sındaki denge ilişkisinin düzgün kurul¬ 
ması ayrı bir önem taşır. Öyle görünüyor 
ki burada şüphe iki ayrı hükme, meselâ 
haram ve helâle aynı oranda ihtimal bu¬ 
lunması ve ortada ihtimallerden birinin 
ağır basmasını sağlayacak bir delil ya da 
emârenin mevcut olmaması durumudur. 


Esasen usulcüler, ihtiyatın şüpheli konu¬ 
lar hakkında geçerli olduğunu ve şekle 
olan bağlantısını göstermek üzere ihtiya¬ 
tın şek ve vehim üzerine kurulduğunu ifa¬ 
de etmişlerdir (Bahrülulûm el-Leknevî, II, 
360). Ancak mutlak şek ihtiyatı almak için 
yeter sebep değildir. Herhangi bir ibadet 
yahut muâmelât hususunda şek vâki 
olunca ihtiyata başvurmadan önce gerek¬ 
tiği şekilde araştırma yapmak, araştırma 
sonunda herhangi bir yönde gaiip zan 
veya yakin meydana gelirse bu zanna ve 
yakıne göre davranmak gerekir. Önceden 
yakın bulunan bir konuda ortaya çıkan 
şek de yakini yok edemez. Araştırmaya 
rağmen şek aynen devam ediyorsa ihti¬ 
yat devreye girebilir. Nitekim Hz. Peygam¬ 
ber, “Biriniz namazında şek ederse doğ¬ 
ruyu araştırsın” demiştir (Buhârî,“Şalât”, 
31; Müslim, “Mesâcid”, 89). Öte yandan 
şek ile vesveseyi birbirinden ayrı tutmak 
gerekir. Vesvese bir bakıma şek içerisin¬ 
de olma durumu değil bir şekkin var sa¬ 
yılması, tevehhüm edilmesidir. Vesvese if¬ 
rat ise şekki hiçe sayarak gelişigüzel dav¬ 
ranmak da tefrittir. Davranışlarda önem¬ 
li olan, davranışa verilen isim değil yapı¬ 
lan işin şâriin maksatlarına ve Resûl-i Ek¬ 
rem’in tutum ve emrine uygunluğudur. 
İbn Kayyim el-Cevziyye’nin, ihtiyatı sün¬ 
nete uygun olduğu sürece faydalı bulup 
ona aykırı düşecek bir dereceye vardığın¬ 
da bunu terketmeyi ihtiyat olarak gör¬ 
mesi ve ihtiyatı vesveseden ayrı tutmaya 
özen göstermesi ihtiyatın mahiyetini an¬ 
latması bakımından önemlidir (Mekâ Y- 
dü'ş-şeyâtîn, s. 66-67). Bu bakımdan ves¬ 
veseye dayanan veya aşırılığa kaçan hü¬ 
kümlere ihtiyatı gerekçe yapmak doğru 
karşılanmamıştır. Her ne kadar bazı âlim¬ 
ler, “Mekruh kul ile haram arasında bir 
engeldir; mekruhu çok işleyen harama 
gidebilir. Mubah da kul ile mekruh arasın¬ 
da bir engeldir; mubahta aşırıya kaçan 
mekruha düşebilir” demişler ve bu yak¬ 
laşım ihtiyat ve vera’ anlayışının bir nevi 
formülü haline gelmişse de bu yaklaşım 
öncelikle ferdî boyuttaki fiiller, kişisel ka¬ 
naat ve tercihler için geçerli sayılabilir. 
Buna karşılık böyle sübjektif bir ölçünün 
objektif karakterdeki hüküm ve fetvalar¬ 
da bir kriter olarak kabul edilmesi doğru 
olmaz. Bu sebeple dinde aşırı gitmeyi ya¬ 
saklayan, vesvese ve şekten uzak durup 
orta yolu izlemeyi öğütleyen âyet ve ha¬ 
dislerden, İbn Hazm’m ve Nevevî’nin yu¬ 
karıda sözü edilen yorumlarından da des¬ 
tek alınarak dinde ihtiyat düşüncesinin 
kaynağı sayılan hadislerin amacının, hu¬ 
kukta objektif bir ölçü getirmekten ziya¬ 


de tek tek fertlerin tercih ve davranışla¬ 
rına ilişkin olduğu ve neticede ferdî dinî 
hayatı daha tatminkâr bir derinliğe ve 
huzur ortamına çekmeyi amaçladığı söy¬ 
lenebilir. 
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İHTİZÂL 


İHTİZÂL 

(j'i^-yı) 

İbareden, kendileri bulunmadan da 
anlamın tamam olduğu kelime 
veya cümleleri eksiltmek suretiyle 
gerçekleşen îcâz türü 
(bk. ÎCÂZ). 


İHVÂN 

(ûİ537f) 

Çeşitli bedevi kabilelerin 
Abdülazîz b. Suûd liderliğinde 
yürüttüğü 1912-1930 yılları arasında 
etkili olan Vehhâbî kaynaklı dinî 
ve siyasî hareket 
(bk. ABDÜLAZÎZ b. SUÛD; 
SUÛDÎLER; VEHHÂBÎLİK). 


' İHVAN 

(oi^yı) 

Aynı şeyhe bağlı olan müridleri, 
aynı tarikatın veya tarikat kolunun 
^ mensuplarını ifade eden bir terim. 

Sözlükte “erkek kardeş, arkadaş, yol¬ 
daş, dost, meslektaş, ortak” anlamlarına 
gelen ah kelimesinin çoğulu olup Türk¬ 
çe'de daha çok tekil anlamında yaygınlık 
kazanmıştır. İslâm dini inananların birbi¬ 
rinin kardeşi olduğunu ilân etmiştir (Âl-i 
İmrân 3/103; et-Tevbe 9/11; el-Hucurât 
49/10; el-Haşr 59/10). Kur’an’da İslâm’a 
karşı oluşturulan grupların da birbirinin 
kardeşi olduğu belirtilmiş (el-Haşr 59/11), 
Hz. Peygamber müslümanları din kardeş¬ 
liğine bağlı kalmaya çağırmıştır (Buhârî, 
“Nikâh”, 45, “Mezâlim”, 3; Müslim, “Bir", 
23,32). Hadislerde geçen “din kardeşi, din 
ve dünya kardeşi" (Buhârî, “Nikâh”, 11; 
Tirmizî,“Menâkıb”, 20)tabirleri de bu hu¬ 
susun önemini ifade eder. Hiçbir ayırım 
yapılmadan kadın erkek bütün mümin¬ 
ler birbirinin kardeşi kabul edilmekle be¬ 
raber Resûl-i Ekrem Medine’ye hicret et¬ 
tiğinde daha özel bir anlamda Mekkeli 
muhacirlerle Medineli ensarı birbirine 
kardeş yapmış (bk. MUÂHÂT), böylece göç¬ 
menlerle yerlileri kaynaştırmayı amaçla¬ 
mıştır (Buhârî, “Nikâh", 7; “Şavm”, 51, 
Müslim, “Fezâ 3 ilü’ş-şahâbe”, 203). 

Sûfîler ilk dönemlerden itibaren kendi 
aralarında farklı gruplar oluşturmaya, 
birbirine kardeş gözüyle bakmaya başla¬ 
mışlardır. Tasavvufun giderek tarikat şek¬ 
linde kurumsal bir yapı kazanmasıyla bir¬ 
likte bu durum daha da gelişmiştir. Gaz- 
zâlî’nin kaydettiğine göre sûfîler birbiri¬ 
nin yüzüne severek ve merhametle bak¬ 
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mayı ibadet sayıyor {İhyâ\ II, 159), bazan 
aralarında yaptıkları sohbetlere yabancı¬ 
ların girmesine dahi izin vermiyorlardı. Bu 
dönemde müridlerin birbirine hizmet et¬ 
meleri, gönül hoşluğuyla birbirinin mal¬ 
larını harcamaları, ihvana karşı fedakâr 
ve tahammüllü olmaları, özür dilemeyi 
gerektirecek davranışlardan sakınmala¬ 
rı, sevgi ve şefkat duygularıyla dolu olma¬ 
ları öğütleniyordu (Serrâc, s. 234-237; Ku- 
şeyrî, s. 433-439, 574-580, 746, 749). 

Başlangıçta daha çok “ashap” kelime¬ 
siyle ifade edilen ihvan kavramı, ilk tasav¬ 
vuf! eserlerde sohbet ve müridliğin âdâ- 
bına dair bölümlerde işlenmiştir. İhvan 
kelimesine ilk olarak Kuşeyrî’nin er-Ri- 
sâle’sinde rastlanmaktadır (s. 746). Sû¬ 
fîler, V. (XI.) yüzyıldan itibaren bugünkü 
mânada tarikatlar halinde örgütlenmeye 
başlayınca aynı tarikata veya tarikat ko¬ 
luna bağlı olanlara özel anlamda ve bir 
tasavvuf terimi olarak ihvan denilmiştir. 
Bütün tasavvufî zümrelerde ihvan teri¬ 
mine veya onunla aynı anlama gelen “ah, 
fetâ, derviş, pîrdaş” gibi kelimelere tesa¬ 
düf edilmektedir. Tarikatlar bir kurum 
olarak ortaya çıkınca ihvan ve pîrdaş olan 
müridler arasındaki ilişkiler daha düzenli 
bir şekil almış, bu dönemde yazılan Âdâ- 
bü'l-mündîn, ‘Avârifü 'l-ma c ârif gibi 
eserlerde ihvanın gözetmesi gereken ku¬ 
rallara özel bölümler ayrılmıştır. Bu eser¬ 
lerde ihvan arasındaki sevginin sırf Allah 
için olduğu, maddî çıkar, itibar veya şöh¬ 
ret arzusunun söz konusu edilmeyeceği, 
ihvanın her zaman birbirini hayırla andık¬ 
ları, karşılık beklemeden birbirlerine hiz¬ 
met ettikleri, kardeşinin hatalarını gör¬ 
mezlikten gelip ezalarına katlandıkları, 
ihtiyaçlarını gidermeye çalıştıkları, daima 
saygılı, hoşgörülü davrandıkları, her za¬ 
man kardeşlerini haklı, kendini kusurlu 
bildikleri, insaflı olup insaf beklemedikle¬ 
ri, birbirinin sevinç ve üzüntülerini pay¬ 
laştıkları, bir sıkıntıyla karşılaşanın yardı¬ 
mına koştukları, vefalı olmayı ve sadâ¬ 
katten ayrılmamayı görev bildikleri anla¬ 
tılmaktadır (Ebû Tâlib el-Mekkî, II, 442- 
489; Gazzâlî, II, 154-191; Şehâbeddin es- 
Sühreverdî, s. 423-442). 

Aynı tarikatın mensupları, kendi ara¬ 
larında sırf Hak rızâsına dayanan samimi 
bir dostluğun gereklerini yerine getirme¬ 
nin yanı sıra tekke düzenine, tarikat ku¬ 
rallarına, şeyhin öğütlerine tam anlamıy¬ 
la uyar, büyüklerini baba, akranını kardeş, 
küçüklerini evlât olarak görürler. Şeyh ba¬ 
ba, müridleri onun evlâtlarıdır. Şeyhin eşi 
anne, birbirlerinin eşleri ise hemşiredir 
(bacı) (Ebü’l-Mefâhir Yahyâ el-Bâharzî, s. 
106-127; Muhammed b. Abdullah el-Hânî, 


s. 27-29). Bu samimi dostluğun hâtırası 
ölümden sonra da devam eder. Vefat 
eden mensuplarının geride bıraktığı aile 
fertlerini korur, onlarla da dostça ilişkiler 
kurarlar. Menâkıb kitaplarında ihvanın 
sadâkatini, vefakârlığını ve fedakârlığını 
gösteren pek çok örnek kaydedilmiştir. 

Ahîlik’te ve fütüvvet ehli arasında da 
mânevî kardeşlik bağına büyük önem ve¬ 
rilmiştir. Şehâbeddin es-Sühreverdî el- 
Maktûl daima Allah’ı teşbih, takdis ve 
zikreden tevazu ve huşû sahiplerine “ih- 
vân-ı basîret”, “kün makamı” denilen bir 
mertebede bulunan, iradeleriyle sûrî şey¬ 
leri icat etme gücüne sahip olanlara “ih- 
vân-ı tecrîd”, beşerî kir ve lekelerden kur¬ 
tulup ruhlarını kemal halleriyle donatan¬ 
lara da “ihvân-ı safâ” demektedir ( Mec- 
mû c a, II, 242-245). Bu son tabirin bir fel¬ 
sefeciler grubu olan İhvân-ı Safâ ile ilgisi 
yoktur. 
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İHVÂN-ı MÜSLİMÎN 

(o^cJUudi ) 

Mısır’da kurulan ve bazı Ortadoğu 
İslâm ülkelerinde de faaliyet gösteren 
^ dinî-siyasî bir teşkilât ve hareket. ^ 

Mart 1928’de İsmâiliye’de Haşan el- 
Bennâ tarafından Cem‘iyyetü’l-ihvâni’1- 
müslimîn adıyla kuruldu. 1932’ye kadar 
Süveyş Kanalı bölgesindeki şehirlerde pek 
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çok taraftar bularak şubeler açtı. 1932’de 
idare merkezi Kahire'ye taşındı. Bu tarih¬ 
ten sonra ülke düzeyinde örgütlenmeye 
hız verilerek şubelerin sayısı bir yıl içinde 
ellinin üzerine çıkarıldı; aynı zamanda Su¬ 
riye, Lübnan ve Filistin’e de temsilciler 
gönderilerek örgütlenmesi buralarda da 
sürdürüldü. Teşkilâtın kurucuları ve da- 
vetçileri şube binalarında, camilerde ve 
diğer toplu yerlerde halka hitap ettiler ve 
davalarını anlattılar. 1933’ten itibaren 
yıllık genel kongreler yapmaya ve bu 
kongrelerde strateji belirlemeye başlan¬ 
dı. Kuruluşun onuncu yıldönümü müna¬ 
sebetiyle Ocak 1939’da toplanan beşinci 
kongrede başkan Haşan el-Bennâ teş¬ 
kilâtın amacını, davetini ve faaliyetlerini 
açıkladı (bu konuşma Risâletii’l-mü’teme- 
ri’l-hâmis adıyla basılmıştır). Bu dönem¬ 
de haftalık el-İhvânü'l-müslimûn gaze¬ 
tesiyle (1933-1938) en-Nezîr adlı dergi 
(1938-1939) yayımlandı. 

II. Dünya Savaşı sırasında İngilizler'in 
yanında savaşa girilmesine karşı çıkan İh- 
vân mensuplan hükümet tarafından bas¬ 
kı altına alındı. Teşkilât İngilizler'in Siyo¬ 
nist gruplarla iş birliği yaparak onları si¬ 
lâhlandırdığını, sonuçta da yahudilerin 
Filistin topraklarını ele geçirip orada dev¬ 
let kuracaklarını düşünüyordu. Bu sebep¬ 
le 1940’ta İngilizler'i Mısır’dan çıkarmak 
ve Filistin'i kurtarmak amacıyla gizli bir 
mücahid ordusu oluşturmayı kararlaştır¬ 
dı ve aynı yıl bu ordunun nizâmnâmesi 
mahiyetindeki et-Te^âlîm risâlesini ya¬ 
yımladı. 1948 yılında ortaya çıkan bu si¬ 
lâhlı kuruluş en-Nizâmü’l-hâs (el-Cihâzü’s- 
sırrî) adıyla tanınmıştır. 

İhvân-ı Müslimîn’in altıncı ve sonuncu 
kongresi 9 Ocak 1941’de yapıldı ve bu ta¬ 
rihten sonra kurucu üyelerin toplantısı 
genel kurul kabul edildi. Bu son kongre¬ 
de Mısır’ın İçtimaî, İktisadî ve siyasî duru¬ 
mu tartışıldı, sonuçta bazı teşkilât men¬ 
suplarının parlamentoya girmek için aday 
olmalarına karar verildi. Bu yolla hükü¬ 
metin baskı uygulaması ve yayın organla¬ 
rına tedbir koyması sebebiyle sekteye uğ¬ 
rayan faaliyetlerin yeniden canlandırılma¬ 
sı umuluyordu. Bu karar sonucu teşkilât 
ilk defa siyasî bir kuruluş olarak seçimlere 
katılmak için çaba gösterdi. 1942 seçim¬ 
lerinde Haşan el-Bennâ ile kurucu üyeler¬ 
den Abdurrahman Nâsır adaylıklarını koy¬ 
mak istedilerse de seçimler öncesinde 
hükümetle varılan anlaşma uyarınca vaz¬ 
geçtiler. Buna karşılık yeni şubeler açma 
ve on beş günde bir el-İhvânü'l-müsli¬ 
mûn (1942-1948) gazetesini tekrar ya¬ 
yımlama iznini aldılar. 1944 seçimlerinde 


İhvân mensubu altı kişi aday gösterildi; 
ancak başarılı olamadılar. 11. Dünya Sava- 
şı’ndan sonra teşkilât sosyal ve ekono¬ 
mik faaliyetlere de yöneldi; çok sayıda ti¬ 
carî, sınaî ve ziraî şirketle yüzlerce okul 
ve sağlık ocağı kurdu. Eylül 1948’de dü¬ 
zenlenen XX. yıldönümü törenlerinde 
başkan Haşan el-Bennâ, İhvân-ı Müsli¬ 
mîn’in faaliyetleri üzerine çeşitli bilgiler 
vererek yirmi yıl içinde şube sayısının Mı¬ 
sır’da 2000’e, Sudan’da elliye ulaştığını, 
ayrıca Filistin, Doğu Ürdün, Suriye, Pakis¬ 
tan ve İran’da şubeler açıldığını belirtti. 

Filistin meselesiyle de yakından ilgile¬ 
nen İhvân-ı Müslimîn özellikle Siyonizm 
tehdidine dikkat çekmeye çalıştı ve Filis¬ 
tin’i kurtarmak için cihad çağrısı yaptı. 
15 Mayıs 1948’de İsrail Devleti’nin kurul¬ 
masıyla başlayan Arap-İsrail savaşında 
teşkilât mensupları fiilen yer aldılar. İh- 
vân-ı Müslimîn’in yürüttüğü cihad hare¬ 
keti Fransa, İngiltere ve Amerika gibi Ba¬ 
tılı ülkelerin tepkisini çekti; bu ülkelerin 
Kahire’de bulunan büyük elçileri hükü¬ 
metin İhvân-ı Müslimîn’i dağıtması tavsi¬ 
yesinde bulundular. Mısır hükümeti bu¬ 
nun üzerine devlete karşı ayaklanma ha¬ 
zırlıkları içinde olduğu gerekçesiyle teşki¬ 
lâtın dağıtılmasına ve bütün mallarına el 
konulmasına karar verdi (8 Aralık 1948). 
Bu karar sert tepkiyle karşılandı ve yirmi 
gün sonra Başbakan Nukrâşî Paşa İhvân 
mensubu bir genç tarafından öldürüldü. 
12 Şubat 1949 günü ise Haşan el-Bennâ 
hükümetin düzenlediği bir suikasta kur¬ 
ban gitti. Nukrâşî Paşa’nın arkasından 
hükümetin başına getirilen İbrâhim Ab- 
dülhâdî, İhvân-ı Müslimîn’e karşı çok acı¬ 
masız bir baskı ve işkence politikası uy¬ 
gulayarak altı ay içinde 4000 üyesini tu¬ 
tuklattı. 

Ocak 19S0'de Nehhâs Paşa hükümeti¬ 
nin kurulmasından sonra İhvân-ı Müsli¬ 
mîn üzerindeki baskılar yavaş yavaş ha¬ 
fifledi ve bundan istifadeyle ed-DaVe 
adında bir derginin yayımına başlandı (30 
Ocak 1951). Bu dönemde Mısır'daki en 
önem|i konu İngiliz birliklerinin ülkeden 
çekilmesiydi. İhvân-ı Müslimîn tartışma¬ 
lara bütün gücüyle katılarak Nehhâs Pa- 
şa’nın politikasına destek verdi. Ancak öl¬ 
dürülen Haşan el-Bennâ’nın yerine kimin 
getirileceği konusunda çekişme başladı 
ve teşkilât sarsıntı geçirdi; Ekim 1951 ’de 
Haşan el-Hudaybî’nin göreve başlamasıy¬ 
la iç çalkantılar son buldu. Yeni başkan, 
Nehhâs Paşa hükümetinin 1936 tarihli 
İngiltere-Mısır antlaşmasını yürürlükten 
kaldırma yönündeki kararını destekleye¬ 
rek İngilizler’e karşı cihad çağrısında bu¬ 


lundu ve bu maksatla Kanal bölgesinde 
milis birimleri kurulmasında faal rol oyna¬ 
dı. Çok sayıda İhvân mensubu bunlara ka¬ 
tıldı. Hür Subaylar (ed-Dubbâtü'l-ahrâr) ha¬ 
reketinin 23 Temmuz 1952’de iktidarı ele 
geçirmesinde İhvân-ı Müslimîn darbecile¬ 
re destek verdi ve dört gün sonra yayım¬ 
ladığı bir beyannâme ile bu eylemi “mü¬ 
barek hareket” olarak nitelendirdi. 

İhvân-ı Müslimîn ile Hür Subaylar ara¬ 
sındaki ilişkiler 11. Dünya Savaşı’nın başla¬ 
rında kurulmuş ve savaş yıllarında gelişe¬ 
rek 1. Arap-İsrail Savaşı’nda omuz omuza 
çarpışmalarına imkân hazırlamıştı. İhti¬ 
lâlden sonra kurulan konseyle teşkilât 
arasında yakın bir ilişki vardı. Yeni hükü¬ 
met bütün partileri kapattığı halde (Ey¬ 
lül 1952) İhvân’ın çalışmalarına siyasî bir 
kuruluş olmadığı gerekçesiyle izin verdi. 
Ancak çok geçmeden Mısır’ın yeniden in¬ 
şası ve izlenecek temel politikalar konu¬ 
sunda darbecilerle, bir İslâm devleti arzu¬ 
layan ve hükümetin İslâmî esaslara göre 
düzenlenmesini hedefleyen İhvân-ı Müs¬ 
limîn arasında görüş ayrılıkları ortaya çık¬ 
tı. Nihayet İhvân-ı Müslimîn'in Nizâmü’l- 
hâss’ın hükümet programına alınmasını 
istemesi üzerine ilişkiler kopma noktası¬ 
na geldi. 15 Ocak 1954 tarihinde yayım¬ 
lanan bakanlar kurulu kararıyla teşkilât 
siyasî parti kabul edilerek kapatıldı; ayrı¬ 
ca kurulu düzeni yıkma ve İngilizler’le giz¬ 
li görüşmeler yapma gibi suçlamalarda 
bulunularak başkanı ile birçok önde gelen 
mensubu tutuklandı ve aleyhinde yıpra¬ 
tıcı bir neşriyat başlatıldı. İhtilâl konseyin¬ 
deki ihtilâfların şiddetlenmesi ve General 
Muhammed Necîb’in 25 Şubat 1954’te 
-kendisinin haberi olmadan- istifa ettiği¬ 
nin açıklanması üzerine onu destekleyen 
halk İhvân-ı Müslimîn’in önderliğinde pro¬ 
testolara başladı ve sonunda tekrar ba¬ 
kanlar kuruluna ve ihtilâl konseyine baş¬ 
kan olarak dönmesini sağladı. Bu olayla¬ 
rın arkasından tutuklu bulunan teşkilâtın 
başkanı ile üyeleri serbest bırakıldı ve ih¬ 
tilâl konseyi teşkilâta yönelik uygulama¬ 
larından dolayı özür diledi. Parlamenter 
sisteme geçiş ilân edilince basındaki san¬ 
sür kaldırıldı ve hürriyetler geri verileli. 
Bütün bu gelişmeleri memnuniyetle kar¬ 
şılayan İhvân-ı Müslimîn, haftalık el-İhvâ¬ 
nü'l-müslimûn gazetesini Mayıs 1954'- 
te yeniden yayımlamaya başladı; ancak 
gazete 12. sayısından sonra tekrar kapa¬ 
tıldı. 

26 Ekim 1954’te Cemal Abdünnâsır’a 
başarısız bir suikast teşebbüsünde bu¬ 
lunulması İhvân-ı Müslimîn’in tarihinde 
önemli bir dönüm noktası oluşturur. Her 
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ne kadar bunun bir tertip olduğu sonra¬ 
dan ortaya çıktıysa da suikasttan sorum¬ 
lu tutulan teşkilât kanun dışı ilân edildi 
ve binlerce mensubu tutuklandı; 4 Aralık 
1954'te yedi lideri idam cezasına çarptı¬ 
rıldı ve bazı İslâm devletlerinin ricası üze¬ 
rine başkan Haşan ei-Hudeybî’nin cezası 
müebbet hapse çevrilmekle birlikte di¬ 
ğerleri idam edildi (9 Aralık 1954). Ceza- 
evlerindeki tutuklu üyelere ağır işkence¬ 
ler yapıldı; Ekim 1954’ten 1955’in başına 
kadar yirmi yedi kişi işkenceden ölürken 
Haziran 1957’de yirmi iki kişi görevlilerin 
üzerlerine açtığı yaylım ateşinden öldü. 
İhvân-ı Müslimîn bu tarihten sonra faali¬ 
yetlerini yer altına kaydırdı. 1965 yılının 
ilk aylarında tutukluların çoğu şartlı tah¬ 
liyeyle veya sağlık durumlarının bozulma¬ 
sı gibi sebeplerle serbest bırakıldı. Fakat 
aynı yılın ağustos ayında daha geniş çaplı 
bir tutuklama faaliyeti başlatıldı; arala¬ 
rında yüzlerce kadın ve genç kızın da bu¬ 
lunduğu tutukluların sayısı 20.000’i aştı. 
Yargılama sonunda yedi kişinin idamına, 
10O'den fazlasının da değişik sürelerde 
hapsedilmelerine karar verildi. İdam ce¬ 
zasına çarptırılanlardan bir kısmının ceza¬ 
sı müebbet hapse çevrilirken Fî Zılûlii- 
Kur'ân adlı tefsirin müellifi Seyyid Kutub 
ile Yûsuf Hevvâş ve Abdülfettâh İsmâil'in 
cezaları 29 Ağustos 1966^ infaz edildi. 

Cemal Abdünnâsır’ın ölümünden (28 
Eylül 1970) sonra yerine seçilen Enver Se¬ 
dat, hapisteki İhvân-ı Müslimîn mensup¬ 
larını kademeli olarak serbest bıraktı ve 
1970-1978 arasında barış içinde bir dö¬ 
nem geçirildi. 15 Ekim 1971’de serbest 
bırakılan Haşan el-Hudeybî’nin ölümü 
üzerine (8 Kasım 1973) teşkilâtın liderliği 
Ömer et-Tilimsânî'ye geçti. Yasal bir ör¬ 
güt sayılmamasına rağmen İhvân-ı Müs¬ 
limîn, eskisi gibi davet faaliyetlerine gi¬ 
rişerek Temmuz 1976’da ed-Da've adlı 
dergiyi tekrar yayımlamaya başladı. Bu 
dergide birçok meseleyle ilgili görüşler 
açıklanıyor, özellikle teşkilâtın resmen ta¬ 
nınması, şer‘î düzene geçilmesi, Enver 
Sedat’ın 1979’da İsrail’le imzaladığı barış 
antlaşması ve İsrail’in devlet olarak tanı¬ 
nıp Kahire’de elçilik açmasının reddedil¬ 
mesi gibi konularda yayım yapılıyordu. 
1978-1981 döneminde İhvân-ı Müslimîn 
ile Mısır hükümeti arasındaki ilişkileri İran 
İslâm Devrimi ve Mısır- İsrail Barış Ant¬ 
laşması etkiledi. ed-Da've dergisi 1 Eylül 
1981’de hükümet tarafından kapatıldı. 
Bu arada tutuklanan Ömer et-Tilimsânî, 
Hüsnü Mübârek iş başına geldikten son¬ 
ra serbest bırakıldı (6 Ekim 1981). Onun 
döneminde daha çok siyasî faaliyetlere 
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yönelen İhvân-ı Müslimîn tek başına se¬ 
çimlere katılmasına izin verilmediği için 
1984 seçimlerinde yeni kurulan Vefd Par- 
tisi'yle iş birliğine gitti ve parlamentoya 
altı milletvekili gönderdi. Tilimsânî Ma¬ 
yıs 1986’da vefat etti. Tilimsânî’nin yeri¬ 
ne getirilen Muhammed Hâmid Ebü’n- 
Nasr’ın Amel ve Ahrâr partilerinin şem¬ 
siyesi altında katıldığı 1987 seçiminde bu 
sayıyı otuz altıya çıkaran teşkilât 1990’da 
ise sağlıklı yapılmadığı iddiası ile seçim¬ 
lere katılmadı. 

îhvân-ı Müslimîn, 1990’lı yılların ortala¬ 
rına gelindiğinde özellikle öğrenci ve mes¬ 
lek kuruluşlarındaki etkinliğiyle rejimi en¬ 
dişelendirecek derecede güçlendi. Ocak 
1995’te teröristlerle bağlantılarının bu¬ 
lunduğu ileri sürülerek önde gelen lider¬ 
lerinin tutuklanmasıyla birlikte teşkilâtın 
rejimle olan ilişkileri iyice gerildi. Kasım 
1995’te Kahire’deki büroları kapatıldı ve 
birçok mensubu hakkında askerî mah¬ 
kemede ağır cezalar içeren mahkûmiyet 
kararları verildi; ayrıca 29 Kasım 1995’te 
yapılan seçimlere katılması da engellen¬ 
di. Muhammed Hâmid Ebü’n-Nasr’ın 20 
Ocak 1996'da vefatının arkasından yerine 
Mustafa Meşhûr seçildi ve alınan bir ka¬ 
rarla başkanlık görev süresi hayat boyu 
olmaktan çıkarılarak tekrar seçilebilmek 
kaydıyla altı yıl ile sınırlandı. 

Teşkilâtın çalışması ve İdarî yapısı bir 
kuruluş yasası ve bunu açıklayan iç tüzük 
ile düzenlenmiştir. En yüksek organ olan 
Genel Şûra Meclisi, Kahire’deki üçüncü 
toplantısında (1935) İhvân-ı Müslimîn Ni- 
zamnâmesi’ni onaylamış, bu nizâmnâme 
1945 yılında değişikliğe uğrayıp Könû- 
rı ü ’n-nizâmı '1-esâsî li-hey’e ti ’l-İhvâni i- 
müslimîn el- c âmme adıyla yayımlanmış, 
daha sonra da çeşitli tarihlerde yine bazı 
değişiklikler geçirmiştir. Kuruluş yasası¬ 
nın maddelerini açıklayan iç tüzük 2 Ka¬ 
sım 1951 tarihinde neşredilmiştir. Kuru¬ 
luş yasasında 1945 yılında yapılan deği¬ 
şikliğe göre teşkilâta üyelik iki kademeli 
olarak belirlenmiştir: Aday üye ve görevli 
üye. Altı aylık bir sürede üyelik liyakatini 
ispatlamak durumunda olan aday üyenin 
bu tarihten sonra bağlılık yemini etme¬ 
sine ve böylece teşkilâtın görevli üyeleri 
arasına katılmasına izin verilir. Genel ku¬ 
rallara göre üyelik şartları on sekiz yaşını 
doldurmak, iyi hal ve güzel ahlâk sahibi 
olmak, İhvân düşüncesini iyice anlamak, 
her an verilecek görevleri yerine getirme¬ 
ye hazır beklemek ve her ay aidat ödeye¬ 
rek teşkilâta maddî katkıda bulunmaktır. 

Başlıca İdarî organlar şunlardır: 1. el- 
Mürşidü’!-âm (genel başkan). Z. Mektebü’l- 


irşâdi’l-âm (genel irşad bürosu). En yüksek 
idari makam olup davetin icraatını denet¬ 
ler, teşkilâtın siyasetine ve idaresine yön 
verir. 3. el-Hey’etüt-te’sîsiyye (kurucu he¬ 
yet). Genel şûra meclisini oluşturur ve ay¬ 
nı zamanda irşad bürosunun genel mec¬ 
lisi sayılır. Teşkilâtın kadınlar kolunu tem¬ 
sil eden Firku’l-ahavâti’l-müslimât adın¬ 
daki komisyon ilk defa 1932’de toplan¬ 
mış ve 26 Nisan 1933 tarihinde iç tüzü¬ 
ğünü yayımlamıştır. 1948 yılında kapatıl¬ 
madan önce elli şubede kayıtlı 5000 üye¬ 
si bulunuyordu; 1954 yılında ise şubele¬ 
rinin sayısı 250’yi aştı. 1951’de kadınlar 
kolu için yeni bir tüzük yayımlanarak eği¬ 
tim, sağlık ve diğer sosyal faaliyetlere ka¬ 
dınların daha aktif biçimde katılmaları 
sağlandı. Mektebetü’l-irşâdi’l-âmm’e ka¬ 
dınlar kolu dışında öğrenciler, işçiler, çift¬ 
çiler, İslâm âlemiyle iletişim bölümleriyle 
malî işler komisyonu ve siyasî komisyon 
bağlıdır. 

Teşkilâtın Mısır’daki ve diğer ülkelerde¬ 
ki idari yapısı birbirinden bağımsız olarak 
gelişmekle birlikte Mısır dışındaki İhvân’ın 
en yüksek yöneticisine “el-murâkıbü’l-âm” 
denilmekte ve bu da onun hiyerarşik ola¬ 
rak el-mürşidü’l-âmdan daha alt bir ka¬ 
demede olduğu intibaını uyandırmakta¬ 
dır. 

İhvân-ı Müslimîn siyasî, İlmî, sportif, 
kültürel ve sosyal alanlarda faaliyet gös¬ 
teren çok yönlü bir teşkilât olarak geliş¬ 
miştir. İçeride idarenin ıslahını, dışarıda 
İslâm ülkelerinin diğer ülkelerle olan 
mevcut ilişkilerinin düzenlenmesini sa¬ 
vunmuştur. Kurucusu Haşan el-Bennâ’- 
nın benimsediği toplumu ve devleti ıslah 
metodu kapsayıcı olmak özelliği ile tema¬ 
yüz etmiştir. İslah programlarının fert, 
aile, toplum, devlet ve bütün bir beşeri¬ 
yeti içine almasına önem verilmiştir. 

1928-1938 yılları arasındaki ilk on yıl¬ 
da İhvân-ı Müslimîn bütün faaliyetlerini 
dersler, konferanslar, hutbeler ve tören¬ 
ler vasıtasıyla ideolojisini tanıtmak ve top¬ 
lum arasında yaymak konusunda yoğun¬ 
laştırmıştır. Bu maksatla seyahatler ve 
kamplar düzenlenmiş, risâle ve gazeteler 
yayımlanmıştır. Teşkilâtın çıkardığı gün¬ 
lük, haftalık ve aylık yayınlardan en önem¬ 
lileri resmî organ olan ve çeşitli dönem¬ 
lerde günlük, haftalık ve on beş günlük 
olarak yayımlanan el-İhvân ii i-m üslim ûn 
gazetesi ve aynı adı taşıyan dergi ile eş- 
Şihâb, el-Keşkûl, et-Te'âruf, eş-Şu'â’, 
en-Nezîr, el-Mebâhiş, ed-Da've, Men- 
zilüi-vahiy, Minberü'ş-Şark, el-Müs- 
limûn ve el-Menâr dergileriydi. 
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İhvân-ı Müslimîn aynı zamanda İktisa¬ 
dî, İçtimaî ve siyasî alanlardaki faaliyetle¬ 
re de önem vermiş. Eğitim alanında İslâm 
kültürünün öğretildiği en önemli merkez¬ 
lerden olan Ezher'in ıslah edilmesini, okul¬ 
larda ve üniversitelerdeki ders program¬ 
larının yeniden düzenlenmesini önermiş¬ 
tir. Bu arada anayasayı ve parlamenter 
sistemi bazı şerhlerle kabul ettiğini açık¬ 
layarak ümmeti bölmekte olan particili¬ 
ğin ve bütün siyasî partilerin kaldırılma¬ 
sını savunmuş, yabancıların kültürel, siya¬ 
sî ve ekonomik baskılarından kurtulmak 
yolunda çaba harcamıştır. Ayrıca bütün 
Arap ve İslâm ülkelerinin tam bağımsız¬ 
lığa kavuşması ve başka ülkelerde yaşa¬ 
yan müslümanlara azınlık haklarının ta¬ 
nınması için çalışmıştır. Filistin’de İngiliz 
manda yönetimine karşı sürdürülen mü¬ 
cadeleye destek olan İhvân-ı Müslimîn, 
1937 yılında İngiltere tarafından teklif 
edilen Filistin’in taksim tezini reddetmiş¬ 
tir. Diğer taraftan İslâm dünyasının me¬ 
seleleriyle de yakından ilgilenmiş, Mısır 
dışındaki müslümanların meselelerine 
eğilip onlara çeşitli konularda destek ver¬ 
miştir. 
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Mısır Dışındaki ihvân-ı Müslimîn Ha¬ 
reketi. İhvân-ı Müslimîn 1930’lu yılların 
ortalarından itibaren Mısır dışında Suri¬ 
ye, Sudan, Ürdün, Küveyt, Yemen, Pakis¬ 
tan, Kuzey ve Orta Afrika ile Avrupa’nın 
bazı ülkelerinde şube açtığı gibi buralar¬ 
da farklı isimler altında çeşitli örgütlerin 
ortaya çıkmasında da büyük bir rol oyna¬ 
mıştır. 

Suriye. Fransız işgali altındaki Suriye’¬ 
de ilk şubesini 1937’de açan teşkilâtın 
burada güçlenmesinde ve yayılmasında 
etkili olan kişi Mustafa es-Sibâî’dir. Kahi- 
re’de öğrenciliği sırasında Haşan el-Ben¬ 
nâ ile tanışan Sibâî, Suriye’ye döndükten 
sonra 1945-1946 yıllarında önceden mev¬ 
cut olan bazı cemiyetleri İhvân-ı Müslimîn 
çatısı altında topladı; kendisi de el-murâ- 
kıbü’l-âm seçildi. Fransa’nın 1946’da as¬ 
kerlerini çekmek zorunda kalmasından 
sonra ortaya çıkan yönetim krizi sırasın¬ 
da aktif rol oynayan teşkilât, 1947 yılında 
yapılan seçimlere katılarak halktan bü¬ 
yük destek gördü. 1948’de Araplar’ın Fi¬ 
listin’de yenilgiye uğramasından sonra 
Batı ile ortak çalışmalar yapılmasına karşı 
çıkan İhvân-ı Müslimîn şehirlerdeki gü¬ 
cünü arttırdı. 

Suriye’de üst üste darbelerin yapıldığı 
yıl olan 1949’da teşkilâtın üzerindeki bas¬ 
kıların artması üzerine İhvân-ı Müslimîn, 
siyasî faaliyetlerini devam ettirebilmek 
amacıyla diğer bazı organizasyonlarla bir¬ 
likte el-Cebhetü’l-iştirâkiyyetü’l-İslâmiy- 
ye’yi kurdu. Bu dönemde Suriye ihvânmda 
hâkim olan İslâm sosyalizmi fikrini Mus¬ 
tafa es-Sibâî 1959 yılında İştirâkiyyetü’l- 
İslâm başlığı altında kitaplaştırdı. 1954’- 
te İhvân-ı Müslimîn’in Mısır’da yasaklan¬ 
masından sonra Suriye şubesi siyasî faa¬ 
liyetlerini durdurarak daha çok eğitime 
yöneldi. Bu arada Suriye, İrak, Ürdün ve 
Sudan şubelerinin temsilcileri Şam’da bir 
araya gelerek Hür Subaylar’a karşı hükü¬ 
metler ve halk nezdinde bir kampanya 
başlatma kararı aldılar. 1957 yılında Mus¬ 
tafa es-Sibâî hastalığı sebebiyle yerini 
İsâm el-Attâr’a bıraktı. Suriye’nin 1958'- 
de iktidardaki Baas Partisi’nin gayretleri 
sonucu Mısır ile birleşmesi, her iki devlet¬ 


te de siyasî partilerin ve onların yanı sıra 
İhvân teşkilâtının kapanmasını berabe¬ 
rinde getirdi. Bu yüzden 1961 yılında Su¬ 
riye’nin Mısır’dan ayrılmasını destekle¬ 
yenlerin başında İhvân-ı Müslimîn men¬ 
supları geldi ve bu süreçten sonra tekrar 
açılarak siyasî faaliyetlerine hız verdi; 
1962’de seçimlere katılıp parlamentoda 
on sandalye kazandı. 

Baas Partisi’nin yeniden iktidara gel¬ 
mesinden (1963) sonra teşkilâtla rejim 
arasında günümüze (2000) kadar süren 
bir sürtüşme başladı ve rejimin laik poli¬ 
tikasını eleştiren teşkilât diğer partiler 
gibi kapatılırken lideri İsâm el-Attâr sür¬ 
güne gönderildi. 1967 İsrail yenilgisinin 
ardından Suriye İhvân-ı Müslimîn'i kendi 
içinde rejimle olan ilişkiler konusunda fi¬ 
kir ayrılığına düştü. İsâm el-Attâr’ı des¬ 
tekleyen Şam grubu rejime karşı ılımlı bir 
davranış sergilenmesini isterken Mervân 
Hadîd’in etrafında oluşan grup, Baas re¬ 
jimine karşı silâhlı bir cihad faaliyetinin 
başlatılması gerektiğini savundu. Bu fikir 
ayrılığından çıkan bunalım 1970 yılında 
bölünmeyle sonuçlandı. 1970’te iktidarı 
ele geçiren Hâfız Es’ad’m din karşıtı bir 
politika uygulaması rejimin Şam grubuy¬ 
la ilişkilerinin bozulması sonucunu doğur¬ 
du. İhvân-ı Müslimîn 1973 anayasasında 
devletin “demokratik, halkçı ve sosyalist" 
şeklinde tanımlanmasına karşı çıkarak 
metne devletin dininin İslâm olduğuna 
dair bir madde eklenmesi gerektiğini sa¬ 
vundu; bunu geniş halk kitlelerinin katıl¬ 
dığı boykotlar takip etti. Es’ad’m politika¬ 
larında bazı değişikliklere gitmesinden 
ve 1973’teki savaş ortamından dolayı teş¬ 
kilâtın rejime karşı faaliyetlerinde bir yu¬ 
muşama görüldüyse de bu durum uzun 
sürmedi ve Adnân Sa’deddin’in 1975’te 
el-murâkıbü’l-âm seçilmesinden sonra 
ilişkiler tekrar bozuldu. Es’ad’ın Haziran 
1976’da Lübnan'daki iç savaşta müslü- 
man gruplara karşı Mârûnîler'in yanında 
yer alması hem Suriye halkının hem de 
teşkilâtın tepkisine yol açtı ve Es’ad Mâ- 
rûnîler’in, İsraillilerin, Amerikalıların aja¬ 
nı olmakla suçlandı. Suriye’nin Lübnan’¬ 
daki iç savaşa karışmasının ardında.n İh¬ 
vân-! Müslimîn de Es’ad rejimine karşı ci¬ 
had açıp asker ve polislere saldırı başlat¬ 
tı. 1980 başından itibaren bunları büyük 
çaplı gösteriler ve grevler takip etti. Es¬ 
’ad rejiminin teşkilâtın faaliyetlerine son 
vermek amacıyla aldığı sert tedbirler ör¬ 
gütün Suriye’deki etkisini azaltmadığı gi¬ 
bi aksine halkın ve sivil kuruluşların ona 
olan desteğini arttırdı. Bunun üzerine 7 
Haziran 1980’de çıkarılan 49 sayılı kanun- 
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la teşkilâta üye olmak, hatta herhangi bir 
biçimde onunla dayanışmaya girmek ya¬ 
saklandı ve kanunu ihlâl edenlere ölüm 
cezası getirildi. 26 Haziran 1980'de Es- 
‘ad’a karşı başarısız bir suikast girişimin¬ 
de bulunulmasının arkasından yaklaşık 
SOOO İhvân mensubu tutuklandı ve bir¬ 
çoğu öldürüldü. Bu olaylardan sonra teş¬ 
kilât yeniden yapılanma ve taktik değişi¬ 
mine gitti. Ekim 1980'de çok sayıda ör¬ 
gütü çevresine toplayarak Şeyh Muham- 
med Ebû Nasr el-Beyânûnî, Adnân Sa‘- 
deddin ve Saîd Havvâ’nın öncülüğünde 
el-Cebhetü'l-İslâmiyye fî Sûriye’yi kurdu. 
Cephe daha ziyade, o güne kadar İhvân-ı 
Müslimîn tarafından dile getirilen görüş¬ 
leri benimseyerek bunları Beyanât ve 
Mîsûk başlığı altında iki yayın halinde ka¬ 
mu oyuna duyurdu. Ancak Suriye yöneti¬ 
mi de yıllardan beri süren silâhlı mücade¬ 
leler ve grevler yüzünden sarsılan otori¬ 
tesini tekrar tesis etmek amacıyla geniş 
çaplı bir faaliyete başladı ve askerî birlik¬ 
ler 1982 Şubatında teşkilâtın kalesi du¬ 
rumunda olan Hama şehrine havadan ve 
karadan saldırıya geçti; binlerce kişi öl¬ 
dürüldü ve şehir tahrip edildi. 

Hama olaylarından sonra İslâm cephesi 
içinde çeşitli tartışmalar ve bölünmeler 
vuku bulurken hareketin önde gelenleri 
Suriye dışına çıktı. 1980-2000yılları ara¬ 
sında gelişen milletlerarası olaylar Suriye 
İhvânı’nm tavrı üzerinde belirleyici bir rol 
oynadı. Âyetullah Humeynî’den beklediği 
yardımı göremeyen Adnân Sa'deddin’in 
başını çektiği grup Irak yanlısı bir tavır 
sergiledi. Sovyetler Birliği'nin dağılması¬ 
nın ardından Körfez Savaşı’ndan sonra 
Suriye'nin İsrail ile barış görüşmelerine 
başlaması üzerine Es'ad rejimi İhvân-ı 
Müslimîn’e karşı daha ılımlı bir politika 
takip etme ihtiyacı duydu ve çok sayıda 
örgüt mensubunu hapisten çıkardı. Ge¬ 
çen yıllar içerisinde lider kadrosu değişen 
teşkilât da Es'ad’ın son politikalarını olum¬ 
lu karşılayarak rejime karşı cihad çağrı¬ 
sını durdurdu. 

Ürdün ve Filistin. İhvân -1 Müslimîn’in 
Ürdün kolu Hâc Abdüllatîf el-Kura liderli¬ 
ğinde 1946 yılında Salt şehrinde kuruldu 
ve siyasete karışmamak şartıyla Kral Ab¬ 
dullah’ın onayını aldı; 1948 Arap-İsrail 
Savaşı’ndan sonra Batı Şeria’da güçlene¬ 
rek siyasileşmeye başladı. Hâc Abdüllatîf 
el-Kura’nın 1953’te vefatından sonra ör¬ 
gütün başına Abdurrahman el-Halîfe geç¬ 
ti. Diğer siyasî partilerin zaman zaman 
Hâşimî rejimi tarafından yasaklanması¬ 
na rağmen İhvân-ı Müslimîn meşru bir 
örgüt olarak kabul edildi ve faaliyetleri¬ 
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ne izin verildi. Ürdün rejiminin hareketi 
kontrol altında tutmak amacıyla liderleri¬ 
ni tutuklamasına rağmen 1950 ve 1960’- 
lı yıllar boyunca teşkilâtın genelde Kral 
Hüseyin'le iyi ilişkiler geliştirerek onun ko¬ 
münist, Baasçı ve Nâsırcı gruplara karşı 
izlediği politikayı destekledi. 1951 yılın¬ 
dan itibaren de seçimlere katıldı ve par¬ 
lamentoda temsil edildi; 1962’de Batı Şe¬ 
ria’da bütün siyasî partiler seçimleri boy¬ 
kot ederken de bu boykota katılmayan 
tek örgüt oldu. 1967’de Batı Şeria'nm İs¬ 
rail işgali altında kalmasından sonra teş¬ 
kilâtın bazı mensupları Filistin Kurtuluş 
Örgütü saflarında İsrâil'e karşı yürütülen 
silâhlı mücadeleye katıldı. 1970’li yıllarda 
ise bölgedeki İslâmî hareketlerde görülen 
canlılığa paralel olarak tekrar güçlendi. 

İhvân-ı Müslimîn, 1980’li yılların baş¬ 
larından itibaren rejimin meşruiyetini 
sorgulamaya ve icraatını şiddetle eleştir¬ 
meye başladı. Bunun üzerine rejim açısın¬ 
dan tehlikeli görülerek bazı mensupları 
tutuklandı. Kral Hüseyin'in uzun bir ara¬ 
dan sonra 1989’da seçimlerin yapılması¬ 
na karar vermesi teşkilâtla ilişkilerin yu¬ 
muşamasına yol açtı. Seçimlere katılan 
örgüt, parlamentodaki altmış sandal¬ 
yeden yirmi ikisini alarak % 40’a varan 
oranda başarı sağladı. İhvân-ı Müslimîn’e 
yakın görüşteki diğer partilerin de on iki 
sandalyeye sahip olması sonucunda par¬ 
lamentodaki dengeler değişti ve kanun¬ 
ların İslâm’a uygun hale getirilmesini sa¬ 
vunanlar ağırlık kazandı. 1950 yılından iti¬ 
baren resmî kayıtlarda dinî bir hayır kuru¬ 
mu olarak geçen teşkilât, seçim kanunu¬ 
nun gerekli kılması üzerine fikren kendi¬ 
sine yakın bulduğu bağımsızlarla birleşe- 
rek Şubat 1993’te Cebhetü’i-ameli’l-İslâ- 
mî adlı siyasî bir parti kurdu ve 1993 se¬ 
çimlerinde küçümsenemeyecek bir başa¬ 
rı sağladı. 

Sudan. Sudan, İhvân-ı Müslimîn ile 
1940’lı yıllarda Mısır’da okuyan öğrenci¬ 
ler vasıtasıyla tanıştı. Örgüt özellikle çe¬ 
şitli siyasî partilere mensup öğrenciler 
arasında taban buldu ve onun etkisiyle 
önceden komünist gruplara yakın olan 
Bâbikir Karrâr ve Muhammed Yûsuf’la 
bazı arkadaşları Hareketü’t-tahrîri'I-İslâ- 
mî’yi kurdu. 0 dönemde popüler olan İs¬ 
lâm sosyalizmi fikrinden esinlenen bu iki 
lider, sosyalist bir İslâm devletinin kurul¬ 
ması için propaganda yapmaya başladı. 

1950’li yılların başlarında Hareketü’t-tah- 
rîri’l-İslâmî’ye katılan çok sayıda öğrenci 
kendisini aynı zamanda İhvân mensubu 
kabul ediyordu. Karrâr’ın İhvân-ı Müsli¬ 
mîn ile yakınlığa muhalif olması grup için¬ 


de tartışmaların çıkmasına yol açtı. Tar¬ 
tışmaları bitirmek amacıyla 21 Ağustos 
1954’te Mu’temerü'l-îd adı altında bir 
kongre yapıldı. Kongrede Sudan İhvân-ı 
Müslimîn örgütünün resmen kurulduğu 
ilân edildi ve el-murâkıbü’l-âm olarak Re- 
şîd Tâhir seçildi. Önceleri İngilizler’in Su¬ 
dan’dan çekilmesi durumunda Mısır ile 
birleşilmesini savunan teşkilât, Mısır İh- 
vânı’nın Cemal Abdünnâsır’a yapılan sui¬ 
kast teşebbüsünün ardından baskı gör¬ 
meye başlaması üzerine tam bağımsızlık 
yönünde fikir değiştirdi ve ülkenin bağım¬ 
sızlığını ilân etme kararı netleşmeye baş¬ 
layınca da Aralık 1955’te ei-Cebhetü’l-İs- 
iâmiyye li’d-düstûr’u kurdu. 

General İbrâhim Abbûd’un 1958 yılın¬ 
da yaptığı darbeden sonra bütün siyasî 
partiler kapatıldığı halde dinî bir hare¬ 
ket olarak görülen İhvân-ı Müslimîn’in 
faaliyetlerine izin verildiyse de 9 Kasım 
1959’da el-murâkıbü’l-âm Reşîd Tâhir’in 
diğer bazı kesimlerin desteğiyle askerî 
rejime karşı darbe hazırlığına giriştiğinin 
anlaşılması üzerine yasaklama kapsamı¬ 
na alındı. 1964’te General Abbûd'un ikti¬ 
dardan uzaklaştırılmasını sağlayan halk 
hareketine katılan İhvân-ı Müslimîn’i bun¬ 
dan sonra yönlendiren kişi. Aralık 1964’- 
te daha geniş tabana yayılmak amacıyla 
Cebhetü’l-mîsâkı’l-İslâmî’yi kuran Haşan 
et-Türâbî oldu. Siyasî konulara ağırlık ve¬ 
ren teşkilât, öteden beri İhvân’ın üzerin¬ 
de durduğu İslâmî anayasa çalışmalarını 
hızlandırarak şeriatın uygulanması me¬ 
selesini gündeme getirdi. Arkasından da 
Mayıs 1965 seçimlerine katılıp parlamen¬ 
toya girdi ve Sâdık el-Mehdî’nin liderli¬ 
ğindeki Hizbü'l-ümme ile birlikte İslâmî 
anayasa çalışmalarını ve komünizm kar¬ 
şıtı faaliyetlerini yoğunlaştırdı. 

Nümeyrî’nin askerî darbesinden ( 1969) 
sonra Türâbî dahil İhvân'ın yönetim kad¬ 
rosunda bulunan çok sayıda üye yakalan¬ 
dı ve bir kısmı öldürüldü. 1971 Temmu¬ 
zunda gerçekleştirilen sol eğilimli bir dar¬ 
be girişiminin Nümeyrî’nin dinî kesimle 
arasının düzelmesine yol açması, aynı yı¬ 
lın sonlarında hapisten çıkan Türâbî’ye 
hareket alanını genişletmesi için ortam 
hazırladı ve üniversitelerdeki öğrenci der¬ 
nekleri İhvân-ı Müslimîn’in kontrolüne 
geçti. 1973 anayasasında hukukun ana 
kaynağının İslâm olduğunun belirtilme¬ 
sinden sonra başlatılan kanunların İslâ- 
mîleştirilmesi politikası teşkilât tarafın¬ 
dan desteklendi. 1977-1978 yıllarında bir 
millî uzlaşma sağlandı. Bundan sonra İh- 
vân-ı Müslimîn güçlenmeye ve mensup¬ 
ları da önemli mevkilere çıkmaya başladı. 
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Haşan et-Türâbî, kanunların şeriata uy¬ 
gunluğunu kontrol etme göreviyle baş¬ 
savcılığa getirildi (1979). Nisan 1984'te 
kanunların İslâmîleştirilmesi politikasını 
hızlandırmak için olağan üstü hal uygula¬ 
ması yürürlüğe konduğunda da “mehâ- 
kimü't-tavâri’” (mehâkimü'l-istisnâiyye) de¬ 
nilen özel mahkemelerde çoğunlukla İh- 
vân mensupları görev aldı. 

İhvân-ı Müslimîn’in güçlenişi rejiminin 
otoritesini sarsacak boyutlara ulaşınca 
liderleri Mart 1985’te çeşitli bahanelerle 
tutuklandı. Nisanda ise teşkilâtın da ka¬ 
tılımıyla halk tarafından Nümeyrî iktidar¬ 
dan düşürüldü. Arkasından İhvân-ı Müs- 
limîn ile diğer müslüman grupların tem¬ 
silcileri bir kongre düzenlediler ve el-Ceb- 
hetü'l-kavmiyyetü’l-İslâmiyye’yi kurdular. 
Cephe, Nisan 1986 seçimlerinde gelenek¬ 
sel partilerden Hizbü'l-ümme ve Hizbü’l- 
ittihâdî ed-dîmukrâtî'nin arkasından 
üçüncü parti oldu. Önce muhalefette yer 
alan cephe. Mayıs 1988’de hükümetin dü¬ 
şürülmesinden sonra kurulan yeni hükü¬ 
mete katıldı ve Haşan et-Türâbî Adalet 
bakanlığı ve başsavcılık görevlerini üst¬ 
lendi. Bu hükümet, 30 Haziran 1989’da 
Albay Ömer Haşan el-Beşîr’in başını çek¬ 
tiği bir askerî darbeyle devrildi. Beşîr yö¬ 
netimi, takip ettiği politikalarla Haşan et- 
Türâbî liderliğindeki el-Cebhetüî-kavmiy- 
yetü'l-İsIâmiyye’nin desteğini aldı ve ye¬ 
ni kurulan hükümette önemli bakanlık¬ 
lara getirilen cephe mensupları Nümey- 
rî’nin başlattığı şeriatın tatbiki çizgisini 
sürdürme imkânını buldu. 

1990'lı yıllar boyunca Haşan et-Türâ- 
bî’nin devlet başkanı Beşîr'den sonra ikin¬ 
ci önemli şahsiyet olarak görünmesi ve 
yetkileri daha çok kendi elinde toplama¬ 
ya çalışması Beşîr’i iktidarı konusunda en¬ 
dişelendirdi ve parlamentoda çoğunluğu 
oluşturan cephenin devlet başkanmın gü¬ 
cünü sınırlayacak anayasa değişikliklerini 
gündeme getirmesi üzerine Aralık 1999’- 
da ülke bütünlüğünü koruma ve düzeni 
sağlama bahanesiyle parlamentoyu ka¬ 
patarak olağan üstü hal ilân etti. 

İhvân-ı Müslimîn’in Görüşleri. İhvân-1 
Müslimîn hareketi, XIX. yüzyılın sonların¬ 
da Mısır’da ortaya çıkan ve Batı kültürü 
karşısında müslümanların tavrını tesbite 
çalışan ıslah hareketinin bir devamı ola¬ 
rak görülebilir. Cemâleddîn-i Efgânî ve 
öğrencisi Muhammed Abduh’la başlayıp 
daha sonra liberal ve radikal eğilimlere 
sahip iki kola ayrılarak devam eden ıslah 
hareketi fikrî seviyede kalmış, bir halk ha¬ 
reketine dönüşmemiştir. Radikal eğilimin 
temsilcisi olan Reşîd Rızâ’dan etkilenen 


Haşan el-Bennâ, İslâm âleminin problem¬ 
lerinin ancak toplumun ıslahıyla çözüm¬ 
lenebileceğine inanarak hareketini bu fi¬ 
kir etrafında oluşturmuştur. Haşan el- 
Bennâ’nın yeni olmadığını vurguladığı İs¬ 
lâm anlayışı onun İhvân-ı Müslimîn’in ta¬ 
rifini. hedeflerini ve bu hedeflere ulaşma¬ 
nın yollarını tesbit ettiği metodu da doğ¬ 
rudan etkilemiştir. Bütün İhvân mensup¬ 
larınca benimsenen ve örgüt tarihi bo¬ 
yunca değişmeyen bu anlayışa göre İs¬ 
lâm'ın hükümleri ve öğretileri insanların 
dünya ve âhiret işlerini düzenler; İslâm 
hem inanç hem ibadet hem din hem dev¬ 
lettir. İhvân-ı Müslimîn, öğretilerinde Ki¬ 
tap ve Sünnet’e ayrı bir vurgu yaparak İs¬ 
lâm’ı sahâbenin, tâbiînin ve selef-i sâlihî- 
nin anladığı şekilde anladığını söyler. Bu 
anlayışa göre İslâm’ı asrın rengine değil 
asrı İslâm’ın rengine sokmak gerekmek¬ 
tedir (Mecmû c atü resâ’il, s. 244). İhvân-ı 
Müslimîn Selefî, Sünnî, sûfî, siyasî, İktisa¬ 
dî, İlmî, kültürel ve sportif boyutları olan 
bir harekettir (a.g.e., s. 248-250). Bennâ. 
hareketin hedeflerini esas ve özel olmak 
üzere iki grup halinde ele alır. Esas hedef¬ 
lerinden birincisi, bütün müslüman top¬ 
raklarının yabancıların hâkimiyetinden 
kurtarılıp hürriyetine kavuşturulması, 
İkincisi de bu hür vatanda İslâm hüküm¬ 
lerinin geçerli kılınıp İslâmî sosyal düze¬ 
nin uygulanmasıdır. Özel hedefleri ise İh- 
vân-ı Müslimîn’in içinde bulunduğu top¬ 
lumun değiştirilmesiyle alâkalıdır (a.g.e.. 
s. 225 vd.). Teşkilâta katılan bir kişi önce 
kendi nefsini her yönden ıslah etmek için 
çaba harcamalı ve İslâmî esaslara dayalı 
bir aile kurmalı, sonra da emir bi’I-ma’rûf 
nehiy ani’l-münker ilkesini yerine getire¬ 
rek toplumu düzeltmeye, İslâm toprakla¬ 
rını kültürel, fikrî, İktisadî ve siyasî alan¬ 
larda emperyalist güçlerin tahakkümün¬ 
den kurtarmaya, İslâmî esaslara uygun, 
İslâm ümmetini koruyacak, birliğini sağ¬ 
layacak, İslâm’ı hâkim kılacak ve kültürü¬ 
nü yayacak bir devletin kurulmasına çalış¬ 
malı ve yeryüzünde bozgunculuğun kal¬ 
dırılması, İslâm'ın hâkim olması için cihad 
etmelidir (Said Havva, 50. Yılında Müslü¬ 
man Kardeşler Teşkilatı, s. 231 vd.). 

Dinî esaslara dayalı bir toplum modeli¬ 
ni savunan İhvân-ı Müslimîn bunun bü¬ 
tün insanlık için en uygun sistem olduğu¬ 
nu vurgular. Din-devlet ayırımına şiddet¬ 
le karşı çıkan teşkilâta göre şeriatın hü¬ 
kümleri bütün zaman ve mekânlarda tat¬ 
bik edilebilir ve bu durum hem dinî hem 
sosyal ve kültürel açıdan bir zorunluluk¬ 
tur. İslâm bütün emir ve hükümleri bir¬ 
birine dayanan mükemmel bir sosyal dü¬ 


zeni öngörmesinden dolayı bütünüyle uy¬ 
gulanmalı, bir kısmı alınıp bir kısmı ter- 
kedilmemelidir. Şeriat ve fıkıh ayırımı 
üzerinde duran İhvân-ı Müslimîn’e göre 
fıkhî hükümler tarihsel olabilir, ancak şe¬ 
riat bütün zaman ve mekânlarda geçer- 
lidir. İctihad kapısının sürekli açık tutul¬ 
ması ise günümüz müslümanlarınm prob¬ 
lemlerinin İslâmî bir şekilde çözülebilme¬ 
sine imkân hazırlar. 

İhvân-ı Müslimîn, geleneksel İslâmî si¬ 
yaset telakkisini hatırlatan fikirleriyle he¬ 
deflediği sistemin teokrasi veya diktatör¬ 
lük sistemi olmadığını vurgular. Buna gö¬ 
re yöneticinin bir kutsiyeti bulunmadığı 
gibi Kur’an ve Sünnet’te belirtilen emir¬ 
ler de hem devlet başkanı hem yönetilen¬ 
ler için geçerlidir. Toplumun temsilcileri 
durumundaki ehl-i şûrâ tarafından seçi¬ 
len devlet başkanı yine onlara danışarak 
hareket eder ve onlar tarafından denet¬ 
lenir. Haşan el-Bennâ, gelişmiş bir ideal 
devlet modeli ortaya koymamakla birlik¬ 
te genel hatlarıyla bazı konular üzerinde 
durmuştur. Ona göre İslâm coğrafî sınır 
tanımaz, kan bağına itibar etmez ve bü¬ 
tün müslümanları tek bir ümmet sayar. 
Hilâfet İslâm birliğinin sembolü, İslâm 
ülkeleri arasında bir bağ ve İslâm'ın bir 
şiârı, halife de Allah'ın nizamındaki hü¬ 
kümlerin uygulayıcısıdır. Bennâ’ya göre 
İslâm’da siyasî idare, devlet başkanmın 
Allah'a ve insanlara karşı sorumlu olma¬ 
sı. ümmetin birliği ve ümmetin iradesine 
saygı duyulması prensipleri üzerine inşa 
edilir. 

Haşan el-Bennâ mevcut sistemde ken¬ 
dileri açısından neyin kabul edilebilir, ne¬ 
yin edilemez olduğu üzerinde durmuş ve 
onun bu tavrı daha sonraki yöneticiler 
tarafından da sürdürülmüştür. Prensip 
olarak anayasal bir devlet düzenini be¬ 
nimsemekle birlikte Bennâ mevcut Mısır 
anayasasının Batı'dan alındığı, dolayısıy¬ 
la İslâm’a uygun olmayan noktalar içerdi¬ 
ği için değiştirilmesi gerektiği kanaatin¬ 
dedir. Ona göre ferdî ve şahsî hürriyeti 
koruyan, şûra esasına dayalı, kuvvetini 
milletten alan idarecilerin yaptığı işlerde 
millet karşısında mesuliyetini beyan eden 
ve her türlü sultayı sınırlayan anayasa hü¬ 
kümlerinin İslâm’ın prensipleri ve idari 
konulardaki kaide ve nizamları ile uyuş¬ 
mayacak yönü yoktur. Bu sebeple anaya¬ 
sal düzenin yer yüzünde İslâmî idare tar¬ 
zına en yakın sistem olduğunu söylemek¬ 
tedir (Mecmû'atü resâ’il, s. 274). Haşan 
el-Bennâ, anayasa hakkında gösterdiği 
bu olumlu yaklaşımı demokratik sistem¬ 
lerin bir unsuru olan siyasî partiler hak- 
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kında göstermemiştir. Ona göre anaya¬ 
sal bir parlamenter sistemin işleyişi için 
partiler zorunlu olmadığı gibi bunlar ben¬ 
cilliği, insanlar arasında düşmanlığı ve 
fırsatçılığı beslemektedir. Fakat İhvân-ı 
Müslimîn, kurucusunun siyasî partilere 
karşı takındığı bu olumsuz tavra rağmen 
1970’li yılların ortalarından itibaren tek¬ 
rar çok partili sisteme geçen Mısır'da ken¬ 
dine meşruiyet zemini ararken önce bir 
siyasî parti kurmaya çalışmış, buna izin 
verilmeyince de çeşitli partilerle ittifak¬ 
lar yaparak birlikte seçimlere katılmış ve 
mecliste temsil edilmiştir. 

İhvân-ı Müslimîn, İslâmî bir devlet dü¬ 
zeninde ekonominin de kendine has pren¬ 
siplerinin bulunduğunu ve bunun ne ka¬ 
pitalist ne de sosyalist bir düzende oldu¬ 
ğunu savunur. Teşkilâtın bu konudaki gö¬ 
rüşleri daha ziyade Seyyid Kutub’un eser¬ 
lerinde ön plana çıkar. İslâm, ekonomik 
hayatı da içine alan sosyal adaletin tesisi 
için üç prensip ortaya koymuştur. Bunlar 
mutlak vicdan hürriyeti, insanlar arasında 
tam eşitlik ve karşılıklı dayanışma pren¬ 
sipleridir (Seyyid Kutub, el- c Adaletü‘l-ic- 
timâHyye fı’l-İslâm, s. 32 vd). İslâm ferdî 
mülkiyet hakkını tanımakla birlikte bunu 
sınırsız da bırakmaz. Malın mülkiyeti ge¬ 
nelde her ne kadar topluma aitse de fert, 
mülkiyetindeki mal konusunda toplumun, 
toplum da her şeyin mâliki olan Allah’ın 
vekilidir. Fert mala kanunun koyduğu sı¬ 
nırlar içerisinde sahip olabilir ve sahip ol¬ 
maktan çok koruyuculuk yapar. Ayrıca İs¬ 
lâm malın sarfedilmesi konusunda da sı¬ 
nırlamalar getirmiştir. İhvân-ı Müslimîn 
sosyal adaletin sağlanmasında zekâta özel 
bir atıfta bulunur: buna göre zekât taab- 
büdî ve İçtimaî bir vecîbedir (a.g.e., s. 90- 
114). 

İslâm’ın tam anlamıyla uygulandığı bir 
devlette ferdin bir dizi hak ve hürriyetinin 
garanti altında olduğunu söyleyen İhvân-ı 
Müslimîn’e göre insanlar arasında renk ve 
ırk ayırımı yapılmayacak, müslüman ve 
zimmî aynı görev ve sorumluluklara sa¬ 
hip olacak, bununla birlikte zimmîlere 
kendi kanunları uygulanacaktır. İbadet, 


düşünce, ifade, eğitim ve mülkiyet hak¬ 
ları korunmuş, bütün bu haklar şerT hü¬ 
kümlerle kayıt altına alınmıştır. 

İhvân-ı Müslimîn hedeflerine ulaşmak 
için çeşitli metotlar geliştirmiştir. Bunlar 
arasında, hedeflerle bağlantılı olarak ya¬ 
bancı işgaline karşı takip edilmesi gere¬ 
kenlerle İslâm topiumunun ıslahı için ya¬ 
pılması gerekenler farklıdır. Haşan el- 
Bennâ'ya göre emperyalizme karşı cihad 
etmek her müslümanın üzerine farzdır. 
Bennâ cihad hakkında uzun açıklamalar¬ 
da bulunmuşsa da bu konudaki fikirlerini 
sistemleştirmemiştir. Haşan el-Bennâ si¬ 
lâhlı devrime karşı çıkarken İhvân-ı Müs- 
limîn’in rejimlerle arasının açılmasından 
ve üyelerinin özellikle 1954'ten itibaren 
Cemal Abdünnâsır rejimi tarafından çe¬ 
şitli işkencelere mâruz bırakılmasından 
sonra cihad anlayışını daha geniş bir ala¬ 
na yaydığı ve fikirlerinde radikalleştiği gö¬ 
rülür. Seyyid Kutub iie Haşan el-Bennâ’- 
nın yaşadıkları dönemlerin de etkisiyle fi¬ 
kirlerinde farklılıklar bulunmaktadır. Ben- 
nâ’nın konuşmalarında Câhiliye veya dâ 
rülharp gibi kavramlara rastlanmaz: Ku¬ 
tub ise düzeni Câhiliye saymakta ve ona 
karşı cihad edilmesi gerektiğini savun¬ 
maktadır. Seyyid Kutub'un fikirleri her 
ne kadar İhvân-ı Müslimîn’in resmî gö¬ 
rüşleri değilse de onun 1960’lı yıllardaki 
İhvân hareketini yönlendirdiği ve sonra¬ 
ları Mısır’da daha radikal örgütlerin orta¬ 
ya çıkmasında rol oynadığı bir gerçektir. 
İhvân-ı Müslimîn, 1970'li yıllardan sonra 
Haşan el-Bennâ’nm yolundan giderek re¬ 
jimle uzlaşmacı bir tavır takınmış ve her¬ 
hangi bir tekfir girişiminde bulunmadığı 
gibi her türlü aşırı davranıştan ve yöneti¬ 
cilere karşı cihad fikrinden uzak olduğu¬ 
nu ilân etmiştir. 
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